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प्ोटे। मे शहन औए गूद़ त$ हम लोडोरर दाग्योत्साद् डा 
महर्घचनसपेण मिलता है जे) छी ऋलत गाणी के पैमर तथा 
एामंजए्य के सौदे में ठलझा संगीत-ल पों ही झटूर धारा झा रूप घारणु 
झा लेता है और उसे पलसखथरुष आरपा के लणणु तिरतर आगे बढ़ते 
चले जाते है--[ननी तौण गति से मानी एस बाय में पल मर भी टहसम 
दा उसे शयडाण न ह। । 

रुपने पहली बार, और शायद अंतिम बार, मदद में दिया 
एह शाप ढा शापन सबसे शानरान स्यकितिफों डे दवायों में झद्रित होना 
चाहिए, सबसे पनी, या सबसे महत्वार्दादौ या सब धूर्त व्यक्तियों डे 
ह्वा्षों में नही ६ 

शैली 


यूनानी राजनीति-सिद्धांत 


प्लैटो श्रौर उसके पूर्व॑वर्त्ती 


त्ण्प 
सर अनेंस्ट दाकंर 
अनुवादक 
विश्यप्रकाश गुप्त 


बैशनिक दया तइनीडी शबब्दाबलो भायोग, शिदा मंत्रालय, 
मारत सरकार की मानक-मवन्योजना के अंतगेत प्र्ाशित 


निदेशक--डा० नगेरर 


(€) भारत सरकार राजनीति-विज्ञान-समोक्षा-समिति 
अ्धम संस्करण, 967 डा» विशेश्वर प्रसाद (अध्यक्ष) 
मूल्य : ध्य्टथओ ५ डा० हरनामप्तिह 

7. पच्ल्वे 7५# डा० शातिनादमण वर्मा 


7 है । 5- 5 तै डा० नवौत नारायण अग्रवाल 


महेन्द्र चतुर्वेदी (संयुक्त निदेशक) 
विश्वप्रकाश गुप्त (सहायक निदेशक) 


भआाषा-संपादरक 
महेर्द्र चतुर्वेदी 


प्रस्तुत पुस्तक बेशानिक तथा तकनीकी द्राब्दावलों प्रायोग भी 
भानकू-प्रंच-पोजना के अंतर्गत, शिक्ष३-मंत्रालय, 
भारत सरकार के द्ात-अ्रतिशत 
झनुदान से प्रकाशित हुई है 


प्रकाशक : अनुवाद निदेशालय, दिल्‍ली विश्वविद्यालय, दिहली 
मुद्रक ; सवज्योत्ति भ्रिंटिय प्रेस, 90 सरायजीना, मेरठ 


प्रस्तावना 


[हदी और प्रादेशिक भाषाओं को धिक्षा देर माध्यम के रूप में अपनाने के 
लिए यह आवश्यक है कि इनमे उच्च कोटि के प्रामाणिक प्रंथ अधिक संस्या में तैयार 
किए जाएँ | भारत धरकार ने यह काये यैज्ञानिक तथा तकनीकी शब्दावली आमोग 
के हाथ में सपा है और उसने इसे बड़े पैमाने पर करने शी योजना बनाई है। इस 
पोजना के अतर्गत कषेंप्रेजी और अन्य भाषाओं के प्रामाणिक प्री का अनुवाद किया 
जा रहा है तथा मौलिक प्रथ भो लिखाए जा रहें हैं। यह काम अधिवतर 
राज्य-सरकारों, विश्वविद्यालयों तथा प्रवाशकों की सहायता से आरंभ किया गया 
है। बुद्ध अनुवाद और प्रकाशन-कार्य आयोग स्व्य॑ अपने अधीन भी करा रहा है। 
प्रष्तिद्ध विद्वामू और अध्यापक हमे इस योजना में सहयोग दे रहे हैं। बनूदित और 
नए साहित्य में भारत सरकार द्वारा स्वीकृत दाग्दावली वा ही प्रयोग किया जा रहा 
है ताकि भारत मी समी शिक्षा-संस्थाओं में एक ही पारिभाषिक धाग्दावती के आधार 
पर शिक्षा का आयोजन किया जा सके । 


“युनानी राजनीति-प्रिद्धांत--प्लेटो और उसके पूर्वदर्ती” मामकः पुस्तक 
अनुवाद निदेशालय, दिल्‍ली विश्वविद्यालय, दिल्ली द्वारा प्रस्तुत फी जा रही है। इसके 
मूल लेखक सर अनेंस्ट बार्कर हैं और अनुवादक हैं श्री विश्वप्रवाघ्य गुप्त | आशा है कि 
भारत सरकार द्वारा मानक प्रंपों के प्रकाशन-्संबंधी इस प्रयास का समी क्षेत्रों मे 
स्वागत किया जाएगा। 


दा० पाल घुप हमण्पप्‌ 
कायंवाह॒कः अध्यक्ष, 
अैजानिक तगा तकनीकी सब्दावली गायोग 


आपुर् 


दिल्‍ली विश्वविद्यालय में अनुबाद निदेशालय यी स्थापना शिक्षा-मं भ्रालय के 
बंद्रीम हिंदी निदेशातय वी सानप-#ंघ-अनुवाद-योजना के अतर्गत हुई है । (अब इस 
योजना का दायिध्व स्थायी वैज्ञानिक तथा तकतीदी घ्दावली क्षायोग ने सेमाल लिया 
है ।) मंत्रालय से अपनी परारिभाषिक शब्दावली के व्यावहारिक प्रचसतन को गति देते 
के लिए मानक प्रंथों के अनुवाद तथा लेसन के वा में विश्वविद्यालयों का सहयोग 
आमंत्रित किया था । दिशली विश्वविद्यालय वा यह गोरव है वि इस दिशा में प्रघम 
चरण उस्ो ने उठापा है| 


विश्वविद्यालयों और शिक्षा-मत्रालय के इस समस्वित प्रयत्न था उद्ंश्य 
प्रत्यक्षत: विश्वविद्यालय के विद्यायियों बेः लिए पर्पाप्त पाव्य-्मामप्री उपलब्ध कराना 
है | दिल्‍ली विश्यविद्यालय में हिंदी को स्तातक-एतर पर राजनीति-विज्ञान, इतिहास 
ओर अर्थशास्त्र में शिक्षा तथा परीक्षा वा वैरल्पिक माध्यम स्वोकार किया जा चुबा 
है और एक प्रमदद्ध योजना के अधीन अन्य विपयो में तथा उच्चतर स्तर पर भी इस 
योजना को श्रियान्वित करने मी व्यवस्या की जा रही है। राष्ट्रीय जीवत के विविध 
पषेत्रों में हिंदी तया अत्य भारतीय भाषाओं के प्रयोग वा प्रश्न उनमे उपसब्ध 
चज्ञानिक तया तकनीकी वाश्मय के प्रश्न से जुड़ा हुआ है । इस प्रवार वा गितना 
ही भषिक वाहमप प्रकाशित होगा उतनी ही हमारी भाषाओं की भ्रीवृद्धि होगी -- 
ऐसा मेरा विश्वास है। 


वैज्ञानिक वाइमय को समृद्धि का बाय हमारे यहाँ कमी प्रारंभिक अवस्था 
में ही है और उपर पश्चिम के बँश्ञानिक्र वाइमय का अमित विस्तार हमारे 
सामने है। इस दिया में एक वस्तुवः सम्प-समृद्ध राष्ट्र के स्वर तक उठने के लिए 
हमे अभी बहुत लंबा रास्ता तय करना होगा। ज्ञानात्मक साहित्य के निर्माण 
और अनुवाद की प्रत्निवा किसी भी समृद्ध-जाइत राष्ट्र में अनवर्त एवं मबत होती 
है। मुन्ने प्रसन्‍नता है झि इस राष्ट्रीय अनुष्ठान में दिल्ली विश्वविधालय ययाशवित 
योग दे रहा है और विश्वास है कि भविष्य में भो वरावर देता रहेगा । 


बीरेन्द्रदाप गयुलि 
कुलपति, 
दिहली विश्वविध्ासय 
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प्रपम संस्करण की प्राय ० 


+ ६४ 


906 में द पॉलिटिकतप्त योट झ्ोफ-प्लेटो पुंड अप्स्टिटप्‌ (प़ेरी और 
अरिस्टाटल का राजनीति-बितन) पीप॑क से सेसक वी “पहुसी” पुस्तक प्रयाशित हुई 
थी और उसमे पहली पुस्तक को सारी त्ृटियाँ (और शायद सारी से भी अधिक 
चुटियाँ) विद्यमान थी । महायुद्ध आरंभ होने ते बुध समय पहले प्रबाशक मी पारी 
प्रतियों दिक गई थीं और लेसक को प्रफाशक तेः शाथ अपने सविदे के पारण भौर 
विषय के अध्येताओं के प्रति अपनो डिम्मेदारी के सारण भी मह आवश्यक प्रनीव 
हुआ कि यह इस फृति ये एक नए संस्करण वी तेयारी मे जुद जाए। 


आरभ में लेसफ का विचार केवल यह पा कि मूल सस्व॒रण यी भुटियों का 
सक्ष्य7र छू दिया जाए और फासलतू बातें हट? दी जाएँ और ऐसी दातें उसमे थी भौ 
बहुत । पर उसने मूल रूप मे जिस विषय दाग निरूपण करने वा प्रयत्त किया था, उम 
क्षेत्र में 2906 के चाद बहुत-सा काम हो चुका पा, उप्तके अपने विचारों मे परिषयवता 
भा गई थो और कुछ समय बाद वह इस तिप्यपें पर पहुँचा कि श्यादा अच्छा यह्‌ 
होगा कि मूल रचना को फिर से लिखा जाएं, उसमें नई सामग्री तथा अपनी क्षषिण 
परिपक्व बुद्धि का उपयोग किया जाए और सपूर्ण कृति षा अपेक्षाइत अधिक शुपंगत 
तथा समस्वित ढेंग से आयोजन किया जाए) फलतः, उसने निश्चय किया कि यह 
दो सड़ों मे यूनानी 'राजनौति-पिद्धांत लिछेगा जिनमे से पहले और अपेक्षाइत बडे 
संड में प्लेटोी और उसके पूर्वेवत्तियों का तपा दूमरे और अपेक्षाइत छोटे राड़ में 
अरिस्टाटल तथा उसके उत्तराधिवारियों का विवेचन होगा। इनमें से पहला खंड तो 
यहाँ प्रकाशित किया जा रहा है ओर दूसरे संड के बारे मे लेखक को बाशा है कि 
जैसे हो देश की स्थिति पुछ सेमतो वह उसके प्रणयन का कार्य अपने हाथ में ले 
लेगा और उसे शौघ्र ही समाप्त कर देगा । इस समय अन्य वर्त्तव्यों थी ओर ध्यान 
देना अधिक आवश्यक है । 


इस सस्‍्करण का पहला अध्याय बुध सशोपनों सहित मूल मस्वरण को 
भूषिका है। दूसरा अध्याय पूरी तरह नया है॥ तीसरे, घौथे और पांचवें अध्याय 
कुछ सीमा तक मूल रचना के पहले अध्याय के अनुरूप हैं ; पर जिस साभप्री से पुराने 
संस्करण के याठक का परिदय है, वह इन अध्यायों में बहुत कय दचो है। छठे 
और सातवें अध्यायों मे पूरवर्ती रचना के दूसरे अध्याय के सारतत्त्व का पूर्ण रूप से 
संशोधन कर दिया गया है । बाठवे से लेकर ग्यारहवें अध्याय तक पुराने संस्करण के 
दीपरे अध्याय की जगह हैं पर ग्यारहवाँ अध्याय तो पूरी तरह, और शेप अध्यामों 
का बहुत सा अंश अधिकतर, नया है। शेप रचना पहले संस्करण के चौथे अध्याय 
के स्थान पर है, उस्ते दुदारा नए सिरे से लिखा गया है और उममे पुराने संस्करण के 
कुछ ही अवतरण दोप हैं। परिश्षिष्ट मे पुरानी कृति के परिशिष्ट के सारतस्व का 
संशोधन और परिवर्धन कर दिया गया है। 


4 सुनानी राजवीतिन्सिद्धांत 


सम्रवत- लेसक वा यह दकहतचा उचित हैं कि यहाँ जो कृति प्रकाशित कौ जा 
रही है, वह बिल्कुल नई इझृति है। इस ब्ोचित्य मे कुय सीमा तक निदा भी निहित 
है। 'किमी विचारी पुस्तक के साथ ऐसा व्यवहार' न तो प्रायः किया जाता है और न बह्‌ 
ठीक ही है | 'विदित शब्द नित्य होता है! ([आंहब उटा|ं94 #ाटध९४) और लेखक को 
सपए सबने प्रति भी घुछ धद्धा का भाव रखना चाहिए-भोर कुछ नही तो कम से कम 
फन लोगों पी ही खातिर जिनके पाप्त उसको मूल कृति हो। लेक्रित ये पुन॒निर्माण के 
दिन है और बुल मिलाकर सर्वेश्वेष्ठ मार्ग यह लगता था कि निर्भीव' होकर पुन- 
निर्माण किया जाए और नई पीढी के बारे मे सोचा जाए जो, शायद दूसरे तथा 
अधिक सुखद दिनो में, लेखक बो यह राम्मान दे कि उसका ग्रंथ पढ़े । 


लेसक को इच्त ग्रय का प्रथयत करते समय शुद्ध रस की अनुभूति होती रही 
है और प्राय, ही उमके मत भें सदेह उठा है कि क्या इस रसानुभूत्ति का वह सचमुन्त 
अधिकारी है । पठक देखेंगे कि पुस्तक पर अपने सृजन-युग की छाप है पर ज्राशा 
है कि यह छाप अप्रीतिकर नहीं है। अनेक प्रश्न ऐसे है जिनके सवध भें लेखक के 
लिए प्लेटो के सद्देश का महत्व पहले से अधिक हो गया है ; और यदि महायुद्ध के 
फतस्वझूथ अनंत उद्देलित न हुआ होता तो उमका महत्त्व इतना न थढता। य्रुग 
की परिस्थितियों तथा बातावरण के सदर में अनेक प्रश्नों--नेते न्‍्पाथ और बता का 
अ्रश्त (पू० 09-4), संन्यवाद बा अभिप्राय (449-52), कतर्राष्ट्रीय सवधों 
का स्पर॒प (394-8) भोर सच्ची राष्ट्रीय शिक्षा का क्षेत्र (अध्याय 7)-के बारे मे 
पुरात॑ रादेश के प्रति एक नया भाव पैदा हो गया है ओर इस तरह के भाव वी 
अनुभूति न हो यह असभव था । पर लेखक साहसपूर्घेक यह आद्या करता है कि उसके 
आलछोचक उसकी इस स्वीकारोबित् से यह नहीं सोचेंगे कि उसने प्लेटो को घिरंतन 
गुल्यों के सदर्भ में (5७७ 57०८० ए८एाकंई) या कम से कम स्ामयिक मूल्यों के 
दर्भ में (६0७9 59९८८ (टााए णणा। $707०॥) समझते का और स्वयं प्लेटो के दर्शन 
बोौ यथासमव्र निप्ठा और सहानुभुति के साथ और शुद्ध भाव के अनुसार व्याख्या 
करने का प्रयत्न नही किया है । 


लेसक इस पुस्तक की जित विशेषताओं को ओर अपने पाठकों का ध्यान 
आइप्ट करना चाहेगा, वे हैं--दूसरे अध्याय मे यूनाती राज्य की विशेषताओं का 
दिग्दर्शत, चौथे में सोफिस्ट एटीफोन की हाल में भराप्द खड-रचना के अवतरण और 
लॉन्न से सबद्ध अध्याय । यदि अलिम अध्यायों के: फ्लस्वरूप बुछ अंग्रेश् पाठकों के 
मन में “"वेटों को सबसे अधिक सपेक्षित और फिर भी अनेक हृष्टियों से सवसे अधिक 
आधुनिक (या मव्ययुगीन) रचना के प्रति रुचि जाशत हो जाए तो उनके प्रणयन 
का प्रयोजन सफल हो जाएगा। जिस पैमाने पर न्यूमगैंन ने पॉलिटिक्स का महास्‌ 
सस्करण प्रकाशित किया है, उसी पैमाने पर लॉच के सल्करण की मह॒ती आवश्यकता 
है और सदि कोई विद्वान्‌ इस अनुष्ठान में प्रवृत्त हो सक्रे क्रो लेखक अपना परिश्रम 
सार्थक समर्कगा । 


लेखक यूवानी भाषा के अनेक विद्वानों का ऋणी है--प्रोफेसर दर्नेट का सबसे 
शबिक। प्रोफेसर वर्नेड के धरवॉड पांडित्य तथा चीर-क्षो र विवेक से उसे अनेक अवतरणों 


प्रधम संस्करण का प्ररकूषद )5 


में पथ-प्रदर्शन प्राप्त हुआ है। लेसव मे अन्य ब्यनितयों वा ऋष उपयुक्त इयलो पर 
स्वीकार विया है, पर एक ऋष स्नेह या है जिसे यह यहाँ स्वीवार यरना घाहेगा। 
मैंट जॉन वॉलिन के मि० सिडनी बाल ने भहूदयता मे प्रूफ पढ़ें हैं: उन्होने अनेक 
बैठतों में तेखक के साथ विनादयों पर विचार जिया है; और ग्रथ मे जो दोष रह 
गए है, उनकी जिस्मेदारो मि० बाय पर वतई नहीं है पर ग्रप मे जो बुद्ध निर्दोष बत 
परद्ा है, उसता बहुत बुछ श्रेय उन्ही वो है। ऋण दृब्दों से मही घुकाया जा सकता 
ओऔरमि० बाल पा सेसक के ऊपर यही एय्माच ऋण नही है । 





ओंत सोल्य बॉलिज के बाइत ने बृपाकर चौदरहवें अप्याय वा पहला भाग 
पढ़ा है और उसी समालोचना वी है। यदि वार्डेन सेसक वा हाथ न थाम लेते 
भौर विधि पी झुछ बारीबियों गे उसे परिचित न कराते, तो लेखक की इस क्षेत्र मे 
"घुम पहने" में कही अधिक सश्राम वो अनुभूति होती । 


महाविद्यालय में अध्यापक होने के नाते लेखक वा यह भी करत्तंब्य है कि वह 
मयू कॉलिज के छात्र, अपने शिष्य, मि० ए० एस» पग्रेगसन को हादिक धन्यवाद दे कि 
ने ग्रतिप प्रूफों व सशोपन करने में लेखक का हाथ बेंटाया है । 





इन्हे 
अब बहने को एक ही बात रह जानी है और बह एवय '्लेटो ही बहुँगा . 
"मेरी वाणी के जिन स्‍्वरों में सत्प वी श्षवार हो और जो उसे माश्य प्रतीत हों, 
यही वाल के प्रवाह में अजर-अमर रहे। पर यदि मेने अनजाने में कोई गलत बात 
बह दी हो, सो मेरी प्रार्थना है कि वह मुझे दड दे ओर जो भूल करता है उसका 
उब्दित दण्ड एक ही है--उसे सही मार्ग पर ले आया जाए (प्रिदिआात्त, 06 
08-0०) 
--मर्नेस्ट वार्कर 
ओआवस्तफई, 2। दिरग्बर, 97 





$ बी० जोंवेट के अंग्रेडी धनुवाद के जआाघार पर । द डायलॉमग्स ऑफ प्लेटो 
खंड-दो (9 37), पृ० 7॥ 


947 के पुनमुद्रित संस्करण का प्रावकथन 


947 में मूत्र रूप से प्रकाशित यह पुस्तक एक पूर्व वर्तो रदया--या वहे कि 
पूर्ववर्ती रचना के एक अंश--का सश्ोषन (और सच पूछा जाए तो आमूल संशोषव) 
थी। यह पूर्ववर्ती रचना पहले-पहल 906 में प्रकाशित हुई थी। अब और 
संश्योपन का प्रयत्त नही किया थया है ; पर चूँकि इस पुस्तक की अब भी माँग है और 
बुछ विश्वविद्यालयों मे अब भी अध्ययन के लिए इगबगी सस्तुति वी जातो है, इसलिए 
इसका किर से मुद्रण कर दिया गया है ओर इस पुनर्मुद्रण में दही छोटे-मोट शाब्दिक 
परिवर्सन बिए गए हैं जो फोदो बना कर पुनर्मुद्रण करने वो स्पिति में भव हो 
सकते हैं। 


पिछले तीस वर्षों में प्लेटो वी व्याख्या के बारे मे बहुत-जुछ लिखा-यढा गया 

है । कभी वह वामवक्ष वा त्रॉतिकारी और समाजवाद वा पैगवर माना जाता था, पर 

पिछते कुछ समय से उसे दक्षिणपक्ष वा भातिड़ारी और फासिस्म का अग्रदृत बहा 

गया है । लेखक को आशा है, और विश्वास भी, कि इस पुस्तक में प्लेटो के सच्चे 

स्वरूप का ही निशप्रण हुआ है । वह प्रातिकारी अवश्य है ओर सत्तागादी भी है, 

पर वह प्रॉतिकारी है श्रेय वेः शुद्ध भाव पा और सत्तावादो है शुद्ध विवेव का । वह 
संलग्न किसी के साथ नही है--न दक्षिण पक्ष के साथ और न वामपक्ष के साथ । 


स्पष्टीकरण के दो शब्द और । 98 के संस्करण की प्रस्तावना में लेखक 
में कहा था कि उसे आधा है कि वह इस ग्रय के दूसरे सड थी रचना कर सकेगा 
भर इस तरह यहाँ उसने प्लैटो तथा उसके पूर्व॑वत्तियों का जो विवरण दिया है, दूधरे 
खंड में अर्िस्टाटल तथा उसके उत्तराधिकारियों का विवरण देकर वह ग्रूनाती 
राजनीति-पिद्धात का पूरा इतिहास प्रस्तुत कर राकेया । यह आया पूरी नही हुई है । 
सेखक कोई सफाई देने की कोशिश मही करेगा पर वह एक निवेदन करना चाहेगा 
जिससे उसके अपराध की गुरुता कम प्रतीत हो । यह ठीक है कि लेखक ने अरिस्टाटल 
के राजनीति-सिद्धांत के बारे मे एक और खड़ नही लिखा है पर इतना जरूर है कि 
उसने अरिस्टाटल की पॉलिटिक्स का एक अनुवाद प्रकाशित कर दिया है ; और इस 
अनुवाद के साथ एक अपेक्षाकृत विस्तृत भूमिका तथा अनेक परिशिष्ट जोड दिए हैं 
जिनमे अरिस्टाटल वी एथिश्स, रहेटोरिक तथा अन्य रचनाओं में उपलब्ध विधि 
तथा शासन-सर्वधी विचारों का विवरण दिया गया है। यह अनुवाद अनेक वर्षों के 
परिश्रम का फल है ओर अभी हाल मे प्रवाशित हुआ है। इस अनुवाद के मूल मे 
लेखक की यह भावता सक्रिय रही है (स्वत. कुछ और लोग भी ऐसा ही सोचे) कि 
अरिस्टादल को समभने-सम्रभाने के लिए उसकी ओर से सबसे अच्छी सेवा यही हो 
सकती थो कि वह अरिस्टाटल की मूल विचार-राक्षि का अनुवाद प्रस्तुत कर 
देता--ऐसा अनुवाद जो सुपाव्य भी हो और सुबोध भी । इस दृष्टि से पॉलिटिक्स 
का अनुवाद (भूमिका, दिप्पणियों तथा परिशिष्टों सहित) बुद्ध हद तक एक ऐसी 


]8 यूनानी राननोति-सिर्दात 


रचता का दूसरा तथा अतिम सड समझा जा सकता है जिम्रम गूनाती राजनीति- 
सिद्धांत के सामान्य इतिहास का, कम से क्रम अरिस्टाटल की मृत्यु तबां के इतिहास 
का, विवेचन हुआ है ; ओर धायद पाठकों के अनुग्रह से मे दोनों पढ़ मिता कर 
एक समन्वित रचना समंझे जा सकते हैं झिप्तका प्रणयर्त भले ही भिन्‍न-भिन्‍्त काज़ों मे 
हुआ हो पर जिसके भाग एक-दूसरे के पूरक हैं हि 


“ मर्नेंत्द बार 


8 जून, 3946. 
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अप्याप 2 


यूनानी राज्य-सिद्धांत 


राजनीतिक चितन वा थीगणेश यूनानियों से ही होता है ॥ उसके जन्म का 
गूनानी मानस के शात तथा स्वच्छ तकुवुद्धिधाद (00050) के साप सबंध है। 
यूनानियों ने भारत तथा ज़ूडिया के लोगो वी भाँति धर्म के क्षेत्र मे प्रदेश पाने वो 
प्रयास नही विया। ने तो उन्होंने ससार वो विश्वास के आधार पर ग्रहण किया, न 
उसे बेवल आस्था वी आँखों से देखा | इसके बजाय उन्होने तो चितन के साम्राम्य में 
अपने पाँव जमाएं। हृश्यमान्‌ वस्तुओं के प्रति उनमें कौतूहल का भाव थाः । इसी 
साहसपूर्ण भाव छे प्रेरित होकर उन्होंने मूप्टि के सवध में तब बुद्धि के आधार पर चितन 
बा प्रयास विया । यह एक सहज प्रवृत्ति है कि अनुभव में वस्तुओं वी जो व्यवस्था 
आती है, उसे चुपचाप स्वीयार कर लिया दाता है। भोनिक संसार तथा मानवी 
संस्याओ के ससतार वो समान रूप से अनिवार्य मान जेना ओोर प्रदति के साथ मनुष्य 
के संबर्धों, अथवा परिवार या राज्य जैसी सस्थाओं के साथ ब्यक्ति के संदंधों, के 
महत्व के बारे में बोई सवाल न उठाना आसान है। यदि ऐसी कोई जिज्ञासाएँ जयती 
हैं, तो उन्हें इस धुआँघार उत्तर से तुरंव ही दबाया जा सकता है: “क्या कुतर्वी 
व्यक्ति सर्वे-श्क्तिमान ईश्वर से टवकर लेगा” ? लेविन, इस तरह बात को चुपचाप 
स्वीकार कर लेता, जो सभी युग्रो में घामिक व्यक्तियों के लिए स्वाभाविक रहा है, 
यूनानी के लिए असमभव था। उसमे ऐसी श्रद्धा न थी जो सव वस्तुओं के स्वंध में 
ईश्वर का जरा-सा हवाला देते ही सतुप्ट हो जाती । कारण चाहे कुछ भी रहा हो 


]« प्लेटो वा एक सुप्रसिदध कयन है कि दर्शन वा जन्म कौतूहल से होता है। 
यूनानियों की यह विश्येपता थी कि उनमे कौतूहल का भाव काफी था। जिन 
वस्तुओं को देखकर यूवानियों मे कौनूहल का भाव जागता था, उनके सवंध 
में वे स्वभावतः जाँच-पडताल करते थे । उन्होंने विवेक के आघार पर वाणी 
के गुण-पघर्मों के संबंध में जाँच-पड़ताल की और, इस प्रकार, तकंशास्त्र को 
जन्म दिया। उन्हींने पदार्थ के स्थानपरक गुण-धर्मों पर भी सविवेक विचार 
किया ओर फलतः यूक्लिडीय ज्यामिति को जन्म दिया। मह ज्यासिति उनती 
प्रतिभा वी सर्वोत्कृष्ट अभिव्यक्ति है। इसी भाषना से उन्होंने राज्य वी 
विशेषताओं और रचना के सर्दंध में जाँच की । परायधागोरस के कुछ परदर्तो 
अनुयायियों के वितत को छोड़ कर यूनान के राजनीति-सिद्धात में 'दंवी 
अधिकार' अपवा अति-प्राकृतिक अनुशास्तियो के कोई संकेत नही हैं । 


4 यूनानी राजनोति-सिद्धांति 


(चाहे यह आरम के देशांतरणो (एएंह्राथ00७ के क्षोमकारी परिणाम के कारण हो, 
या यई राज्यो में ऐसे मागरिक सबटव के वारण हो जिसने एक सा्वभौद और महिमा 
शाली चर्च का उत्वान रोक दिया था), यह बात निविवाद है कि यूनानी में घामिक 
ग्रेरणाओं के प्रति कम ही आवर्षण था। इसलिए, उसमें मनुष्य के विचार और उद्योग 
के प्रति लघुता का वहे भाव भी नहीं था जो उप्तमे अपने आपको अनंत का एक अणु 
सभभते वी प्रेरणा जगाता | इसवेर विपरीत, उसने अपने आपको बुछ अलग शोर 
सआात्म-निर्भेर समझने नो बोझिश री । उसने अपने आपको अपने अनुभव से विंग 
सारते! उस पर निर्णायक के रूप मे बैठने वा राहस क्या । हो सकता हैँ कि इस 
निरपेक्षता और प्रतिपछता (४ए४/ा८७४७) का उपयोग छोटी चौज़ प्रतीत हो, लेव्नि, 
फिर भौ इसका बड़ा महत्व है । प्रत्येक राजनीतिक विचारक का यह बाम है कि 
जिस प्रतिपक्ष थी शंवित वो उसने समझ जिया हो, उसे अपने अनुकूल बना ले भीर 
रामाप्त कर दे । इसी तरह सपूर्ण राजनी त्षि-चिता वी यह परूवववर्ती शर्तें है कि व्यबित 
तथा राज्य वी प्रतिपक्षता यो समझ लिया जाए। इस प्रतिपक्षता वो समझे बिना 
राजनीति-विज्ञान कौ किसी समस्या पा---राज्य के प्राधिक्ार (3०॥॥०7») और उसकी 
विधियों के स्लोत से संबंधित समस्याओं बग---कगेई भी अर्थ तही होगा | इसके निपदारे 
के घिता इनमे से विसी संमंस्यां का वोई हल भी नहीं निकल सवत्ता। सोफिस्दों ने 
इस प्रतिपद्षता फो आप्रहपूर्वक ग्रहण किया और उस पर बल दिया--इसी रुष में वे 
स्लेदों और अरिरिटाटल के पूर्वेवर्द़ी हैं ओर उन्होंने इन दोलों बे लिए भूमि तैयार वी ॥ 
स्ज़ेटों और अरिस्टाटल ने इस प्रतिपक्षत्रा वा अत कर दिया । 


इस प्रकार, यूनात में राजतीति-चिता के विवरास शी प्राथमिक छ्ते थौन- 
व्यवित के मूल्य की भावता। यह भावना जितनी सिद्धात में ध्यंकत हुई, उतनी ही 
अ्यवहार से भी और उसने कार्य में स्वशासी समुदाय को स्वृतत्र नागरिकता वो 
ज्यावही रिंक सवेस्पना के रूप भें अभिव्यवित पाई॥ यही सवल्पा गूनाती नगर- 
राज्य का मूल तत्त्व है | यूनानी राजनीति मे अथवा यूताती स्िद्धात भे राज्य के प्रति 
व्यवित के बलिदान के वारे में चाहे कुछभी कहा जाए, यह एक तय्य है कि दोष प्राचीन 
संसार की तुलना मे यूनाद मे समष्टि के प्रति उसके अग, ब्यदित, का उतना वलिदान 
नही दिया जाता था जितना अन्य समाजों भें । यूनानी अपने जाप से इस बात का 
बशच्चात करते हुए कभी नहीं थकते थे कि जहाँ उनके समुदायों में प्रत्येक व्यवित व 
महत्व उसवी योग्यता के अनुसार होता था और सामूहिक जीवन पर वह भी कुछ 
प्रभाव डालता या, वहाँ पूर्व के निरकुश राज्यों (१०$9०05ए७) मे निरकुश शासक के 
अतिरिवत न तो किसी वी कुछ गिनती ही थी और न उतके हिलो मे कोई समानता 


]. यह प्रभाव उन आयोनियाइयो के ऊपर विद्येप रुप से पडा होगा जो एशिया 
भाइनर से नए नंगरों दी स्थापना करने के लिए यूनान से बाहर चले गए 
थे । “धर्म दी सहज बुनियादें नष्ट हो गई थी | उसके साध्य--देवता--वैवल 
कश्पना की वस्तु रह गए थे। लेकिन, मनुष्यों के हृदयों मे किसी मूलत, नई 
वस्तु दो लालसा थी । आयोनियाइयो ने न बेवल विज्ञान बल्कि वौरकाब्य 
के लिए भी यही मूल्य चुकाया/॥ (एसाइजण०जा ३ै०काएदंण, दावा 
पवार ध6लोफडबर बंद पीव्टीटन छत 20) ॥ 
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ही थी । यूनाव के राज्य किसी एक व्यक्ति वी अस्यिर इच्छा के प्रत्ति समान अधीनता 
के व्यक्तिगत बधन में नही देंधे थे, ये तो विधि के आधार पर एफ दूसरे से बंधे थे । 
उनवा रूप यह ने था कि दस स्वामी और गेवक एव-जुट हो गए हाँ और उनके 
समान हित इुछ भी ने हों। वे तो सामाजिक मत और सामाजिक आचरण की समान 
भूमि पर आधारित सस्याएँ और संघ थे । इन राज्यो में सोग साक्रेदारी वी भावना 
में परस्पर बंधे हुए थे, थे हमेशा अगर “वरावर' न होते थे तो 'एक-जैसे! अवश्य थे 
और एट साथ मिततर एक ही उद्देश्य वी साधना में लगे हुए थे--ऐसे ही राज्यों मे 
गाजनीति-चिता को सहज भूमि मिलो | ये ऐसे लोग थे, जो राज्य से भिन्न थे, फिर भी 
जिनसे संयोग से राज्य का निर्माण हुआ था। यह भेद बसा था और इस समागम का 
बा स्वरूप था ? बया ब्यजित की सहज यृत्तियों और राज्य के अनवरत दावो दे बीच 
कोई विरोध था ? राज्य जिस चीज को निरतर स्यायपूर्ण मम बर लागू बरता था, 
बया व्यक्ति उसके अलावा अस्य किमी चीज वो स्वन्राउतर' स्यायपूर्ण समममता था ? 
यदि ऐसी कोई दिपमता थी, तो वह बंसे उलस्त हुई ? जो समाज प्रश्तति-मातव 
(एरशाएशधों 230) की स्याप-सत्रधी सोबल्पता से भिन्‍न तिभी सवल्पना को लागू 
करता, उस समाज वा निर्मोण ही बसे हुआ ? लगता है यूनान के राजनीतिय जीवन के 
विश्वेप स्वप्प को ध्यान में रखते हुए इस प्रवार के प्रश्नों का उठना स्वामाविक था । 
(उस्तुतः ये प्रशन एगेंम में पाँचदी शताब्दी में उठे भी)। मिद्धावत', राजनीति-विज्ञान 
बी एक दर्त यह है कि स्यवित को राज्य से अवग करके देशा जाए | व्यवहार में, 
नगर-राज्य के जीवन में यह चीज पहले से उपलब्ध हो गई थी । यूनानी नागरिक 
बी अपने नथर-राज्य के साथ पूरी तरह अभिन्‍नता थी, फिर भी वह वापी हद तक 
स्वतंत्र भा और समुदाय के कार्य-व्यापार में इस हुई तक एक अलग शक्ति था कि बह 
अपने आपको उसके विरोध मे रखकर विचार कर सकता था और, इस प्रतार, उसके 
मूल्य के सबंध में अपना मलग दर्शन विवशित बर सकता था। दूमरे शब्दों मे, यूनानी 
नगर बौद्धिक सामंजस्य बेः एक ऐसे सिद्धांत पर आधारित था जो यचयदि चरितारय 
नहीं हो सका था, लेकिन जो अतनिहित अवश्य था; और चूंकि यह सिद्धांत 
अव्यवत रूप से विद्यमान था, अत: जागरूक विवेक के व्ययित के: लिए राजनीतिक 
साहचये वी समस्या के समायान में जुट जाना मपेझ्ाइत अधिक सरल था। 


नगर-राज्य के अस्तित्व ने बुछ और त्तरीकों से भी राजनीति-चिता के लिए 
आधार प्रदाव किया। वह प्राच्य ससार के राज्यों की भाँति गतिहीन नही था। 
उसका एके विकास-सिद्धांत था और उसने अनेक परिवर्तन-क्रम देखे थे। यूनानी 
जगत में स्पार्ट ही ऐसा एक-मात्र राज्य था जो अपने शासन मे अट्ृद अविच्द्िन्तता वी 
क्डिग परपरा बनाएं हुए भा। अन्य नगरों भे अनेक परिवतेत हुए थे और इन 
परिवतेनों का श्रम प्रायः एक ही रहा था--राजनत्र (ह073टाए) से अभिजात-तत 
(शर४0००००)), अभिजात-तत्र से निरदुश-तत्र (॥7079) और निरंबुझ्-तंत्र से 
लोक्तत्र (वशग्ञा००४०ए) । इन परिवर्ननों ने राजनीति-चिता के विकास में दो प्रकार 
से सहायता दी | सबसे पहली बात तो यह कि उनके कारण कई तरह के ऐसे ऑऔँकडे 
जमा हो गए जिनके आधार पर जाँच-पडताल हो सके । इतिहास ने एक प्रत्रार के 
संविधान के स्वान पर एक के बाद एफ अनेक प्रकार के संविधान प्रस्तुत किए और 
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जहाँ एक ही भ्रकार वी व्यवस्था बनी रहे, वहाँ संभव है कि चितन वौ प्रवृत्ति न 
जएे पर जहाँ उसके अनेक प्रकार सामने आएं, वहाँ अनिवार्यतः मनुष्य दुलना करने 
लगता है, विदेचन करता है'। यहाँ यह सवेत कर दिया जाए कि इनमे से अंतिम 
भकार के संविधान ने राजनीति-चिता के विकास में और भी अधिक धपत्यद्षा रीति से 
सहायता दौ | अभिजात-तत्र ने सघपं जे! बिना लोकतत्र के आगे घुटने नहीं ठेके थे । 
लोवतत्र वो संपन्‍्त तथा अभिजात वर्गों के दावों से अभी अपनी रक्षा करनों थी । 
अभिजात वर्ग के पास अब वंधिक विशेषाधिकार नही रहे थे, लेक्ति, उसके पास जन्म 
तथा घन पर जाधारित सामाजिक विशेषाधिकार थे | यूनान के आधिक विकास से 
जहाँ प्रूनानियों वी घन-संपदा बढो थो, वही उनको प्रतिष्ठा में भी वृद्धि हुई थो 
बधिक अधिवारों को हानि बेस मुकाबले में कही अधिक फायदा उन्हे सामाजिक प्रभाव॑ 
बढ़ने के कारण हुआ था। 'बहुतो' को, विधि वी दृष्टि से चाहे उन्हें कंसी भी 
समानता क्यों न मिली हो, उस व्यावहारिक प्रवरता का मुकाबला करता ही पडता था 
जो घत-सफदा, जन्म और संस्झत्ति के वारुण “थोडो' वो प्राप्त थी । इस सधर्ष का 
अनुभव सिद्धात के आधार पर भी होता था और व्यावहारिक जीवन के आधार पर 
औ “थोछेए वो सर्पाति और जन्म के अधिकारों की दा कणना सुगम लगता था १ 
“हुतो' को इसके दार्शनिक उत्तर वी खोज करनी थी। कहा गया है कि यदि 
निद्ृष्ट तत्त्व-भीमासा (7८६७०)५४क०७) न होती, तो तत्त्वन्मीमांसा की भावश्यकता 
हो न पड़ती । इसी प्रकार कहा जा सकता है कि यूनान भें राजनोति-सिद्धात वा 
जभ्य पहले प्ले प्रचलित सिद्धात मे सशझोघन बो आवश्यकता के कारण हुआ | वहाँ जैसे 
हो 'वहुतो' ने अभिजात वर्य की प्रतिष्ठा के दावो के युक्तियुक्त उत्तर देने का प्रयत्न 
किया, बैसे ही राजनीति-चिता का जन्म हुआ। छठी शताब्दी के आदि से चौथी शताब्दी 
ई० पू० के अत तक--सोलोन ओर पियोगनिस से प्लेटो ओर अरिस्टिदल तक--'बहुतो' 
के विरोध में थोड़े से ज्ञोनियों ओर धमियों के दावों को तोलना ही यूनानी चित्॒न 
का स्थायी तत्त्व रहा था। सक्षेपर में, 'योडो' और 'बहुतो' के सघर्प ने यूनान मे 
राजनीति-सिद्धात के विकास को उसी दग से प्रोत्साहन दिया जैसे आधुनिक काल में 
जतता के राजतत्र-विरोधी विद्रोहो ने सामाजिक सविदा (5०८ंथ| ए०गा5०/) जैसे 
राजनीतिक सिद्धांतों को जन्म दिया हे अथवा वम से कम उनको स्पूर्ति दो है। मत 
मे, हमे यह स्मरण रखना हे कि लोक्लत्र अपने आप में विचार-विमर्श द्वारा शासन 
है। यह 'दाब्द दाारा' शासन है। निर्णय के लिए सारी चीर्ज एक अखाड़े मे छोड़ दी 
जाती हैं जहाँ "एक सबल विचार दूसरे को हडप जाता है” । यूनानी लोकतञ के 
सागरिक लगातार राजनोति ब्योरो की चर्चा करते-करते स्वभावत: राजनीति-सिद्धांतों 
की चर्चा तक उसी प्रकार पहुँच गए, जिस प्रकार चॉमवेल वी सेना के लोकतेत्रनिष्ठ 
सिपाही वेदन के प्रशनो तथा युगीन परिस्थितियों की चर्चा करते-करते राजनीतिक 
समाज के 'मूल तत्वो' की चर्चा लक पहुँच गए । लोकतत्र किसी ऐसी परपरा के माघार 
प्र नही टिक सकता जो वद्यागत हो और जिसकी व्याख्या न वी गई हो । वह चपल 


]. सविधानों के वर्गीकरण की समस्या ने, जिसमे तुलतां के बिना काम हो नहीं 
चलता, हेरोडोटस (एप. ८. ६७-२2) का ध्यान ,;ी आकुष्ट किया था ६ बाद 
चलकर वह यूनानी जिज्ञासा का मुख्य तत्त्व बती ॥ 
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विचारों की मुक्त यायु में पनपता है। उसके जीवन के लिए सिद्धांतों दा विवेचन 
उतना ही महत्वपूर्ण है जितना कि मीतियों का । स्यूमीटाइड्स के ग्रंथ केः पाठकों का 
ध्यान इस बात वी और गए बिना नहीं रहता कि लोकतंत्रवादी वबताओं की सैडांतिक 
पकड़ बडी गहरी घी--चाहे वह मिरावयूज में एथनागोरस हो, अगवा एसेंस में 
दिलओन हो, था भेलोस में एयेंस के दूत हों । 


लेकिन, नगर-राज्य ने तुलना और विवेचन के लिए केवल विधुल ऐतिहासिक 
आधार-सामग्री ही नहीं दी । अपने स्वरूप के वारण नगर-राज्य एक न होकर अनेक 
थे । यूनान में एक ही समय में अनेक अतग-अलग राज्य थे । उनवा मे केवल सह- 
अस्तित्व था दल्कि उनमे परस्‍्पर भनिष्ठ संबंध भी था। जद लोगों ने देखा 
कि राज्य की विभिन्‍न व्यवस्थाएँ प्रचलित हैं, तो वे अपने आपसे यह प्रश्न पूछने 
के लिए विवश हो गए कि राज्य का वास्तविक अर्य बया है? जब एयेंरा, 
थीब्स और स्पार्टा ने नागरिकृता के लिए ऐसी शर्तें लगा दी जिनमें बड़ी विविधता 
थी, तो उन्हें बरबसा अपने आप में यह सवाल पूछता पड़ा कि यास्‍्तव में 
नागरिक बौन है ? यह प्रन्‍त सास तोर से उठता था और इसके प्रति यूवानी से 
विशेष आवर्षंण था कि स्वेश्रेष्ठ राज्य बसा होता है ? उसके वर्तमान रूपो में पौस 
सा पूर्णवा के सबसे अधिक निकट है और अन्य राज्य त्रमश विस सीमा तक उससे 
पीदे रह जाते हैं ? चूंकि यपार्थ मं इतनी विविधता थी, इसलिए आदर्श वी सवल्पना 
वी बडी आवश्यवता मासृम पदो ॥ आदर्श राज्य एक मानर वा थाम देगा जिसके 
आधार पर वर्नमान राज्यों का वर्गीकरण हो सकेगा और उन्हें समझा जा सकेगा। 
चूंकि ये विविध राज्य आधुनिक शब्दावली मे न बेवल 'साविधानिक' भेदों बगे बल्कि 
नैतिक उद्देश्य और चरित्र वे: अधिक गहरे और अधिक आधारभूत भेदी को भी प्रकट 
करते थे, अतः आदर्श बी यह खोज और भी स्वामाविक हो गई थी! । नगर-राज्य के 
विस्तार के कारण और उसके फलस्वरूप उसके जीवन में जो घनिष्दता आ गई थी, 
उसके वारण द्िप्टता और औचित्य के संदंध भें एक स्थानीय मत के जन्म को प्रेरणा 
मिली। इन छोटे नंगरों में से प्रत्येक का एक अपना स्वर था ॥ प्रत्येक ने अपने 
इतिहास के दौरान में अपनी एक विशिष्ट आचरण-सहिता का विकास किया थाः । 
इस सहिता के पीछे जनमत की शक्तित थी और जनमत ने ही इसको निर्माण किया 
था। अपनी एवग्रता और सपनता के वारण इस मत का प्रत्येक व्यवित के ऊपर जो 
बोक पड़ता था, उसकी कल्पना हम कदिनाई से कर सकते हैं। जहां प्रत्येक व्यवित 





, अरिस्टाटल के विचार से ये भेद सांविधानिक थे क्योकि सविधान राज्य के 
नैतिक उद्देश्य को प्रकट करता है और वह जीवन की एक दाली होता है । 


2. प्रत्येक राज्य का अनूठापन भौतिक उस्तुओं में भी दिखाई देता था। "जिस 
प्रकार प्रत्येक नगर की अपनी बोली ओर उसे लिखने की शैली है, अपने 
देवता और सविधान हैं, उसी प्रकार उसके पास बरतनों को गढ़ने और उन्हें 
रंगने की अपनी कुछ युवितर्याँ होती हैं, वेशभूषा और जूतो के संबंध में अपनी 
कुछ विचित्रताएँ होती हैं, अपने कुछ परंपरागत व्यजन ओर पेय होते हैं, 
कलाओं और दस्तकारियों के सवध मे अपना अलग 'संप्रदाय' होता है” । 
(टांगफला, 6/०९६ ८9क्मव्ताएश्वां।।, छ. 289)॥ 
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अपने पड़ोसी पो जानता हो, (बरिह्टाटल ने उपयुक्त नगर कौ यह भौ एक छार्ते 
मानी है) भोर॑ प्रत्येक ब्यजित्त अपने पड़ोप्ती के व्यवष्टार पर दृष्टि रसता हो, वहाँ विठी 
भी ब्यपितर के लिए अपने नगर के जीवन के ध्वर और स्वभाव के विरुद्ध जावा वटित 
घा। नपर वा रघ एक नेतिफ प्राणी बा रूप था। उसका शक निश्चित चरित्र था 
और जैसा कि पेरीक्लीज़ के अत्येप्टि भाषण से ज्ञात होता है, उसके सदस्य अपने सगर 
कै ध्यक्षितत्द के प्रति सचेत थे तथा वे उसके चरित्र वी अन्य सगरो के चरिष से तुलना 
पार सबते घे' | इस प्रवार, यूनानी राज्यो में एक प्रवार यो राजनौतिक चेतना वा 
विबास हो गया धा। प्रत्येक नंगर एक पूर्ण तिवर्सित इकाई के रूप में अपने प्रति 
जागरूक था। उसवा अपना एक मतिक जीवन था जिसवा उसने स्वय ही सृजन और 
वोपण किया था | वहू इस भाव को प्रस्येक राजनीतिक इबाई की “आत्म-निर्भरत्ताः वी 
सबलपता में व्यक्त बरतर था 4 चूँकि भ्रत्येक राज्य आत्म-विर्भर था, अदः वह स्वामी 
होते का भी दादा करता था। आत्म-निर्भरता कर अनिवार्य परिणाम था ह्वच्मासन । 
वर॑प रागत यूनानी हष्टिकोण मे स्वशासन और आउत्म-निर्मेस्ता प्रायः पर्यायिवादी शप्द 
हैं ॥” अतः, बोई आइचर्य नहीं कि लोग इन विभिल्त प्रकारो के मूल्य वा विवेचन 
करने लगे या पृथक्‌ व्यक्तित्व की राजनीतिक चेतना राजनीतिक चिंतन में प्रकट होने 


सगी । 


इस प्रवारं, यह स्पप्ट है कि भगर-राज्य वो राजनीतिक स्थितियों ने राज- 
नीति-बिता के विकास में तीन नारणों से योग दिया। एक--नंगर एक स्वशासौ 
समृदाय था जिसके अपने सदस्यों के साथ सबंध के बारे मे जाँच-पड़ताल जरूरी थी । 
दौ--जगर विकास वी एक प्रक्रिया से होकर गुजरा था जिसने नाधार-सामग्री तो दी 
ही थी, उसके साथ ही जपने जतिम चरण में चिंतन को भी गति दो थी । अत मे, 
अपनी जनन्‍यता के प्रति सचेत विभिन्‍नें भ्रकार के नगरो के सहं-भस्तित्व ने उनकी 
सुलना करने ओर एक आदर्श की खोज करने की प्रेरणा दी 4 किदु, नगर-राज्य वी 
राजनीति-चिता पर उसकी विशिष्ट परिध्थिलियो दो अमिट छाप रहती है। नगर- 
राज्य नैतिक समाज या भर इस समाज के विज्ञान होने के नाते यूनानियों के हाथो 
में राजनीति-विज्ञात विशेष रूप से और प्रघाततः नेतिक हो गया । ऑरिस्टाटल के 


]. "हमारा शासत हमारे पड़ोसियों के शासन वो नवल नहीं है | हमारा सैनिक 
प्रशिक्षण भी हमारे विरोधियों से भिन्‍त है । यही बात शिक्षा के सबंध में है ॥ 
सावंजनिक जीवन से प्रृथक्‌ रहने वाले ध्यक्तित को जहाँ अन्य राज्य 'शा्त 
सभ्नभते हैं, हम उसे बेकार का बादमो मानते है ॥ नीति के शमी पश्नों एस 
हम सावधानी से और व्यक्तिगत रूप से तिर्णय और विवाद करते हैं। हमारी 
ख्याति है कि हम बर्म मे सवसे अधिक साहसो ओर पहले से सबसे अधिक 
सोतच्‌-विचार करने वाले हैं। भलज्नाई करने मे भी हम शेष ससार से बिल्कुल 
उलरे हैं। हम अनुप्रह पाकर नही, वल्कि अनुग्नह करके मित्र बनाते हैं | सकट 
से जूफते समय जो गोरख-गरिमा हमर प्राप्त कर लेते हैं, वह कल्पतातीत है 
और थआज का कोई भी अन्य नगर उसको होड नही कर सकता” व 0००४- 
0965, . 37. यह (हिंदी अनुवाद जिसने के अंग्रेजों अनुबाद पर जाधारित 
है, 2०. थ।; 099. 97---200) | 
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विचार से संविधान ही राज्य है।सविधान केवल पदों वा विन्यास! ही नहीं है, 
बल्कि वह 'जीवन वी एक शैती' भी है। यह बैधिक रारचना से अधिक है। वह 
मतिक भावना भी है। वास्तव मे यही उसया आम्य्तरिक सार और अये है। जब 
बौई विचारझ राज्य के बारे मे विचार वर रहा हो, त्तो उते अपने विषय पर नैतिक 
दृष्टि से विचार बरवा चाहिए। उसे राजमीति-बिज्ञान पर नंतिक दर्शन वीं 
फ्द्धावती में दी विचार करना चाहिए, ब्योयशास्त्र वी घधब्दावली में नहीं जैसे कि 
रोम थी शिक्षा बे जाघार पर बाद वी एवं पीड़ी ने विया था । उठे पूछना चाहिए + 
बढ़ संध्य बा है जिमे प्राप्त करने या प्रयास राज्य को करना चाहिए और दे उपाय 
बौन से हैं जिनवा सही ढंग वा जीवन व्यतीत बरतने ओर सस्ची नैतिक भावना 
हृत्तगत बरने कै लिए राज्य थी प्रयोग बगना चाहिए । उसे यह मही पूछना घाहिए 
कि राजनीतिक शवित एक जगह फरद्वित हो या बंटी हुई हो ॥ उसे बैपिक अधितारों 
और करो के वितरण के बारे मे भी जिनासा नहीं बरनी चाहिए । उसे याद रफना 
चाहिए कि उसता सरोयार चधिक ममुदाय के बजाय नेतिक समुदाय से है । उसे इस 
समुदाय के नैतिक जीवन के अलग-प्रतग पहलुओं पर विचार यरना चाहिए। उसके 
लिए राजनीति-विज्ञान संपूर्ण समाज का नोतिषास्त्र होता चाहिए--उस समाज का 
जी एक समान नंतिक प्रयोजन के आधार पर बना हुआ हो। उसे तय करना चाहिए कि 
हम समाज या 'थेय (१000) पया है ? समाज वी घट बीन-शी गठन है. जिमसे इस 
देय! वो सबसे अच्छे ढुग से हमिल दिया जा सरता है? और, वह कौन-सा वर्स है 
जिसके द्वारा वह स्थायी हो सवता है । अरिस्टाटल ये। विचार से राजनीति-विज्ञान वी 
इस संवल्पना मे और नोतिशास्त्र मे वोई वाघारभूतन अतर नहीं है। आदर्श रूप में 
व्यकित या 'परेष' वही है जो समाज वा। उमा सदगुण (शाए८) भादण रुप से वहीं 
है जो उसके राज्य वा है। अरिस्टाटल के विचार से पूर्ण श्रेय समान व्म द्वारा ही सिद्ध 
रिया जा सकता है और राजनीति-प्िज्ञान उमी क्ेय वी साधना भे निरत समूचे 
नैतिक समाज वा पिज्ञान है और दगी रुप में यह उच्चतम नोतिथारत्र है। यह 
मनुष्य के सपूर्ण कर्तव्य वा विज्ञान है--भौर जब अरिस्टाटल यह बहता है तो इसका 
अर्थ यह है कि वह मनुष्य वो उमके परिवेश के संदर्भ में और उसके कर्म तथा संयंधों 
थी पूर्णता के मंदर्भ मे प्रहण कर रहा है। अरिस्टाट्स के पास विज्ञान के सर्प मे 
नीतिभास्प्र वी न तो वोर्द पृथझ सकलपना ही है थौर न उसके धाम इसके लिए कोई 
अलग शब्द ही है। यदि उसने राजनीति-विज्ञान के ग्रंथ से भिन्‍न नीतिशास्त्र के ग्रंथ 
की रचना की, तो इसका यह अभिप्राय नही हैं कि वह राजनीति वो एक विशिष्द 
विज्ञान मान रह) है। इसब्ा मतलब बेबल यह है कि बह सदगुण के दो प्रकारों 
में भेद कर रहा है। सदगृण वा एक रुप यह है कि वह व्यवित की एक स्थिर और 
मनोवैज्ञानिक अवस्था है । सदगुण का दूसरा रूप यह है कि वह सामाजिक मानव वी 











. कहा जा सकता है कि राजनीति-विज्ञान को अपनी शब्दावली सर्देव ही अन्य 
शास्त्रों--नीतिशास्त्र, न्यायश्ास्त्र अथवा जीवविज्ञान--से ग्रहण करनी पड़ी 
है । युनान का राजनीति-विज्ञात सदैव नैतिक शब्दावली का व्यवहार करता 
था। 
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गतिशौल शववित है! । इस प्रवार, अरिस्टाटल के लिए राजनीदि-विज्ञान और नेतिक 
दर्शन मे अभेद है और (यह भी कहा जा सकता है कि) दोनों का न्यायशास्त्र के साथ 
अभेद है क्योंकि राज्य की नैतिक सहिता विधि अथचा अधिकार के समहूप है | फिर, 
दीवानी विधि के सिद्धात और न॑तिक विधि के सिद्धांत में कोई अतर भी नही है । 
राजनीति-विज्ञान प्रिमुखी विद्या है । वह राज्य का सिद्धांत है, लेकिन वह नीतियों का भी 
सिद्धांत है और विधि का भी । इसमे दो ऐसे विषयो का विवेचन होता है जिन्हें बाद 
में उसके क्षेत्र से बाहर कर दिया गया और फिर जिनका पृथक्‌ शास्त्रों के रूप से 
विवेवन किया गया है | 


राजनीति-विज्ञान की इस सवल्पना से यूनान की राजनी ति-चिता और हमारी 
आधुनिक चितन-दलियो के कुछ भेदो का पठा चलता है १ सद॒गुण की प्राप्ति के लिए 
एक नैतिक सघ के झूप मे राज्य को सकत्पना से व्यवित के साथ राज्य के संबंधों की ऐसी 
धारणा निहित है जो अधिकाश आधुनिक धारणाओ से भिन्‍न है । हम कह घुके हैं कि 
यूनानी के लिए उसका वास्तविक महत्व समाज मे उसकी उपयोगिता के दृष्टिकोण से था 
यद्यावि उसके कारये के निर्धारण मे बह अपने आप को भी महत्वपूर्ण समझता था, तथापि, 
यह एक तथ्य है कि यूनाती की राजनीति-चिता में व्यक्ति की धारंणां की भ्रघानता 
नही है और अधिकारों की सकत्पना उसमे प्रायः विकसित नही हो पाई थी | संभवत , 
इसका यास्तविक कारण यही रहा होगा कि चूंकि व्यक्ति समभता था कि बह संपूर्ण 
समाज के जीवन पर प्रभाव डाल सकता है, अत. उसने सपूर्ण के विरोध मे अपने 
अधिकारी पर ज़ोर देने का प्रयास नही किया । समाज मे अपने मूल्य के नाते सुरक्षित 
होने के कारण उसे अपने निज के वारे मे चिता करने की आवश्यकता नही थी | और 
इसलिए, नैतिक दृष्टिकोण से आरभ करने और राज्य को एक नेतिक सस्था मानने 
के कारण यूनानियो ने ऐसे ऐव्य को वल्वना की थी जिससे अधिकांश आधुनिक चिंतन 
अप्रिचित है । ध्यवित्त ओर राज्य के नेतिक प्रयोजन इस हद तक एक थे कि राज्य 
से इतने अधिक प्रभाव की आज्ञा की जाठी थी और वह इतना अधिक प्रभाव डालता 
भा कि हमे विस्मयजनक प्रतीत होता है । प्लेटो और अरिस्टाटल दोनों ही राज्य का 
उद्देश्य 'सेय” की तिद्चित अभिवृद्धि मानते है। वे 'पूर्ण से आरभ करते हैं और ऐसे 
साधतो की खोज करते हैं जिनके द्वारा व्यक्ति के ऊपर उसके जीवत और प्रयोजन 
की छाप डाली जा सके । आधुनिक विचारक वी हंष्दि में राज्य का कार्य नकारात्मक 
है । उसका कार्य नेतिक जीवन को प्रेरणा देना नही, बल्कि उसके मार्ग की बाधाओं 
का निवारण करना है। हम “व्यवित' से आरभ करते है । हम उसे अधिकारों से 
(प्रायः सामाजिक मान्यता से निरपेक्ष प्राकृतिक अधिकारों से) संपन्न मानते हैं: हम 
आशा करते हैं कि राज्य इत अधिकारो की गारटी दे तथा ऐसा करके चरित्र के सहुज 
विकास की परिस्थितियाँ पैदा करे | हम चाहते हैं कि राज्य के कार्यो से उसके सदस्यों 
के जीवन कठपुतलियों जैसे बनकर न रह ज्ञाएं। हमारी आदर्शोक्ति है ; आंतरिक 


. इसके साथ ही यह भी स्वीकार किय्रा जाना चाहिए कि पॉलिटिक्स के चौथे 
ही पाँचवे खडो में नौतिशास्त्र से अलग राजनीति का यथार्थवादी विवेचन 
॥ 


] यूनानी राज्य-्सिदांत व 


ब्रेरणा से किया गया आधा कार्य बलपूर्यक बाहर से सादे गए संपूर्ण कार्य की अपेक्षा 
ओयस्कर है । यूतानियों को ऐसी चिता न थी । अधिवारों वी पवित्रता के संद् मे 
उनकी यदि कोई घारणा थी भी, तो नही के बरावर। प्लेटो सदमे महत्वपूर्ण अधिकार 
मा अंत करने के लिए कटिवद्ध प्रतीत होता है । अरिस्टाटल अन्य स्थलों वी भाँति 
शहाँ ही अधिक रूढ़ियांदी है। पहाँ वह ऐसे अधिरार वो उचित ठहराता है (जैमे 
दासता के रूप में उसने अन्याय को उचित ठहराया है) जिसने विर-मोगज अधिरार 
(ए708९7/॥४० 0॥०) का रुप ले लिया हो! । इसलिए, यूनानी राजनोति-चिता में 
यह इच्छा निद्धित है कि राज्य वर्म मे प्रवृत्त हो और उसके बमें की दिशाओं को 
निर्धारित करने वा प्रयास किया जाए, और यही उसी विशेषता है 


नगर-राज्य के उपयुक्त मिद्धात में इसके सिवा और वया हो सकता था ? 
यह सर्देव याद रखना चाहिए कि नगर-राज्य के अतग्रेत राज्य और चर्च मे कोई 
अतर नही किया गया था । यूनानी धर्म 'बाह्य सावेजनिक पूजा' वो विषय था+- 
इसके अपवाद थे क्रेवल रहस्य । यूनान में रोम की भांति अलग ये बोई प्रणारी-वर्ग 
नही था । वही डेहफी के अपोलो वी पूजा व्यापवः रूप से प्रचलित थौ। इस पूजा ने 
छठी शताब्दी के आरभ में जीवन मेः एक विशिष्ट स्वर को जन्म दिया और यूनाव 
के इस विशिष्ट वित्नार के प्रसार में सहायता दी कि 'अति से वचता चाहिए!। डेल्पी 
के अपोस्तों के अपने पुजारी तो थे, सेकिन, अन्य स्थानों पर उसके पय के इ्ई-गिर्द 
किसौ संगठित चर्च का निर्माण नही हुआ था । प्रत्येक नगर के एक या एक से अधिक 
अपने पथ थे और उन सबका सार था ओपचारिक वर्मुजाड | साप्तान्य रूप से यूनानी 
घर्ते ऐसा आध्यात्मिक प्रभाव नही डालता था जो आस्यतरिक जीवन वी ओर उन्मुणय 
कर सके । इसमें देवी-देवताओं को भेंट और वज्ति दो जाती थी। धामिक प्रविजता 
नगर के प्रति (देवताओं के प्रति नही) प्रत्येक नागरिक का कर्तव्य था। घामिक 
पविश्नता का अर्थ था औपचारिक विधि-विधानो वा उचित रोति से पालन करना 
और धामिक अपवित्रता के माने होते थे इस प्रकार के क॒तंब्य बी अवहेलना करना । 
राज्य द्वारा मान्य देवताओं के अतिरिवत नागरिक अन्य देवताओं वी पूजा कर सकता 
था, लेकिन, वह राज्य द्वारा मान्य देवताओं थी पूजा छोड नहीं सकता था। सक्षेप 





]. हम इस बात को अस्वीवार नहीं करते कि अधिकारों के: सबंध में प्लेटो की 
और उससे भी अधिक अरिस्टाटल की अपनी चुछ घारणा थी। जैसा कि हम 
आगे चल कर देखेंगे, ससार के प्रति उनके साथ्यपरक इष्टिकोण (ट6ण००ह- 
4) भरंध्स्) में यह घारणा निहित थी 3 


प्राचीन काल में ईसाई धर्म से इतर भूमध्यसागर की तटवर्ती जातियों मे प्रचलित 
विज्येप प्रकार के गोपनीय धर्म-सस्कार जिन्हें सपन्‍्त करने का अधिकार केवल 
कुछ सप्रदाय-दोक्षित व्यक्तियों को ही रहता था। इन सस्कारो मे मंप्रोच्चार, 
खान-पान और यज्ञादि कम निहित थे और इनका उद्देश्य था--उपासको 
के लौकिक जोवन का सुधार करने के साथ-साथ उनके पारलौकिक जीवन 
का भी सुधार । यूनान में ये रहस्य एल्यूसियाई रहस्यों के नाम से ख्याद थे 
बयोकि इनका उद्भव एयेंस के उत्तर-पश्चिम में स्थित एल्यूसिस नामक तगर 
मे डेमेटर देवता के मदिर से संवर्धित माना जाता था | 


2 यूनानी राजनोति-पिद्ांत 


में, यूनानी धामिक जीवन वी सुम्य विश्येपताएँ ची--वाह्य कर्म-वांड और उस वर्म- 
वाद का स्थानीय स्वस्प । प्रत्येक समुदाय अपने स्थानीय कर्म-वांड पर उतना ही और 
उसी प्रवार ध्यान देता भा जिस पअ्रवार कि भपते सार्वजनिक बार्यों प्र। धर्म 
राजनीतिक समाज के राजनीतिक जीवन पा एक पहसू था | वह वोई और बतण 
जीवन नहीं था और न उम्र के लिए बोई और अलग समाज भा । यूनानी लगर या 
जीवन किसी ऐसी संस्था के थपस्तित्व फे वारण गोमित ने था थो उदके याथ बराबरी 
का दावा परे था अपने वो उससे ऊँचा माने । तैतियता के प्रचार का भौर अपने 
सत्यों के पक्ष में सनुशाधितियाँ खोजने या वाम वह ऐसी संध्या पर नही छोड़ सकता 
घा। चूँकि वह अपने आप ही चर्च भी घा और राज्य भी, इसलिये उसे एक और 
तौ परंपरागत पाप-वर्म का दमन करता था और दूसरी ओर न्याय-मार्ग वा निर्देश ) 
मध्यवालौत सिद्धांत मे दाज्य पहले वास मे सोमित था और दूसरा वाम चर्च ता 
दापित्व पा । 


इस प्रव।र, नगर-राज्य ना गिद्ात पुसा सिद्धांत है जिसमे राज्य वे सप्रग्र 
मार्वक्षेत्र की तत्वर्वा रे स्र्ीवार कर लिया जाता है और फिर इस वात की विशज्येप 
हूप से भीमामा वी जाती है कि राज्य अपने वार्षो को उचित रीति से किस्त प्रकार 
बर सकता है। यह सिद्धांत विधिकर्त्ताओं द्वारा दिमित है और उन्हीं के मतलब या 
है ( यूनानियों वा विश्यास था कि उनके राम्यों के विभिर्ते स्वर कोर स्वभाव 
लाइकरगस अथवां सोलोन जैसे संती के कार्य के फलस्वदय थे । उन्होंने कुद्ध ऐसे 
साँस तैयार कर दिए थे जिनवे उनके साथियों के औौजन मदेव दलने रहे । संभवत. 
इनका वधियाँद विश्वास इतिहास से समयित नही है। लाइकरगस के विधि-निर्माण 
धी कहानी शायद चौथी दठाव्दी मे गद्दी गई होगी । स्पार्ट वी विधि पूर्दवजी की हंढ 
प्रथाओं और परंपराओं का संकलन थी : और, धर्म थी तरह इस प्रशार न्री विधिवा 
धह्तित्व लोगों के हृदपी भे होता है। इसका! निर्माण विसी एक न्एकित वे वही दिया, बिक, 
उसका विकास पोढियों भें जाझर हो पाया था!। लेकिम, अन्य स्थानों पर स्ोग अ्षधिक 


3. इस पुस्तक के झूल रूप के कुछ आलौचको ने पुस्तक में उश्लिक्षित इस विचार 
प्र आपत्ति वी थी कि विधिकर्ता वी युनानी सकक्‍त्पता उस “स्वाभाविक 
और सावंमोम प्रवृत्ति से प्रमावित है जिसके अनुमार किसी राष्ट्र के मानस वी 
भ्रीमी प्रतियां वो उसकी महानतम्‌ संतानों के आदेश से संवधित कर दिया 
जाता है” ) इंगलंड के इतिहास के पाठक जाल्याज के चमत्वार से परिचित 
हैं बिसने अस्फेड वो 'शायर' और 'जूरी' जैसी भेंग्रेजी सहवाओं का सार्वभोध 
प्रजरत्तेक बना दिया है । लेकित, यूतान के इतिहास से विधिकर्त्ता के महत्व वो 
कम आँक कर मैने गलती की हैं कौर प्राठ को बदल दिया है। दूसरी ओर 
उपर्यक्त उद्धरण (शाभा0शट, 2४. ४४. 9. 80 से) सेरे क्यन को पुष्टि 
करता है और मेरा मन युनानियों कै संवद में ग्रह विद्वास करने का होता 
है विः “उनवी कलात्मक मनोदृत्ति वा यह त्तकाज़ों था कि संस्थाएं एक छेती 
की ग़ोलाकार कृतियाँ प्रतीत होनी चाहिएँ” । मेँ यह और वह दूँ कि विधि- 
कर्ताओं के बारे में अबती जानवारी के लिए हम धाद के अधिवा री विद्वानों 
प्र निर्भर हैं जिनमे तथ्य के अत्वेषण की प्रवृत्ति सजग थी | आधुनिक काल 


के एकमात्र 'विधिकर्ता' जेरमी बेंयम को अपने परिथम को पोई फल प्राप्त 


] यूनानी राज्य-पिदांत 3 


विनयशील थे। यूनाती अस्यिर स्वभाव के थे, अतः ये ब्यवस्पाकारी घुद्धि वी निर्माध- 
विया का नियंत्रण मानने के लिए कभी-यभी शुगमता से सैयार तो हो जाते थे, 
लेकिन, शायद यह स्थिति हमेशा नहीं रहती थी । सोलोन ने एयेंस के ऊपर अपनी 
छाप छोडी थी । पुछ हृष्ट्रियों से बलीस्येनीज पा बार्य सोलोन के बार्य वी अपेक्षा 
अधिक उस्लेसनीय है) पम से यम उसके बारे में यह कहावत सही है कि “उनके 
विधिकर्ता वास्‍तुकारों वी भाति रुल और बुनुवनुमा से कार्य करते है” । उसने एयस के 
जीवन थी समरयाओ वो दाशमिक प्रणाली से सुलभावा । उसने जनता यो दस 
मद्रीलों में बाँठ दिया और साल के दस महीने किए। इस प्रवार, उसने एयेस की 
समस्याओं वा गणितीय निश्चितता के साथ समाधान किया! । जो बात एयेंम के बारे 
मे सही है, यह यूनान के अनेक उपनिवेशो के बारे में भी सही है। यूनानियों वो जा 
प्रयोग प्रिय थे, उन्हे पूरा करने के लिए उपनिवेशों के रूप में उन्हें नए श्षेत्र और नई 
भूमि मिल गई थी और चूंकि उपनिवेशों मे अमर विभिन्‍न जातियो के लोग रहते 
थे; इसलिए वहाँ घुछ न युछ व्यवस्था आवश्यक हो गई थी । अत', यदि राजनीति 
विधारको वेः मन में विधिवर्सा बी तस्वीर रहती है, तो दरशमे कोई आइचर्य वी वात 
नहीं । वे अपने आप को काहुपगिक विधिकर्ता मानते हैं। सबसे पहले वे मन के 
अनुसार आदर्श वी पूर्ण योजना बनाते हैं । जब ये देखते है कि बादर्श प्राप्त नहीं 
किया जा सकता, तो ये स्यावह्ारिय योजना का निर्माण करते है जिसे कार्यानियित 
किया जा सके । यदि वास्तविक विधिकर्तता ने इस ढंग से अनीस वा निर्माण किया 
हो, तो दाशंतिक वर्तमान का निर्माण बयों नही कर राकता ? वह भी पहले के 
विधिकर्ता की भाँति रामग्री वो अपनी इच्छानुसार ढाल सकता है । यूनात वी राज 
भीति-चिता में यह ध्यायहारिक प्रवृत्ति सदा मौजूद रहो है। जिन ग्रथों भें यह इृष्टिल 
बोण व्यवत हुआ है, वे मैकियावेली के प्रिस की भांति राजमर्मतज्ञो के लिए वियम-्ग्रय 


नहीं हुआ । “सम्रादू एलेवजेंडर प्रथम ने रूस वो सहिता के सुघार में बेयग 
से सहायता माँगी। वेंथम ने बबेरिया नरेश वो भी इसी प्रवार के बार्य भे 
सहायता दो। बाद मे उसने यूनानी विद्रोहियो से राजनश्न फो निंदा की और 
मेहमतअली को एक संविधान का प्रारुप दिया । यह समझ में नहीं आता कि 
निष्ठा के इस सतत परिवर्तन वा वा दोस परिणाम निकला? (१६०४७8७९, 
छ7०9०6 40 फ़ैशाधीणा5 फ्रिवशग्ाला। ए 070टकाला।, 9, ) । 


4. विज्ञामोवित्य को इसमे प्राययागोर॒स वा भ्रभाव दिखाई देता है (आगे अध्याय 
3 खड (ख) से तुलना कीजिए), लेकिन, यह ध्यात रखना चाहिए कि मारमिक 
ज़मंन कवीले भी इसी प्रवार गणिततिप्ठ थे । जमत पेगस ,000 आदमियों का 
एकक था गौर सेटेता 00 आदमियो का उपमडत | एलो-सेक्सन काल का 
'कबाइली भूमिकर' (700 प्रा0980) भी इसी गणितीय प्रवृत्ति को प्रकट 
करता है | आरभिक क्षतिपूर्ति को तालिकाएँ (568 ण #टव्शा69) 
अकृगणित के अभ्यासों डो भाँति है। सुबोध पूर्णाको की प्रवृत्ति के स्पष्टी- 
करण के लिये हमे न तो परायथांगोरस के पास जाने की जरूरत है ओर ने 
“गूतानियों को क्रम और सममिति की विशेष रुचि” के ही । यह प्रवृत्ति राज- 
नीतिक विकास्‍्ध को विसो अवस्था से सहज ही होती है । समचतः, बए्तबिक 
00484 खराब सिले हुएं कोट वी भाँति ढीले-हाले ढँग से वे अधिक 
उपयोगी थे | 
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(४०१७४ ७) है ॥ प्लेटो के संबंध में यह बात विशेष रूप से सही है। उसने अपने घुर 
साक्रेदीज्ञ की भाँति ज्ञान का उद्देश्य सदेव यही माना था कि उप्तका फलोदय कम में होना 
खाहिए। उसने स्वयं अपने दर्शन को कार्यक्ूप मे परिणित करने का और रिपब्लिक 
में निहित आशाओं की पूर्ति के लिए एक निर्शजुश शासक को प्रेरणा देने का प्रयास 
किया था | अरिस्टाटल के साथ भी हप तभी न्याय कर सकेंगे जब यह याद रखें कि 
पॉलिटिक्स का उद्देश्य विधिकर्ता और राजमर्मज्ञ का परथ-प्रदर्शन करता और अपने 
सपर्क मे आने वाले राज्यों के निर्माण मे अथवा उनके सुधार मे या कम से कप्त उनवी 
रक्षा मे सहायता देता है । 


यदि यह स्थिति है तो पूछा जा सकता है--वया यूनानियो का राजतीति- 
विज्ञान विज्ञान की अपेक्षा कला नहीं हैं ? विज्ञान मे तो अनुसंघान के किसी निश्चित 
विपय के बारे मे सच्चाई जानने का प्रयास किया जाता है। अंगर राजनीति-विज्ञान 
का उद्देश्य अध्ययन के विषय में परिवर्तत करता हो, तो क्या इस हृष्दि से देखने पर 
यह विधान हो सकता है ? इस कठिनाई का समाधान तभी हो सकता है जद हमे 
यह समझ लें कि मानव-मन को क्रियाओं पर विचार करने वाले विज्ञानों के दो पक्ष 
होते है--चाहे सिद्धात-झूप मे देखा जाए और चाहे व्यवहार-छूप में) तकंशास्त्र, 
नीतिशास्त्र और राजनीति जैस्ते विज्ञान मुख्यत. उत नियमो के निर्धारण का प्रयास 
करते हैं जिनके अनुसार मन उनकी दिपय-वस्तु वर अलग-अलग विचार करता है | 
वे अपनी सामग्री का विश्लेषण उन्त सामान्य स्थापनाओ को निर्धारित करने के लिए 
करते हैं जो उस सामग्री के स्वरूप के संबंध से स्थिर को जा सके । परंतु, विवेक जिन 
निममो के अनुसार सक्रिय होता है, उन्हे समझने का अर्थ सामान्य स्थापद्राओं के रूप 
में नियमों को निर्धारित करना नहीं है। इसका अर्थ यह भी है कि विनियमो के अर्थ 
में नियमो को निर्धारित किया जाए। तके द्वारा चितन-प्रक्तिया का उद्घाटन भी 
उचित चितन-विधियों की दृष्टि से विधान का कार्य है। इस प्रकार से प्रख्यापित 
विधि की सत्ता को अतिरजित रूप देना और औपचारिक तकंशास्त्र के तियमों के 
अधीन विचार की प्रकिया का निग्रह करना भासान है | जहाँ कही भी सह किया 
जाता है, वहाँ तझंशास्त्र के तानाशाहो पक्ष के विरुद्ध प्रतिक्रिया अनिवाये है। तर्क- 
हास्त्र का निस्सदेह यह एक पहलू है और मानव-कार्य के विज्ञान भी ऐसा एक पहलू 
प्रस्तुत करते हैं॥ राजनीतिक हैसियत मे मनुष्य के कार्य के संवध में जो उक्तियाँ 
सही हैं, वे उप्तके कार्य के नियम भी हैं । कारण यह है कि जिस विषय के संबंध में 
ये उक्ितियाँ सही है, वह स्वस्थ सामान्य विषय है ) यह उम्री प्रकार है जैसे कि तक 
शास्त्र की उक्तियाँ सामान्य और दियभित चिंतन के लिए सही हैं! इसके अनुसार 
ही, “राज्य का उद्देश्य अपने नागरिकों का कल्याण करना है”? अच॑दा “भच्छाई का 
बदला अच्छाई और बुराई का बदला बुराई ही न्याय है--जैसी उक्तियाँ आज्ञा के 
भाव से भी लिखी जा सकती हैं और सकेत के भाव से भी । राज्य को अपने नागरिकों 
का पूर्ण और सच्चे रूप से कल्पाण करना चाहिए ॥ उसको अपना लक्ष्य धन अथवा 
शक्ति का सचय या समानता की स्थापना नहीं समकतता चाहिए । राज्य को उन 
ब्यवितयों को पद और सम्मान देना चाहिए जिन्‍्होते उसे 'सत्‌” का दान किया हो, 
जिससे उसके उद्देश्य की अभिवृद्धि हो । उसे धनिको को, केवज्न इसलिए कि वे धनिक 
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हैं और गरीबों को केवल इसलिए कि ये गरीव हैं, सत्ताहढ़ मही करना चाहिए। 
यूनानियों को राजनीति-चिता ने विज्ञान के इस तानाशाही पक्ष पर अपना ध्यान 
विदेष रूपसे से केंद्रित विया था!। य्रुनानियों ने राजनीत्ति-विज्ञान को रचना 
आज्ञार्मक भाव से वी ॥ लेकिन, इसका अर्थ यह नहीं कि वे सकेतास्मक भाव को 
भूल गए थे । अरिस्टाटल के मत से राजनीति-विज्ञान का उद्देश्य सत्य वा बोध और 
उसकी थ्यास्या करना है यधपिं उसने अपने विचार सामान्यतः आज्ञात्मक भाव में हो 
ब्यवत विए हैं और विज्ञान के संद्धातिक तथा व्यवहारिक दो भेद बरके तथा 
राजनौति वो व्यावहारिक विज्ञान वो श्रेणी में रखकर व्यवहार को निदेशित करने 
वाले विज्ञान के रूप में उसके महत्व पर बल दिया है । 


नयर-राज्य ने जिस राजनीतिक बितन को जन्म दिया था, उसकी मुख्य 
विशिष्टताओं वा हम दिग्दर्शन करा चुके हैं। यह ऐसा चितन था जिसमें राज्य को 
एक नंतिक सत््या माना ग्रमा था और जिसके परिणामस्वरूप विषय वा विवेचन 
मेतिक हृष्टि से विधा गया था। इस बितन वा व्यवहार से इतता घनिष्ठ सवध था 
कि इसका भावन प्रघानतः व्यावहारिक अध्ययन के रुप में किया जाता था। यूनान 
के राजनीति-बितन वी दिशा को निर्धारित करने में एक तत्व और महत्वपूर्ण था । 
इस तत्त वा संबंध राज्य-दरोर के त्रिया-विचार से न था, बल्कि उसके रोग-विचार 
से या। चूंकि राजनीतिक चितन व्यावहारिक और उपचारपरक या, अत. इस तत्त्व ने 
उसके विकास की दिशा पर और भो अधिक प्रभाव डाला । होगेल वी छब्दावली मे 
हम कह सबते हैं कि गूनानियों ने 'समाज' ओर “राज्य! के दोच कभी कोई स्पष्ट 
भेद नहीं कियां। इसमें एक ओर आधिक वर्गों का जटिल संश्लेप होता है जिनके 
विभिन्‍न योगदानों से एक सामाजिक इकाई व निर्माण होता है, लेकिन, जो स्वय 
घंयक्तिक हितों में लीन रहते हैं; और दूसरी ओर प्रगनु की तटस्थ, निष्पक्ष तथा 
मध्यस्थ सत्ता होती है। यह प्रमग्नु सबके हित का मृतिमंत प्रतिनिधि होता है, और 
उसे ध्यान भें रखते हुए समाज के ध्यवितवाद का शोधन करता है बहुत बुद्ध इस 
पर निर्भर होता है कि राज्य को समाज से पृथक्‌ रखा जाए और मध्यस्थ तथा 
झोधनकारी सत्ता को उन स्वार्थों के प्रभाव से बचाकर अक्षुण्ण रखा जाए जिनका 
बह नियंत्रण करती है । इस पृथक्ता ओर इस सत्यनिष्ठा को प्राप्त करने के लिए 
आधुनिक राज्य भी उतना ही उत्मुक रहता है जितना कि प्राचीन राज्य | अब भी 
महू खतरा है कि कही कोई सामाजिक वर्गे, कोई आर्थिक स्वार्थ राज्य बी पवित्रता 
को दूषित न कर दे और शासन की शवितर्याँ हथिया कर उनसे निजी सलाम न उठाने 
लगे। दूसरी बोर यह खतरा भी हमेशा रहता है कि राज्य एक ऐसी जड शिला का 
रूप न ले ले जो समाज के स्वतंत्र विकास को अवरृद कर दे। रोम साम्राज्य के 


. प्रो० वर्नेट का कथन है (67९४६ 7%४05०/##0, 9. 2) कि यूनानी दर्शन मुख्य 
हूप से धामिक वृत्ति को संतुष्ट करने का प्रयास घा । उसने एक विशिष्ट 
जीवन--पद्धति को जन्म दिया | दाशंनिक यह जीवन-शेली “कमी तो शिष्य- 
मंडली को ओर कमी सम्पूर्ण मानव-जाति को बताने के लिए अपने आपको 
बाध्य बनुमव करता था” | दार्शनिक मतस्वी जीवन अथवा व्यक्तिगत 'सत्‌' 
के जीवन की अपेक्षा सामाजिक प्रभाव के लिए अधिक प्रयलशील रहता या । 
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उत्तर-काल में यही हुआ था। उस समय नगरपातिवां अथवा व्यापारो-मंडल जंसो 
समाज-ससस्‍्याओं को वठोर निमंत्रण ओर छासन में रता जाता था। 'राज्या को 
होगल के अर्थ से इतर एक ओर बर्थ में भी 'समाज' से भिन्‍ने माता जा सकता है : 
समाज को प्रतियोगी आथिक वर्गों का जटिल संश्लेप और राज्य को एक ऐसी भव्य 
एवता मानने के स्थान पर जो उनके भेदों से ऊपर हो और उनमे समन्वय स्थापित 
करे--हम समाज को एक ऐसा क्षेत्र मान सकते हैं जहाँ विविध दिल्ञाओं ग्रे स्वेच्चा 
से सहयोग किया जाए और राज्य को ऐसा संगठन जो एक समान विवश्ता के 
वातावरण में काम करे! | इस दृष्टि से यह तर्क उपस्थित किया जा सकता है कि 
समाज के प्रभाव से शासन के वाये में फेर-्बदल होती चाहिए और समाज वी नई 
गतिविधियों वी राज्य पर प्रतित्रिया होनी चाहिएं। यूनानियों के जैसे स्वतत्र राज- 
नौतिक समाज मे यह सुधार या भ्रतिक्रिया स्वाभाविक थी । समाज और राज्य एक 
दूसरे के ऊपर असर डालते थे। एक ओर तो समांजे का मत राजनीतिक कार्य वो 
जोवन और छाकित प्रदान करता था, दूसरों ओर राजनोतिक वायें के रुप में ब्यवत 
होने वी संभावना समाज के मत को यथार्थता प्रदान करती थी। संक्षेप में, लोकतंत्र 
को भावना सक्रिय थी और जैसा कि लोकतत्र वी मावना के सक्रिय होने पर स्देव 
होता है, स्वतेत्र सामाजिक मत और सामाजिक वर्ग राज्य के जीवन को सुगमता 
में प्रभावित कर सकते थे । 


यूनानी जगत का वास्तविक खतरा यह वम था कि वही राज्य समाज का गला 
भे धोंद दें, उसका खतरा तो यह था कि कही समाज के बुद्दिल हित राज्य को अष्ट 
न॑ कर दें । यह अ्रष्दाचार राजनीति के लिए विष है। वह आधुनिक राज्यों पर सिर्फ 
इसलिये हावी हो सकता है कि आधुनिक राज्य अपने आकार ओर विपुलता के कारण 
अपने सगठन का अधिक गोपनीय और प्रभावशाली ढंग से प्रयोग कर सकता है। ऐसा 
लगता है कि नगर-राज्य इस बीमारी के विशेष रूप से शिकार होते थे | जहाँ शासन 
अपने प्रजाजनों से परिचित हो, उनको रूचियों शोर भावनांमों को जानता हो, और 
जब चाहे उन्हे निष्फल या प्रोत्साहित कर सकता हो, वहाँ तटस्थ शासन दुर्लन है। 
मंगर-राज्य का क्षेत्र सीमित या, इसलिए वह किसी ऐसे निरपेक्ष और भव्य शासन 
वा विकास नही कर सका जो सामाजिक प्रेरणाओं कौ क्रिया-प्रतिक्तिया से ऊपर हो । 
वह किसी ऐसे राजनीतिक उपकरण का निर्माण वही कर सका जो अपने उद्देश्य के 
प्रति उत्साह से ओत-प्रोत होता? । समाज को राज्य के साथ एकीड्ृत होना चाहिए 
बयोकि उनेमें भेद करने के लिए कोई स्थान नहीं था। घनुपाती न्याय (397000#ए८ 
उपक्री४०) का सिद्धात भी यही बात स्पष्ट करता हैं। इस सिद्धात के बनुप्तार राज- 


. कहा जा सकता है कि हीगल ने जो भेद किया है, वह्‌ राजकीय समाजवाद 
(8(8/6 $004॥89) वी ओर ले जाता है; मदि दूसरे भेद पर जोर दिया 
जाए तो वह श्रेषि-समाजवाद (500 5०शशांक्रए) की ओर ले जाता है । 


2. नयर-राज्य की इस आल्लोचता मे उस समय काफी फेर-बदल जरूरी हो जाती 
है जब उसे स्पार्टा के ऊपर लागू किया जाता है--उस य्रुग के स्पार्टा के ऊपर 
जो उसका स्वण्ण-युग था ॥ 


१] शूनानी राज्य-पिदांत पर्व 


नोतिक दाबित यांतो प्रत्येक सामाजिक वर्ग को उसके योगदान के अनुपात में प्राप्त 
होनो चाहिए या वह किसी एक बर्गें को उसवी बनूठी सेवाओं के बदले मे प्राप्त होनी 
चाहिएं। इस प्रकार, यूनानियों के राजनीति-सिंद्धात ने समान श्रेय की घारणां को 
प्रत्येक राजनीतिक समुदाय का लक्ष्य माना है, लेकिन, वहू इस घारणा तक कभी नहीं 
पहुँच सका कि उस समान थेय वो द्विद्धि के लिये सहो उपकरण बया हो । उसने इस 
घारणा तक पहुँचने के लिए प्रयास सदा ही विया। इस घारणा के अभाव ने जिम 
बुराइयों को जन्म दिया, वे बुराइयाँ हो उसके लिए पर्याप्त प्रेरणा थी। ये बुराइयाँ 
वास्तविक थी। यदि व्यक्षियों ने सिद्धालऋूप में यह प्रयतल विया वि विभिन्‍न वर्गों 
के बीच पदो का न्यायपूर्ण रीति से वितरण किया जाए, तो व्यवहार से उनमे राज- 
नीतिक सत्ता को सबसे सशवतर वर्ग वा पुरस्वार बना देने बी और जब पुरस्वार 
प्राप्त हो जाए तो विजेता-वर्ग केः हित में उप्तवा प्रयोग करने को प्रवृत्ति यी। अस्नु, 
चौथी दत़ाब्दी तक राजनीति ने संघ का रुप धारण कर तिया था। राजनीतिक 
सत्ता विग्रह वी वस्तु बन गई थी जिसके लिए अमीर गरीबों से होड़ बरते थे । 
राजनीति-चिता थी मुम्य समस्या समन्‍्दय ओर सतुलन स्थापित करने वी थी । यह 
बुछध ऐसे ही था जेपे कि वाणिज्य-प्रणाली के 'एडम-पूर्व” दिनों में राजनीतिक अर्थ- 
व्यवस्था वी मुख्य सेमस्थों एक ऐसी योजना को खोजने की थी जिसके अनुसार 
उत्पादन के विभिन्‍न तत्व मिल-जुलकर बार्य कर सकें, और साथ ही, दस्तवारी तथा 
कृषि दोनों की रक्षा हो सके, विश्तो एक वो तरजीह देते के करण दूसरे वी हानि न 
हो। प्लेटों ने रिपश्लिक भें साम्यवाद वी व्यवस्था के द्वारा समाज को ओर से 
निरासबत धासकों के एक विशेष यर्ग का निर्माण कर यह समन्वय और संतुलन प्राप्त 
करने का प्रयास किया था। इस प्रयत्न वा उद्देश्य 'राज्य' और 'समाज' में भेद करना 
झोर समान श्रेय की सिद्धि के लिए उपकरण नी खोज करना था। अरिस्टाटस ने भी 
इस उद्देश्य वी सिद्धि वा प्रयास किया, लेकिन भिन्‍न साधनों से । जहाँ प्लेटो ने मानव 
भ्रमु वी प्रतिष्ठा का प्रयास किया या, वही अरिस्दाटल ने उसके विरोध में राज्य के 
वास्तविक प्रमु के रूप में तटस्य और निष्काम विधि बी संवह्पता को ओर ध्यान 
दिपा। अरिस्टाटल ने यह समभ लिया था कि विधि को कार्यान्वित करने के लिए 
मनुष्य के माध्यम की आवश्यकता है । वह यह भी समझता था कि जिस ढंग से 
मनुष्य विधियों वो लागू करते है, वे वेसी ही वन जातो हैं। इस कारण उसने 'मध्यम- 
बर्ग! की कल्पना को जो संघपशील गुटों के दीच मध्यस्थ और विवाचक (छाछिध॥/००७) 
का काये कर सके | यदि दोनों छोरो मे से किसो का शासन न हो, बल्कि मध्यम-वर्ग 
की प्रधानता रहे, जो दोनो के हितों मे भाधीदार होता है, तो फिर समन्वय भौर 

संतुलन स्थापित हो जाता है ओर समान श्रेय को सिद्ध के लिये एक उपकरण वा 

का निर्माण हो जाता है।। 





]. अरिस्टाटल के आदर्श राज्य में एक भिन्‍न उपाय अपनाया गया है। शासन- 
कार्य में सभी मागरिकों का सहयोग प्राप्त करके (और नागरिकों मे छुना 
हुआ अभिजात-वर्ग ही आता है) निष्यक्षता की श्लोज करनी है और उसे प्राप्त 
करना है। पुस्तक में दर्णित पद्धति उप-आदर्श राज्य अथवा 'वालिटी' की है । 


8 यूनानी राजनीति-सिद्धांत 


अब तक हमने राज्य पर जौर उसके जीवन वी सामान्य स्थितियों पर विचार 
किया है । यूतान का राजनीति-चितन इन्ही स्थितियों पर आधारित था ओर उसे 
अपने निष्कर्षों को उन्ही के अनुरूप छालने का प्रयास कया। लेक्नि, यह ध्यान 
रखना चाहिए कि यथूनान में दो राज्य मुख्य थे जिन्होंने प्लेटो और जरिस्टाटल दोनो 
के दर्शन वो निर्धारित करने मे योग दिया । ये दो राज्य एयेंस और स्पार्ट भे-- 
प्रधानत:ः और विशेषतः एथेंस | प्लेटो और अरिस्टाटल ने अपने जीवन का सर्वश्रेष्ठ 
भाग एथेंस मे व्यतीत किया था। उन्होने स्वभावतः एथेंस की परिस्थितियों को निएखा- 
परखा था ) पर सिफे इन तथ्यों के कारण उनका 'राजनीति-दर्शन एथेंस का दर्शन 
नहीं बत गया घा। इसको मुख्य कारण यह था कि एथेंस मे उच्चकोदि का विकसित 
राजनीतिक जीवन थां, उसके उपयुवत और नियमित उपकरण थे। एथेंस के वागरिकी 
से राजनीतिक जागृत्ति भी पूरे जोरों पर थी दार्शनिक उस विकास को वसद करले 
मरा न करते, पर वह उनके अध्ययन के लिए अपने ढंग का एक पूर्ण ओर सर्वांगीण 
चगघुता अवश्य था । थे उसके सिद्धात से सहमत होते या न होते, पर शिद्धात उनके 
सामने जरूर था जिसकी दे परीक्षा कर सकते थे | वहां स्वत॒त्ता के सब से दाता 
किया जाता था कि वह जन्मस्लिद्ध अधिकार है लोगो की दृष्टि भे स्वतत्रता का 
अंभिप्राय यह था कि वे सामाजिक मामलो में अपनी इच्छा के अनुसार जीवन ध्यत्तीत 
कर सकें और राजनीतिक मामलों में वहुमत के अनुसार कार्य करें | यूनानियों के 
लिए समानता मूल-मंत्र था । यूनाती मापा मे समातता के व्यजक लनेक दब्द प्रचलित 
हैं--इसो वोमी ', “इसोडिमी' और “इसागोरिया' । 'इसोनोमी' शब्द का अथे है---विधि 
के समक्ष सबके लिए स्वत॒त्रता। “इस्रोटिमी' का अर्थ सबके प्रति समान आदर का भाव 
है । 'इसागोरिया का अर्थ भाषण वी समान स्वतत्रता है । यूनान में लोग सस्कृति को 
भी नहीं भूले थे । एथेंस को सस्कृति-राज्य ((छैए्ध890 होने का अभिमान था । 
जहाँ एथेंस की रुचियाँ महुमुझी थी, वर्दी स्पार्टा से बहुत गहरी युद्ध-निष्ठा थी । फिए 
भी, स्पार्टोी दाशेतिक के लिए अत्यधिक याकर्षण वा विषय था। कारण यह था कि 
यूंदाव के राज्यों मे एक वही ऐसा था जो अपने सविधान के “स्वर' को अधुष्ण रखने 
के लिए 'प्रश्चिक्षण' देता या । इस साधन के द्वारा वह प्रत्येक स्पार्टोदासी को शिक्षा 
देता था कि वह अपने आपको राजनीतिक व्यवस्था का एक अश सभके | यह एक 
ऐसा छसिठात था जिसके बारे से लगता था मानो पूर्ण और निमर्मंस तर्क के द्वारा उसे 
अपने चरम विदु तक पहुंचा दिया गया हो; ओर, दाशनिक तो दाशंचिक राज्य की 
सराहना ही कर सकता था। यहाँ “मर्यादा' (॥एा) का भाव सजोव और सक्रिय रूप 
मे विद्यणाद था--जिसका यूनानियो के लिये इतना अधिक महत्व था । यदि एथेंस को 
जिदादिली पर वाज़ था, तो स्पार्टा को विधि-निष्ठा पर। स्पार्टा का सविधान 
सैकड़ो वर्षों से स्थिर रहां था। प्रतिभाशाल्री एथेंसवासो संविधान को इस स्थिरता 
से बिल्कुल अ्परिचित था। इसलिए, कोई क्ाइदर्य महो कि रिपब्लिक कुंछ हद 
शक लैंकोनिया* (स्पार्टी) के प्रति सम्मान पैदा करने थाली पुस्तिका है ॥ इसमें 


के 'लैकोमिया!” या लिकोनिका! प्राचीन यूनान का एक विशिष्ट पर्वतीय प्रदेश 
था जिसका सबसे बड़ा नगर स्पार्टा था। सामान्य बोलचाल में लैकीनिया 
स्पार्टो के पर्याय के रूय में प्रयुकद होता है ॥ 


] बूनानी राग्य-सिद्धांत १9 


एयेंस की आलोचना की गई है और स्पार्टा के तक, यहाँ के प्रशिक्षण तथा वहाँ राज्य 
के प्रति व्यक्ति की अधीनता वी सराहना की गई है। प्लेटो की दृष्टि में एपेंस ते 
यह पाप किया था कि उसने राजनीति के क्षेत्र में प्रशिक्षण की व्यवस्था नही की थी। 
इसके वारण वहाँ के राजनीतिप्न भ्रप्ट हो गये थे। उसवी दृष्टि में यह भी एयेंस 
वा पाप या कि वहाँ राजनीति में स्वार्थ वी भावना वलवती हो गई थी । व्यवित 
मूठी स्वतंत्रता और भूदी समानता के नाम पर राज्य के विश्द्ध खड़ा हो गया था । 
उसकी मुवित और यूनान थी मुक़ित इसी से थी कि स्पार्ट का अनुसरण विया जाए 
ताकि नागरिक को कम से बम अपने बाय का प्रशिक्षण मिच्र सके और राज्य के प्रति 
कत्तंव्य का भाव जागे । लेकिन, स्पार्टा में भी बुछ अपने दोष थे । प्लेटो इन दोपों से 
अपरिचित नहीं है। अरिस्टादल ने इन दोपों बग मामिक उद॒पादन किया है| स्पार्दा 
का सिद्ात बड़ा संकीर्ण था। उसके जीवन का साध्य तथा लक्ष्य गृद में सफलता 
प्राप्त करता था । उसके प्रशिक्षण वेः फलस्वरूप सौमित और कुठित चरित्र वा निर्माण 

होता था | स्पार्टा में राज्य के प्रति तापस निष्ठा के ऊपरी प्रदर्शन के पीछे अत्यधिक 
आंत्म-रणन की प्रवृत्ति थी। आदर्श यूनानी का निर्माण करने के लिए एयनी चरित्र 

की व्यापकता और स्पार्टीय चरित्र के सनोयोग को समन्वित करने की आवश्यकता 
थी। एयेंस मे मनुष्य के व्यक्तित्व का अपूर्वे विकार हुआ था। स्पार्टा में राज्य ने 
व्यवस्था और एकता वी बलपूर्दक स्थापना वी थी। आदश नगर यो मनुष्य के 
ध्यवितत्व तथा राज्य बी व्यवस्था और एकता दोनों में समस्वय स्पापित करना 

चाहिए। 


कोई भी राजनीति-दर्शन अपने ऐतिहासिक पर्यावरण से अलग नही किया जा 
सवता। राजनीतिक विचारकों वी अधिकांश महानु इृतियाँ, मैकियावेली का प्रिप्त, 
हॉब्स का लेवियायन; रूसो का कंट्रेट सोशल अपने समय की परित्यितियों को ध्यान 
में रखकर लिखी गई थी। प्लेटो और मरिस्टाटल में यह प्रवृत्ति और भी प्रवल 
दिखाई पढ़ती है। वे दोनों ही राजनीति-विज्ञान को व्यावहारिक और उपचारपरवा 
अध्ययन मानते थे। उनका दर्शन यूनान वा दर्शन है और यूनानी के लिए है । जब 
नगर-राज्य मंवेदोनिया के साम्राज्य में लुप्त होने लगा, तव एक नए प्रकार का 
अनुभव सामने आया | यह अनुमव हमारे अनुभव से मिलता-जुलता है। इस अनुभव के 
आधार पर सिनिकों और स्टोइकों ने ऐसे राजनीतिक सिद्धांत का निर्माण किया जिसको 
भाधुनिक बुद्धिजीवी अधिक आसानी से समझ सकता है। दूसरी ओर हमे प्लेदो और 
अरिस्टाटल के राजनीति-सिद्धांत बी सापेक्षता को अनुचित रुप से अतिरंजित भो 
नही करना चाहिए। यह सही है कि उनका सिद्धांत यूनानी जगत के लिए था। आगे 
चलकर हम देखेंगे कि इस मिद्धात ने यूनानी जगत के ऊपर व्यापक प्रभाव भी डाज़ा $ 
लेकिन, यह भी सद्दी है कि यह पसिद्धांत कुछ दृष्टियों से इस जगत के वास्तविक 
तथ्यों से काफो पीछे रह गया । कुछ दृष्टियों से यह सिद्धांत ग्रुनान के अनुभव वी 
सीमाओं को पार भी कर गया । प्लेटो और अरिस्टाटल दोनों ही राज्य को शिक्षा- 
संस्था मानते थे--कुछ-कुछ उत दार्शनिक विद्यालयों की तरह जिनमे उन्होंने अव्यापन 
किया था। उनमे से कोई भी पेरीकलीज-कालीन एथेंस के व्यापक और समृद्ध राज- 
नीतिक आदर्श के साथ न्याय नहीं कर सका। दोनों यूनानी जगत की नगर-राज्य से 
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बड़ी राजनीतिक इकाई फी प्रवृत्ति को सममने में असफल रहे (और शामद 
बरिस्टाटल प्लेदों से भी अधिक)। यह प्रवृत्ति एेंस के साम्राउ्य में और फिर 
विओशियाई सघ में विशेष रूप से रही थी॥ इस अर्थ में दोनो ही नगर-राज्य बी 
सीमाओ को पार करने मे असफल रहे । दूसरी ओर प्लेटो ने रिपस्लिक में कम से 
कम ऐसे आदर्श की कहपना तो की है जो उप्तके अपने युग और समवदः सभी युगो 
की सीमाओ को पार कर ज़ाता है। स्वयं अरिस्टाठल ने पॉलिटिक्स के अधिक 
गंभीर और यपार्थपरक पृष्झो में भागरिक के! तन और मन का राज्य के ममतामय 
सरक्षण भें ऐसा विकास चित्रित किया है जो यूतानी अनुभव की सीमाओ से परे वी 
बात है। अततोगत्वा, यूनानियों बा राजनीति-प्रिड्धात उनके अपने युग के क्षनुभव से 
ही मर्यादित नही था। वह सामान्य मानवता के तत्वों से बना हुआ है भौर उतने 
जिन आद्शों वो प्राप्त किया है, वे सदां ही संपुर्ण भानवता के भादशे रहेगे। अपने 
अनोसे और निजी पहलुओ में भी वह हमारे लिए अनजाते नही हैं। यह सही है कि 
राज्य के परिवर्तन के साप ही राजनीति-सिद्धात भी बदल जाता है। अरिस्टाटल का 
आत्म-निर्भेर नगर-राज्य पा सिद्धात डटि के सावंमौम साम्राज्य के सिद्धात से भिन्न है 
और ढादे वा साम्राज्य-सिद्धांत हॉञ्स के राष्ट्रीय राज्य वे! सिद्धांत रो भिन्‍त है। इस 
समस्त परिवतंतों के बावजुद राजतीति-तिद्धात में मूलभूत एकता है । इसके सामने 
संदेव हो एक समस्या रही है--मनुप्य जिस राज्य में रहता है, उस्तके साथ उसवा 
बया संवध है? यदि यूनान का दर्शन यूनानी दर्शन है और यूनानी के लिए है, तो 
भी यूंगाती मनुष्य था और उसका मगर राज्य था और यूनानी का और उसके नगर 
का दर्शन, अपते समस्त मूल तत्वों मे, मनुष्य घा और राज्य का दर्शन है जोर वह ऐसा 
दर्शन है जो सदा सही है। भ्रस्तर-खडों का विन्यास पुराना हो सकता है, पर प्रस्तर- 
खड (प्रश्न) तो वही है। हम नगर-राज्य के दर्शव का अध्ययन ऐसे विषय के रूप 
में नही करते, जिसका केवल ऐतिहासिक महत्व हो, हम उसका एक ऐसे विषय के 
रूप में अध्यपन करते हैं जो अब भी सजीव और प्राणवान है। नगर-राज्य आज के 
चप्टृ-राज्य (09007 ध/श९) से मिन्‍न था। लेक्नि, वह केवल इसी रूप में भिन्‍न था 
कि वह एक ही चच्तु का अधिक जीवत ओर तीज रूप चा। उसमे व्यवित राज्य के 
अंग पेः रूप में अपना विकाप्त अधिक सुगम ओर स्पष्ट रूप से कर सकता है । इसका 
कारण यह है कि नगर+राज्य का जावार और उसका प्राषमिक शासन इस विकास में 
सहायक थे । इसका अध्ययन करते समय हम अपने आधुनिक राज्यों के आदर्श का 
अव्ययत करते हैं। हम एक ऐसे विषय का अध्ययन करते हैं जो जितना कल के लिए 
था, उतना ही आज के लिए है; क्योंकि अपने शूल तत्वों के नाते वह सर्देव के 
लिए है । 


कहा है कि सपूर्ण इतिहास सम-सामयिक होता है। जब हम इतिहास का 
अध्ययन करते हैं, हम अपने आपको समभने की कोशिश करते हैं और इस जानकारी 
को प्राप्त करने के लिए हम उस गते वो जिसमे से हम खोदकर निवाले गए हैं और 
उच्त शिता को जिसमे से हम धराशे गए हैं, खोजने का प्रयास करते हैं। हमारे लिए 
यूदान के इतिहांस से अधिक महत्वपूर्ण अथवा उससे अधिक सामय्रिक अन्य कोई 
इतिहास नही है। आज हम जो हैं, वह बहुत-बुछ इसलिए हैं कि दे दैसे थे । कई 
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हृष्टियों से यह विराधोित सही है कि पांचवी घवताब्दी ई० पृ० के एयेंग बा इतिहाम 
अठारहबी शतान्दी के यूरोप के इतिहास से अधिक ओदुनिक है। अंग्रेड को फ्रेडरिक 
महानु के सस्मरणों दी अपेक्षा पेरीवलीज का अत्पेप्टि माषण अधिक अपना मावुम 
पढ़ता है । यूतानी सागरिकता वी समस्याओं था आज भी हमसे गंवंध है वर्योकि वे 
हमारी समस्याएं हैं और ये हमारी समस्याएं इसलिए है कि यूनानियों वा अनुमव 
हमारे प्राणों में समा गया हैं और हमारे अस्तित्व का अगर बने गया है । 


“दे बही तत्व है जिनसे हम और हमारी आज वी दुनिया बनी है | यह केवल 
“इसी अध मे नहीं कि उस समय दोना की युनियादें रखी गई थी; केवल इसी 
अं में नहीं कि हम अपने प्ूर्वनो के परिश्रम के कारण बन सके हैं। हम गुनानी हैं 
'हम॑ आज णो बुद्ध बने हैं--उनके विचारों, वायों और अनुभवी से बने हैं । 
हमारी दुनिया उनवी दुनिया है॥ बाद को विकास-परपरा में उममे कोई विच्छिप्रता 
मदह्दी आई। वह सदेव एक, और अभिन्‍न है!” | 


. ?॥णए655०४ ३. 6. शातरी (97580 ०ा एल्लाव्तला0 एा00०0) ॥ 7॥6 
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प्प्पाप 2 


यूनानी राज्य 
(को) यूनानी राज्य की सामान्य विशेषताएं 


संपूर्ण प्राचीन काल में यूनान में--और इटली में भी--राजनीतिक जीवन 
पी इवाई मगर था। मनुष्य 'राजनीतिक प्राणी! इस अथ॑ मे थे कि ये 'नगर' के 
सदस्प ये । यधपि काल-प्रवाहू मे मेकेदोनिया और रोम के साम्राग्यों के अपीन, नगर 
बृहत्तर इकाई में समा गया था, सेडिन फिर भी वह विज्लीन नहीं हुआ था । वहे मद 
भरी निष्टा का केंद्र था और शासन*्प्रणांली बा आधार । वह नागरिक में भक्ति-भाव 
जागुत करता था और उसे ओऔदाय॑ वी प्रेरणा देता था। नगर अपने बाय भी बराबर 
करता रहां। वह अपने बार्य राजनीतिक जीवन को बृहत्तर मोजनाओं के अधीन रह 
फर नहीं; प्रत्युत उनके साथ रहकर करता रहा--इस राजनीतिक जीवन के; दायरे 
में उसे समेट लिया गया था । यह सही है कि यूनान के अनेक भागों में नगर नहीं 
थे । उदाहरण के लिए अरिस्टाटल के दिनों मे भी इटोलियाई लोग* मरक्षित गाँवों 
मे कबाइती जोवन व्यतीत करते थे। लेकिन, यूनानी का स्तामान्य जीवन नागरिक 
जोवन पा । वह इस तम्य से परिचित भी था । वह अपनी सम्यता में जो नागरिक 
सभ्यता थी--और केल्टों अथवा जनों वी सभ्यता मे---जो देहात मे रहते थे और 
जिनवी सम्यता कबीले को थी--भेद कर सकता था । 


प्राचीन काल में युनान के नागरिक जीवन ओर उत्तर यूरोप के ग्राम्य जौवन 
में जो भेद था, उसका साह्य भष्य युग में दिखाई देता है । यह साइश्य इटली के 
शहरी जीवन का--जो प्राचीन काल की तरह भष्य युग से भी नगरों का देश रहा-- 
ओर इंगलेंड, फांस तथा जमंनी के प्रधानतः ग्राम्य जोवन के भेद का साह्य है। 
मध्ययुगीन इटली के नगरों की प्राचीन यूनान के नगरो से तुलना करना स्वाभाविक 





* इटोलिया यूनान का एक पार्वृत्य प्रदेश था जहाँ के निवासियों ने एक प्रकार 
के छिथिल्ल संघ का निर्माण किम था तोसरो शताब्दी ई० पु० में पह संघ 
राजनीतिक दृष्टि से भहत्वपूर्ण हो गया और मंकेदोनिया तथा रोम से होड 
सेने लगा । 89 ई० पू७ में इस संघ को रोम के हाथों पराजय हुई और 
हसके बाद यह रोम का एक अधीन प्रांत बन गया । 
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है! । इस तुलना की इन पृष्ठों मे बार वार चर्चा की जाएगी । मध्ययुगीव इटली के 
इहर की भाँति यूनाती नगर भी जीवन की एक इकाई है । वह समस्त व्यवसायों का 
केँद्र है। उसमें अनाज और जेतून को उपज होने के साथ साथ बरतनों और चमड़े के 
निर्माण का कार्य भी होता है। वह सभी वर्गों का घर हैं। उसमे गभिजात भू-स्वामी 
जी रहते हैं और कारीगर तथा खुदरा-ब्यापारी भी । इस आषांरमभूत तथ्य से यूनानी 
नगर की अनेक महत्वपूर्ण विज्ेषताओ का पता चलता है। प्रथमत:, नगर होते हुए 
मी उसमे ग्राम का सौरभ है। यदि वह दहरीपन और 'ए्रक्ता५' (शिष्टचार) वा 
मंद्ध है--हमारा 'एाश।2०४०० (सभ्यता) शब्द 'एंशाए से ही बना है--तो वह 
सबसे अधिक उजड्डपन का भी केंद्र है। एक फ्रेंच लेखक का कथन है, “अरिस्टोफेस्स* 
के मुखांव नाटकों (८०7००८७) में शेस्पागार की महक है”? । एयेंस की प्राचीरों के 
बाहर गठीले जेतूनो के उद्यान, अगूरो के बाय और बुवाई किए हुए खेत थे। नगर 
के निकट ही पहाडियों पर चरागाहू थे जहां चरवाहे अपनी भेडे चराते थे। 
शताब्दियो सके यूनानियों का एकन्मात्र व्यवसाय इृषि रहा। वहाँ उद्योग तथा 
वाणिज्य का विकास सातवी शताब्दी के वाद ही शुरू हुआ; इसके पहले नहीं । इसके 
बाद भी काफी सम्रय तक यह परपरा बनती रहो कि नागरिक का एंक-मात्र उचित 
व्यवसाय कृषि है। “यह विश्वास कि भौतिक तथा राजतीतिक दृष्टि से जीवन का 
एक-मात्र स्वस्थ आधार यहीं है, डेल्फी के देवता मे, अरिस्टोफेन्स मे और अरिस्टाटल 
में समान रुप से पाया जाता है? । पॉलिटिवस में ऐसे अनेक उदाहरण हैं जिनमे 
अरिसटाटल वी ग्रामोण वृत्ति के काफी हृद तक दर्शद होते हैं। अथेशास्त्र का 
विवेचन करते सप्रम उप्तने निर्धारित किया है कि मर्जेन (४०प४४५॥०॥) को एक-मात्र 
स्वाभाविक उपाय कृषि है। उत्ते छोटे व्यापारियों मोर दस्तकारो से विरंवित थो। 


]. विलामोबित्ज़ ने इस साहेश्य॑ की ओर हमारा ध्यान खीचा है, ०?, ८४, 
9. 79. “इठल्ली के अत्याचारी शासकों भर यूनान के अत्याचारी शासकों मे 
आश्चर्यजनक साहरश्य है ॥ इन दोनों ह्मरणीय कालों मे यह भी समानता है 
कि सव आपसी भगड़ो के वादेजुद और इतने क्षधिक ध्यवितयों के विनाश के 
बावजूद आभाष्यात्मिक और भोतिक दोनो प्रकार की सामान्य प्रयति प्रो तरह 
सत्साहजनक है और सभी प्रकार के आधात जीवन को अधिक दीखड् पथा 
समृद्ध और मनुष्यो को अधिक साहसी तथा अधिक आर्नंदपूर्ण बताते हैं। 
दोनों हो युगो में निर्माण-कल्रा का अभूतपूर्व उत्त्कर्ष होता है जिसको सराहता 
ही करते घनता है। दोनों ही कालो मे हम यतित्ववाद (०६०९/0४फ) और 
रहस्यवाद के साथ ही साथ मासलश्रियता और उहूड अहवाद के दर्शन 
करते हैं” । हु 
यूनान का प्रसिद्ध हास्य कवि जिसका जोवस-काल 444 ई० पू० से 380 ई० 
पृ० ज्षक माना जाता है। अरिस्टोफेस्स के सुखांत भाटकों का ऐतिहासिक दृष्टि 
से इसलिए विशेष महत्व है कि उनमे अपने समय की कुरीतियों पर प्रहमर 
क्रिया गमा है ओर प्रमुख राजनीतिश्ञो के व्यग्य-चित्र प्रस्तुत किए गए हैं ॥ 
2. फर्ग्यूसन द्वारा उद्धृत, 6/6४ 7शाहशांध्गीआए, 9. 45 यहू महक अ्रकानियन्स 

में स्पष्ट है। इसकी बलाउड्स, पक्ति सस्या 4006 और कागे की पक्षितियों 

- मे भी खौज की जा सकती है । ॥ 

3, ज्राबिक्राणजारट, ००, ४ 9. 63. 3. हक के डाक 
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उस समय की स्थिति को देखते हुए अरिस्टाटल थी यह विरवित उचित नहीं 
आदत पड़ती इस विरवित बग वारण संभवत्तः यह हो राकता है कि अरिस्टाट्ल 
बुछ्ठ तो दर्शन-शासत्र में बहुत उतभा हुआ था और झुछ उसके मन में कृषि के प्रति 
पक्षपात था। यह ग्राम्प इृषकों के लोइतंत्र को सबसे अधिक पसद करता है!। जद 
बह अपने आदर्श राज्य वी भूमि यो नागरिकों के बीच बाँटता है, तो वह प्रत्येक 
मांगेरिक को दो प्रसार की जमीने देता है--एक नगर के निकट और दूसरी देहात 
मे । जब वह साम्यवाद के सिद्धांत पर विचार करता है, त्तो उसके सम्मुप एक 
समस्या यह है कि नागरिक समुदाय की भूमि सामे मे रहे था अलग-अलग ) 


सभवत जरिस्टाटल इस संबंध मे निश्चित रूप से रूढ़िवादी भिद्धात का 
प्रत्रिपादन कर रहा था। पाँचवों धंताबदी तक एपेंस में सोती थी उपज बम हो गई 
थी। साथ ही उगवो जनसध्यों बढ़ गई थी। दसके वारण वहाँ एक नवीन अर्थे- 
व्यवस्था वा पिकास हुआ जिसमे विक्रय के योयय वस्तुओं को बेच दिया जाता था 
और आवश्यक क्रययोग्य वस्तुओं यो रारीद लिया जाता था। एथेंस ने सोघोन के 
समय से निर्यात की बढ़ावा देने के उद्देश्य से औद्योगिक उत्मादन वो प्रोत्माहन 
दिया था। छठी शताब्दी के बाद से वह मुण्यतः विदेशी क्षायाती पर निर्भर रहने 
लगा था। वस्तुतः, नगर-राज्य आयिक दृष्टि मे इतना आस्म-निर्भर नही था जैसा कि उसे 
अरिस्टाटल के सिद्धांत के अनुसार होना चाहिए। इसके विपरीत, वह विभिसत प्रिया 
बलापों का केंद्र था जिसमें उद्योग और विनिमय शृषि के साथ-साथ चलते थे । उसका 
तसा होना थ्रेयर्कर भी था । वह ऐसा स्पल था जहाँ सभी व्ययसाय समान भूमि पर 
आकर मिलते थे | इसलिए, वह समान जोवन का स्थल था और दर्गों के सम्मिलन 
का बेंद्र भी (पह नगर राज्य वा दूसरा आवश्यक लक्षण है)। एक ही नगर में साथ- 
स्वाप रहने से लोगों के बीच सहज निकटता स्थापित हो जाती थी। इसके बारण 
चाहे धन, जन्म और संस्कृति की प्रतिष्ठा समाप्ठ मे हुई हो, लेकिन इसने समझ्त वर्गों 
के बीच सुगम संपर्क वो परंपरा! स्थापित कर दी थी । अपीर के महज और भरीद की 
ऑोपड़ी के बीच भौतिक अलगाव नहीं था| जलवायु ऐसी थी जिसके कारण लोग 
काफ़ी हृद तक खुले में रहते थे। लोग बाजार में मिलते थे, प्रप्र-विक्रय करते थे ओर 
बातचीत करते थे । वे सार्वजनिक व्यायामशालाओं अथवा असाड़ों मे साध-साप 
ब्यायाम करते थरेः । बरसात होने पर वे पटी हुई वीथियो मे--जो यूतान के अधिकांश 
नगरों में पाई जाती थी--साथ-साथ टहलते थे | चौक, व्यायामशाला और पटी हुई 


]. &॥ 20, शी, 4, $ 8--5 (39, & 4--० 0. 


2. 704., पी. 0, $ ] (330, & 9--- 6; पर यह्‌ विचार प्लेटो के लॉज 
से ग्रहण किया गया है) 


3. अरिस्टाटल के समय में एथेंस में व्यायामशालाएं नगर की चहारदीवारी के 
बाहर थी ६ (ए€एाए३, ?एमाह८४६, ता, 9 4॥5)| व्यायमण्ठालाएँ 
अधिकतर शहर के अंदर थी--जैसे स्पार्टा में  सिरावशूज में व्यायामशाला 
बाडार में थी। प्लेटो और अरिस्टाटल दोनों का मत है कि व्यायामशालाएँ 
बाज़ार में होती चाहिएँ (प८छा॥७०, ०9- ४४, 9, 338) । 


28 पूनानी राजनीति-सिर्दात 


वीधियों में नगर के युंद्धिकेंद्र थे । जब मनुष्य विंचार-विनिमय के लिए सभा में जमा 
होते थे, तौ उनका उद्दिध्य ऐसे प्रश्नो वा निर्णय करना होता था, जिनतदी पहले 
चर्चा हो चुकती थी और जिनके संबंध में इन सभी केंद्रों में एक राय बन चुकी होती 
थी । नगर छासन की हृकाई हो नही था, वह-वझ़व भी था। वह राजनीतिक हृष्टि 
से ही स्वशामी नहीं था, उसमे सामाजिक विचार-विनिमय की भी (जिसके कारण 
स्वशासन संभव हो पाता था) पर्याप्त इवतत्रता ची। युतानी के लिए धर को मंहत्व 
हमारी अपेक्षा बहुत कम था । उसके खिए चौफ के खुले जीवन का वहट्दी अधिक 
मह॒क्ष्व था | इस प्रकार के जीवन के आपसी ससर्यों मे सभी वर्गों के मनुष्य आपस मे 
मिलते थे और एक दूसरे से वातदीत करते थे । इस वातावरण में स्वभावतः समानता 
और स्वतत्रता के लोवतवात्मक आद्शों की ज॑ड जम गई। घूतान में रोज़ ही विचार- 
ग्रोष्ठियां और वार्त्ता-महलियाँ रहती थी । सार्वजनिक वार्त्ता ओर छुले वाद-विवादों 
में समुदाय के कार्य-ब्यापार के सबंध में स्वाभाविक रपर से चर्चा हुआ करती थी! | 
मनुष्य एक दूसरे को निकट से जानते थे $ बाज़ार की सामात्म चर्चाओों मे और जयाड़ों 
के ब्यायामों मे लोग एक दूसरे के महत्व को पहचान जाते थे | यही समाज यूनाती 
दाइनिकों के सिद्धांत की पृष्ठभूमि है और यही उतका आधार है। जब अरिस्टाटल 
मह कहता है कि समाज भें पद योग्यता के अनुसार प्राप्त हीने चाहिएँ, तो बह ऐसे 
समाज वी ही चर्चा करता है वर्योकि, “नागरिकों के लिए एक दूसरे के चरित्र की 
जानकारी जहरी है-न्याय-संबधी प्रश्नों के बारे मे निर्भय करते के लिएं भी ओर 
मौग्यतानुसार पदो के बेटवारे के लिए भी” । जिस समय भरिस्टाटल यह कहता है 
कि राजनीतिक झवित में जन-साधारण का हिस्सा होना चाहिए, सब उसके ध्यान भे 
ऐसा ही समाज है; क्योकि उसके अनुसार “(पोड़े व्यक्तियों की अपेक्षा) जनता मे 
निर्भप करने को अधिक प्रतिभा होती हैं। इसका कारण पह है कि कोई किसो पहलू 
से देखता है मौर कोई किस्ती से लेकिन सब लोग मिलकर हरेक पहलू को देख 
भेते हैं? 


यूनानी राज्य की अंतिम विश्वेपता का ज्ञान हमें अभी ऊपर बताई गई 
विश्येपता से होता है। विस्तार की हृष्दि से यूतानी राज्य नगरपालिका की भ्ाँति--- 
ग्रहाँ तक कि पेरिदा* की भांति था । इस तथ्य की भौगोलिक परिस्थितियों के आधार 
पर व्याल्यां की जा सकती है। यह बात मासात अंवश्य है, लेकिन आसात होने के 
कारण ही रह्दी नही है। हो सकता है भूगोल ने यूनान की सभुद्र की मुजाओं और 
ऊँची पर्दतमालाओं के द्वारा छोटे-छोटे घेरों के रूप मे बनाया हो । जैकिन, मनुष्य जो 
कुछ बनता है, भूगोल से नही, भावना से बनता है। मदि युतानी समान जीवन की 
भावना से और इस भावना को प्राप्त करने के लिए नागरिक संगठन की आवश्यकता 


]. यह मवतरण जिमलें की पुस्तक पर आधारित है, ०9. ८४., छ. 56---6. 

2, #., #भ, 326, 6 4--6 (पा, 4,$3): 728, ७ 7--9 
(पा, वा, 53) । 

* डंगलेंड में स्थानीय शासन की एक इकाई थो वाजेंटी का एक हिस्ता 


होती है । 
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* ४+स्े अभिभूत न होते, तो समान राष्ट्रीयदा (५७४०४०४७) थी भाजना यूनानियों बजे 
शक वृहत्‌ राज्य के निर्माण दी प्रेरणा देती । सगर-राज्य बोई भौगोलिक संगठन 
नथा। वह ऐसे रामाज था आध्यात्मिक यातावरण था जो विचार-विनिमय पर 
बाधारित था, जिसे आपसी बातचीत में अपूर्व रस प्राप्त होता था और जो सयुगत 
विधार-विनिभव और रामान स्वशासमन के दारा विचार तथा वार्ता को संगठित गाय 
मय रूप देना आवश्यक समभता था । यूनानियों को अपनी एकता का पूरा भान था । 
उन्हें यह ज्ञात पा वि, “उनवा रत एक है, उनवी भाषा एक हैं, उनके उपासना-स्पान 
और हृब्य एक हैं तथा उनके जीवन की आदतें एक है”? । ये एवः जाति के थे, इस 
रूप में अपनी चर्दरों के साथ तुलना कर सकते थे । अरिस्टाटल थेः विचार से हेसेनी 
जाति उत्तर यूरोप वो जातियो और एशिया वी जातियों को देखते हुए सौम्य जाति 
थी । "अपनी इसी विशेषता मेः बारण यह जाति ह्वतन्त्र है, अन्य जातियो बी तुलना 
में सर्वश्रेष्ठ दग रो घासित है और बहू यदि विी एक धासन या निर्माण कर पाती तो 
सारे ससार पर शासन वर सबती थी? । यह महर्यपूर्ण है कि अरिस्टाटल मे यूनानियों 
वो सावेध्रेष्ठ रोति से घासित जाति बताते हुए भी उन्हें एबान्वित शामन से विहीन 
बताया है। यूनानियों वा धाप्तन सेबगे अच्छा इसलिए था कि वें गगरो मे रहते थे । 
इसी बारण वे एकान्वित शाप्तन से बचित थे। उन्हे अपने सगर-राज्यो के लिए 
जो मूल्य चुकाना पड़ा था, उससे बे परिचित थे । लेबित, सब मिलाकर उन्हेंते यह 
भूह्य सुशी से घुकाया पा। आजफल के लोगो में राष्ट्रीय शरशार के अंतर्गत और 
इसके माध्यम से राष्ट्रीय एकता की स्थापना पी भाषना बड़ी प्रदल है। भूनानियों 
में यह भावना विल्वुल नहीं थी। वस्वुतः, इसोजरेटीज जेसे बुछ सोग नेवश्य थे जो 
साप्राज्य की आवाज़ यो सुनते थे और जिनका विचार था दि गुनाव थे तो उस 
समय तक संसार में अपना उच्चित स्पान ही प्राप्त कर सकता था और न पूर्द मे 
अपना भिशन ही पूरा कर सकता था जब तक कि वही किसी राजतंत्र के अंतर्गत 
राष्ट्रीय एवता गी स्थापना न हो जाती। लेकिन, ये अपने युग में अपवादरवस्प 
भे। प्लेटों और अरिस्टाटल नगर-राज्य के दाशेनिक होने के साथ-साथ यूनान वी 
वास्तविक राजनीति के भी दाशनिक हैं। हम यूनानी नगर-राज्य यो शलौगस्टाटेरी९ 
महू सकते हूँ। भावार वी दृष्टि रो यह ऐसा है भी । लेविन, प्राचीन युनान के 
राज्यों ने जिस प्रकार मानव-मस्तिष्क बे अनुप्राणित विया है अपवा मानव अतरात्मा 
थी महिमा का उद्घाटन किया है, वैसा शायद ही और कोई राज्य कर पाया हो। 
लेकिन, हमे यह भी मानना चाहिए कि उनकी सफलता का उलदा पहलू भी है। एक 
नगर वा दूसरे नगर से सघपं था। अपने सामूहिक जीवन वी सघनता और घनिष्ठता 
के बावज्ुद--अथवा उसके कारण हो--प्रत्येक नगर नागरिक विग्हों का केंद्र हो गया 


], पसदग०5००5४, ५). ॥44. 
2. #., 70, 327, ७ 29---33 (शा. 7, ह 3). 


* इस जमंनत हक का अय॑ है बीस हेजार से कम आवादो का छोटा नगर । कहा 
जा सकता है कि आकार की अनरच्या की दृष्टि से यूनात के मगर-राज्य 
भारत के कस्बों या छोटे शहरों की तरह थे । 
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था। परिणामतः, जब उत्तर में मेकेदोनिया के फिलिप की अपीनता में एक महान्‌ राज्य 
का उदय हुआ, तब नगर-राज्यों का पतन हो गया; यूनानी अपनी दुर्बलता से 
परिचित थे; लेकिन वे अपने आदर्श से चिपके रहे | यूनानियो की दृष्टि मे राज्य और 
नगर उनके महान्‌ युग के अत तक समातार्थक दाब्द बने रहे। उनके दाहनिकों का 
ऐसे किसी राज्य से परिचय नहीं, जो नगरन हो। कवीत़ा राज्य नहीं है। 
वह मधिक से अधिक राज्य दा आय रूप ही है। संघात्मक रूप में राज्यों का 
समूह राज्य नहों होता। वह राज्यो का थोग होता है--स्तो भी बुरे तरह से किया 
गया योग । बिओशिया मे पांचवी द्ातांब्दी ई० पु० से 387 ई० पु० तक असाधारण 
संघात्मक छासन प्रणाली प्रचलित रही थी । फिलिप ने 338 हैं पू७ में कोरिथ की 
कांग्रेस में यूनान का जो पुनेंगंठन किया था, उसके लिए सधात्मक शापन-प्रणाली 
संमवतः आदर्श रही थी! ॥ लेकिन, अरिस्टाटल ने उसका कही कोई उल्लेख नही 
किया है। उसने उस भहात्‌ प्रादेशिक राज्य वी भो कोई चर्चा तही की है जो उसके 
समय में मैकेदोनिया मे उदित हुआ था और जिसमे वह स्वयं रहा था। 


यह अधापन नही है। इसका कारण यह है कि यूनानी दाशनिक एक ऐसी 
शासन-प्रणाली में व्यस्त थे जो. उच्चतर थी मा जिसे कम से कम उच्चतर समझा 
जाता था और उन्होने अन्य शासन-प्रणालियों की ओर कोई ध्यान ही नहीं दिया । 
यदि हम राजनीतिक सिद्धांत के विकास को समझना चाहे, तो हमे यह याद रखना 
चाहिए कि यह उच्चतर शासन-प्रणाली इतती अधिक मूलंगामी थी कि प्रादेशिक 
राज्यो और साम्राज्यो का उदय होने पर वह नष्ट नहीं हो गई । मैकेदोलिया या रोम 
ते मगर को हड़प नहीं लिया। उनके सांश्राज्यों में नगर जीवन और शासद की इकाई 
बना रहा! एक्नेक्ज्रेंटर और उसके उत्त राषिफारियों ने अपने अधीनस्थ असंस्य नगरों 
के नागरिकों मे व्यवहारत: दोहरी तिष्ठा भाव ली थी--नंगर के प्रति नागरिक 
निष्ठा का भाव और अपने प्रति वैयक्तिक निष्ठा का भाव । उन्होते श्राचीत वागरिक 
निष्ठा के ऊपर नई वैयवितक निष्ठा आरोपित की और इस निष्ठा को प्राप्त करने 
के लिए उन्होंने अपने आपको देदता बना लिया तथा देवताओं के ताते अपने नगरों 
से आराधना वी अपेक्षा की । उदाहरण के लिये, तीसरी और चौथी शताब्दियो मे 
पश्चिम एशिया मे सेल्यूसिडों का साम्राज्य मुख्यतः नगरों का साम्राज्य था। प्रत्येक 
मगर एक प्रकार का राज्य था ६ “उसकी प्रभुप्तत्ता राजा मे--अकेले राजा भे--ही 
निहित नही थी । उम्तकी प्रमुसत्ता साधारण सभा में एकत्रित उसके मताधिकार- 
प्राप्त तिवांसियों से निहित थी ॥ सभा विचार-विनिमय और प्रस्तावों द्वारा अपने 
कार्य परिषद्‌ ओर दडनायको (38:5070८७) को सोप कर ओर अपनी घरेलू व विदेश- 
नीतियो का निर्धारण कर अपने सावेजनिक कार्यों का सचालत करती थी”? | नगर 
यूनानी भाषा वोलते ये । उनकी यूनानी सहिताएँ थी | उनको यूनानी व्यायाभशालाएँ 


]. महाहइफ०ा, छ/९से उ)_क्ांवाएक0, एए- 26--30. 
2. फजह्ा88ॉ0300, 6/९९६ उक्र>शांबंड४, 9. 203, 


2] घूतानो राज्य को सामान्य दिशेषताएँ -" 3 









थी। उनके ऊार राजा था जो देवता 70 5 देवता-_ 
अपने आपको गहता पा ) नायरिझ उसके प्रति अल्सउलदि पेय मर 
आदेशों तया मागरितों बी विधियों के बीच ऑॉ-हफद द्ोता/तों नामेरियों कि लिए 
सप्नाट्‌ के ब्ादेशों का पातन करना अधिझ£ए फेर या। सूजाई स्वय किसी जेगर 
दा नागरिक नहीं था । बहे सदसे था (“मर ग्जबे:४पर र या। अग्म्टोट्रते की 
इब्दावली में वह सबका शासक “मनुष्यों पु) रीच मे देवता ने सुनाने आओ 
इृष्दियों से यह चाद के: घु् वा देवी शांघर प्रतोद होता है! । सेरिन , फिर भी. 
बना रहता है। नगर मारे सेल्यूसिड राजाग्ते थे शासव-वात मे क्षबिन का वाल्लविक 
और अतरग केंद्र है। ०6०३ 
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नगर फिर भी जोवित रहा। वह रोम साम्राज्य के अधोन श्राप चौथी 
शताब्दी ई० तक वैसा ही जौवन-रंद्र दना रहा। रोम स्वयं नगर-राज्य था। रोम 
साम्राज्य नी वृद्धि ने पहले इदली में और बाई में द्वा्तों में प्रघात नपर-राज्य के 
त्तत्वावधान मे, अन्य नगर-र्यों के राप्र गा रूप पारण विया। रोम का नागरिक 
संविधान दस दोच को महीं संमात सत्रा। रोम साम्राज्य वो भो भंरहेशेनिया 
के सास्राज्यों कौ भांति एरू ऐमे देवी शासक अपदा 'दिव्य सौजर' का विकास 
करना पड़ा जिसको साम्राज्य के सभो नगर आराधना कर सकें। सेहिन, देवी 
शासक के उत्पान ने साम्राम्य में नगरों के विकास में बाधा उपस्थित नहींबी, 
प्रत्दुत उसकी प्रवृत्ति उनको ओर प्ोत्माहन देने को पी। इटली ओर दूनानी पूर्व 
के पुराने भगर-राज्य जद भी बने रहे । जब राज्यों को नयरो के रुप में विषदित 
किया गया अथबा जद पश्चिम में स्पेन, गाल और डिदेन में ईल्टिक बदाइलो 
एवं को नगर-राज्यों के रूप में परिवर्तित किया गया और उन्हें नागरिक शासन 
से सज्जित किया गया, तब तगर-राज्यों को सख्या और बढ गई । यहां भी हये दो 
मागरिबताओं के दर्शन होते हैं-#-एस स्पालीद नगर को नागरिकता है और दूसरी 
रोम की । पर यहाँ भी केंद्रीय भागरिकता नागरिकता उठनो नहीं है निठती हि वह 
देवी शासक के प्रति निष्ठा है। पूर्व और परिविम दोनों में नगर समस्त स्पानीय 
शासन की नीव और अनिवार्य इकाई हो जाता है! । यह मही है हि रोम ने अपने 
गषराज्य-वालीन संविधान की भांति झअल्थतंव्रात्मक ढंग को एक समरूप मायरिक 
संविधान योगा | इस संदिधान मे मुख्य शक्ति सौनेट (अथवा आड़ों) के पास थी। 
सौनेट के सदस्य मूतपूर्व पदाबिकारों होते ये" । प्रत्येक नवर की स्थानीय प्राप-ययक्ति 





सीरिया का नरेश । शामन-काल ]75 से 64 ई७ पू०। उसने यहुददी धर्म 
का नाश करने और उसके स्थान पर यूनानी देवो-दैवताओं को उपासना 
चालू करने का प्रयत्व किया पर वहू सकल न हो सका ओौर विश्षिप्त 
अवस्या में मृत्यु का ग्रास बना । 
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दोधेफाल तक सन्रिय रही | सगर-राज्य को पुरानी विशेषताएँ रोम साज़ाज्य के 
नयरों मे भी लंवे समय तक बायम रही | स्थानीय सपर्ष सदेव कौ भाँति प्रवल ये 
और हर चीज़ उन के दायरे में आतो-जाती थी | द्राजन* निवोमेडिया मे आग बुझाने 
वाले स्वयंसेवक दल के अस्तित्व वी अनुमति नहीं दे सकता बद्यवि एक भोषण 
अग्निकाड ने उसकी आवश्यकता साबित कर दी है क्योकि वह जादता है कि इसके 
खगठन से नागरिकों के मतभेरों का एक कारण और बढ़ जाएगा! । नगर के अपने 
परदोस्ती नगर के साथ पुराने मगडे किर हुए । सेप्टिमाइयस सीद्रसा के शासन-वा्त 
में हम भतियोगी नयरों को गृंह-युद्ध में भाग सेते हुए देखते हैं॥ इस गह-युद्ध के 
कारण साज्ाज्य वा ध्यान विरोधों कडो के नोचे उनकी स्थानीय अ्रतिद्वद्विताओों को 
नष्ट बरने मे देंद जाता है? । अत में, नगर-राज्य के प्रति निष्ठा बी पुरानी भावना 
और सावंजनिक उदारता को पुरानी प्रवृत्ति नागरिकों के हृदयों कौ प्रेरित करने के 
लिए फिर भी बनी रहो ॥ अमीर आदमी जद तक दिवालिया नहीं हो गए, पीढी- 
दर-पोढो अपना धन निर्धन नागरिकों के भोजन ओर क्षामोद-प्रयोद की व्यवस्था 
बरने या अपते सगरो के लाभ के लिए स्तान-गृहों के और अनाध बंच्चों के बिकित्सा- 
लयो के निर्माण में व्यय करते रहे । हो रुकता है उनका उद्देश्य अकसर यह रहा 
हो कि उनकी प्रतिमाएँ प्रतिप्ठित बी जाएँ या भृत्यु के उपरात उनकी सार्वजनिक 
रूप से अत्येप्टि हो। उमके वार्यों से यह प्रकर होता था कि एपेंस वी प्राचीन 
नागरिक भावना मृत नही हुई है और जीवन वा वह दृष्टिकोण अब भो सशक्त था 
जिसने समृद्ध ए्येंसवासियों को वृदगायन वी जथवां धोत को सज्बित करने वी प्रेरणा 
दी और एन्ौपोलिसई के निर्माण में सहायता दी ॥ अरिस्टाटल की शिक्षा के अनुसार 
अमीर अब भी यह सोचते थे कि यदि घन पर व्यक्तिगत स्वामित्व हो, तो उसका 
सबके हित के लिए उपयोग होना चाहिए भर उसे समुदाय के लिए एक स्यात्त के 
रूप में रखता चाहिए। गरीब अपनी इस भावना के कारण कि उन्हें अमीरों का धन 
लेने का अधिकार है, साम्यवाद के उत भावावेगो से बच गए जो तीसरी सदी की 
निर्धनता के फलस्वरूप अन्यया उत्तेजित होते? | लेकिन, दूसरी शत्ताब्दी के अंत से ये 
चौज़ें बदलने लगी थी । जोवन की पुरानी पद्धति दो चीज़ो पर निर्भर थी : बह इस 
संकल्पना पर निर्भर थी कि नगर का रूप एक राज्य का है और वह नागरिक की 
उचित निष्ठा का पात्र है। वह इस धिशवास पर भी निर्भर थो कि मगर भें पद 


* रोम का एक शवितिशाली जौर उदार सम्माद्‌ । जीवत-काल 52 से 7 ई० 
पू० चक । 
. 7७4, ए- 59 


| रोम का संम्राद्‌ और महान्‌ विजेता। जीवदत-काल ईस्वी सन्‌ 46 से 
2]] तक 4 


2. ग7, 4. 


_| भाचीन यूनान भे ऊचाई पर स्थित बह गढी जहाँ शत्रु का आक्रमण होने पर 
नागरिक अपनी रक्षा के लिए एकजित हो जाते थे । 


३. बहाव, ०क. था एए. 55--8. 
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कोई बोक नही, प्रत्युत एक सम्मान है| यह संवल्पता और यह विश्वाप्त युप्त ट्वोने 
लगा । निष्ठा केंद्रीय घासन के प्रति मोड़ दी गई और मनुष्य केंद्रीय सरकार के पदों 
को प्राप्त करते के लिए प्रयत्त करने तये जिसझे कि उन्हे उनके विशज्वेपाधितार और 
विमुकितियाँ प्राप्त हो जाएं। और, नगर वी वित्त-व्यवस्या का प्रदंध कभी सही नहीं 
रहा घा। सावंजनिक उदारता ने उसवी विकृति को और बढ़ा दिया था। जब 
सप्नाटो ते, अच्छे से बच्चे इरादों के साथ, स्थानीय वित्तज्यवस्थां वो टीक करना 
चाहा, तो उन्हे विवश होकर नगरों बी स्वायत्तता में हस्तक्षेप करना पड़ा । पद एक 
भार बन गया और मनुष्य इस मार से बचने वेः लिए शहरों को छोषद्टकर देहातों मे 
जाने लगे! । चौथी शताब्दो ई० तक नगर का पतन हो उठा । लेकिन, इस दताब्दी 
से पूद नगर बरावर मानव-जीवन का केंद्र और प्रेरणा बना रहां था। 


प्रक्षिप्ततम रूपरेखा से जहाँ तक प्रद्तट हो सकता है, नगर बा यही रूप था । 
प्राय एक हजार वर्षों तक--सात वी शताब्दी ई० पृू० से तोसरी शताब्दी ई० तब- नगर 
ने इतिहास में इस प्रवार मी भूमिका का निर्वाह किया था। यह विचार करने के 
बाद कि वह गया था, अब हम इस पर विचार कर लें कि वह बया नहीं था। जो 
संत्पा कांल वी दृष्टि से हमसे दूर है ओर जिसकी अतरारमा हमारी अतरात्मा से 
भिन्‍न है, उसका विवेचन करते समय भासानी से भूले हो सबती हैं। यदि हम 
तीन बातों पर विचार करें या तीन विरोधामासों वा वर्णन करें तो इससे हम बुछ 
ऐसी भूलों से दच जाएँगे, जिनमे हम आसानी से पढ़ सकते हैं। सर्वप्रथम, नगर 
मगर नहीं था, बम से कम वह सदा नगर नहीं था। हम इस दाब्द बाजों अर्थ 
समभते हैं, उसमे वह निश्चित रुप से कभी नगर नहीं था। दूसरे, नगर, अनिवायत: 
ऐसी जगह न थी जहां 'क़ुमंत ही फुसंत' हो, उसके नागरिकों बा जीवन दासता के 
आधार पर टिका हुआ न था ओर उनमे श्रम के प्रति अनादर की प्रवृत्ति भी नही 
थी। अत मे, नगर न तो प्रतिनिषि-संस्थाओं से रहित था और न वह उस राजनीतिक 
ब्यवस्था से ही अपरिवित था जिनके। उन सस्याओ से संवध होता है । 





. 80९०४, 6 ८॥ , 00. 64 5५५. सीक का कहना है कि ईसाइयत केः उदय 
का मागरिक जीवन के पतन के साँघ वह्त संवध था । समुदाय के प्रति राज- 
नोतिक दायित् का भाव मंद पड़ गया: धामिक शिक्षा ने सार्वजनिक 
उदारता को विस्थापित कर दिया। पुनः, विशप ने मगर में महत्वपूर्ण स्थिति 
प्राप्त री और उसने नागरिक पदाधिशारियों को विस्थापित कर दिया। 
लेकिन, डायोकलेशियन ने जो कराघान-पद्धति शुरू बी, उसके चकक्‍नाहूर कर 
डालने वाले बोर ने ही मुख्य रूप से (यह भार नगरो के ऊपर विशेष रूप से 
पड़ा और इसकी व्यवस्था के लिए नयरों के शासत को उत्तरदायी बनाया 
गया) नगर की अतरात्मा पर श्णांतक प्रहार किया (59. 288 --20) / 


(ख) नगर-राज्य और कवाइली राज्य 


लगर-नयर नही था । पहली वात तो यह है कि वहू भवनों का समूह या 
सपर-प्रात मात्र कहीं था 3 मोटे अंदारे के अनुत्तार एपेंक 'नपर' में त्रिष्टल के बराबर 
(अमुमानतः 3000,000 ओर 4000,000 के बीच मे) जन-सल्या थी और उसका 
क्षेत्रफल डर्बीशायर के चरावर था; आधी जम-सस्या मुख्य नगर में रहती थी जो दो 
आगों में बेटा हुआ था और जिसमें एक पत्तन के साथ-साथ चार भीज़ को दूरी पर 
शक आंतदेंशिक नगर भी था। आधी जन-संख्या गाँव में रहती थी ॥ प्षपूर्ण दगर 
जिसमे शहर और देहात दोनों शामिल थे, प्राप: सौ डेमो* मे विभाजित था। यद्यपि 
ब्लीस्थेनीज ने इन डेमो कौ विभिन्‍त कबीलो मे बंदी चतुराई से बाँट रखता था ताकि 
कभी पास-पास के डेसो के आपस मे मिल जाने से एक वजीले वा निर्माण म द्वो 
सके, पर किर भी ये डे अलग-अलग रहकर भी सप्राण स्थानीय जीवन के फैंद्र 
और वोंद्रीम शासन के सक्रिय उपकरण थे $ उनकी अपनी स्थानीय समा कौर अपने 





(, गुमानी भाषा मे आस्ति दाब्द () ग्राम (एप्रोस अथवा छोरा) के विपरीत 
नगर का वांचक है । नगर के आचार-ब्यवहार से सपरम होना अथवा “नागर 
होना एघ्तियोस होना है। ग्रामीण आचार-व्यवहार से सपन्‍न होगा अथवा 
वार हीना एप्रोईकोस होना हैं। (2) दूसरे, यह शब्द बागरिक समुदाय 
(जो पोलिस है) के विरोध मे तयर की इमारतों का अर्थ व्यवत करता है। 
लेकिन, एटिक में आस्ति का कभी-कभी सीमित अर्थ में भी प्रयोग होता है। 
इस रूप में उसके निम्नसिश्चित अर्थ होते हैं: (3) पत्तन के विरोध मे 
अतर्देशिक नगर अथवा (4) आत्तदेंशिक नगर वा एक सांग ! (लिडेल और 
सकाट के अनुसार वह दुर्ग (एक्रोपोलिस) से पृथक तिचाई पर वस्ते हुए तगर 
का लेकिन न्यूमेन (४ 54) के अनुमार निचाई पर खय्ने हुए नगर से 
पुृथक्‌ ढुग का बालक है) | पोलिस शब्द के अनेक अर हैं। एवेंस मे दुर्ग क्रो 
अजसर इसी नाम से पुकारते थे । लेकिन, सामान्यत', इसका अर्थ होता था 
राज्य (जिसमे नगर और प्राम दोनो शामिल थे) | इमका भ्रयोग क्षेत्र के अर्थ 
में इतना नहीं था शितता नागरिक-वर्ग अथवा समुदाय के अ्य में । 


* प्राचीन यूतान से स्थातीय शास्तन वी एक इकाई । 
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निर्वाचित पदाधिकारी थे । थे अपने क्षेत्र की संपत्ति व| और धामिक समारोही पा 
प्रवध बरते थे । केंद्रीय शासन के मामलों मे भी उनका महत्वपूर्ण योग रहता था । 
इसके लिए वे अपने पास नागरिक समुदाय थी एक नामावली रखते थे (हंस में 
प्रत्येक नागरिक को डेप के सदस्य के रूप में अपना माम दर्ज कराना पड़ता था)। 
(जब आवश्यक होता) दे प्रत्यक्ष कर भी जमा बरते थे । सबसे बढी बात यह है गिर 
ये उन उम्मीदवारों वी सूचियाँ प्रस्तावित करते थे जिनमे से एथेंस के झुरो सभ्यों और 
सभासदो था धुनाव होता था । चुनाव प्चियाँ डालपर हुआ करता था। सच तो यह 
है कि एथेंस कई हृष्टियों से विचित्र घा। शायद ही कोई शाहर ऐसे हो जिनके 
स्थानीय जीवन नी धुलना उसके डेमो से वी जा सके । उदाहरण के लिये स्पार्टा ऐमा 
राज्य पा जिसबा शंज्यक्षेत्र एपेश से बडा था। लेकिन, स्पार्टा के समूचे राज्यक्षेत्र 
पर यूरोटास सटवत्ती स्पार्टो नगर का भ्रगुत्व था। इस नगर में पौँच गांव थे ओर 
हाज्नांकि वे गाँव एक इगाई में सगटित हो गए थे, फिर भी उनवा बुद्ध हद तक 
अलग अस्तित्व बना हुआ था ॥ राजनीतिक अधिरार वेवल नगर के निवामियों वो 
ही प्राप्त थे। प्लेप जने-सस्या विभिन्‍न भ्षों में पराधीन थी। पुछ पेरिओगी* थे । 
दे अपने स्थानीय मामलों का प्रवध स्वय फरते थे, परतु केंद्रीय शासन में उतना कोई 
हाथ ने था। जनता के अधिवाझ भाग में हैलद अपया कम्रिया थे। वे नगर में रहने 
वाले अपने स्वामियों वी भूमि पर खेती करते थे और बदले में सेत को थोड़ी सी 
उपभ उन्हें मिमती थी । और वातों में स्पार्ट एथेग से चाहे शितिना ही भिन्‍म पयों ने 
हो, इस बात से वह एथेंस के समान ही था * आधुनिक अर्थ में वह भी नगर नहीं था, 
ठीक उमी तरह जैसे कि एपेंस नगर नही था। वे दोनो ही राज्य थे । दोनों में शहर 
और देहात घामिल थे मधपरि उनके इस समन्वय थी शर्ते एप दूगरे से बहुत 
भिन्न थी । 


लेकिन, एक और लिहाज से भी यह बहा जा रायता है कि नगर नगर नही 
था। हमे याद रखना चाहिए कियूनानियो के लिए नगर वा अभिप्राय हमेशा 
व्यक्तियों वा एक समुदाय हुआ करता था, राज्यक्षेत्र नही । थे जब तगर की बात 
करते थे तो उनवा मतलब उसके निवात्तियों से हुआ कारता था पर हमारे मन पर 
चूँकि अचेतन हूप से सामंती विचार छाए रहते हैं, इसलिए हमारी प्रवृत्ति उसके 
विस्तार षी बात करने वी होती है। प्रइन उठता है : वह कौन-सा विचार था 
जिसके आधार पर ये लोग वर्यवद्ध बिए गए मौर जिसके आधार पर समाज में उनकी 
समानता घी स्थापना हुई । दो उत्तर सभव हैं । एक तो हम कह सकते है कि उसका 
आधार था साल्निध्य; यो हम दूसरा उत्तर दे सकते हैं कि वह भाव सगोत्रता (ंग- 
809) का था। यदि हम पहला उत्तर दें, तो हम यूनानी लोक-राज्य की चर्चा नगर- 
राज्य (50592) के रूप में कर सकते हैं। दूसरा उत्तर दें, तो हम उत्ते नगर- 
राज्य नही, वल्कि कबाइली राज्य (5/3प0920) कहने के लिए वाध्य होगे । यूनान 





+ प्राचीन स्पार्टा भे राजनीतिक अधिकारों से वचित थे स्वतत्र नागरिक जों * 
प्रजावर्ग के अग ये । ये लोग देश के वाणिज्य तथा उद्योग का संचालन करते 
थे तथा सशस्त्र सेना में काम करते थे । 
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के भद्दावतम विद्वानों में से एक ने दुसरे हप्टिकोण पर जोर दिया है! । उसते स्वीकार 
किया है कि रोम नगर-राज्य था--यद्यपि उसने यह रूप धीरे-घीरे प्रहण किया 
था भर उधर आयोगिया मे, देशातरणों के युग मे, पुराने वर्ग-बंधनों के विस्थापन 
और सकश्नम के कारण कदीले का रवद-सवध शिथिल पड़ गया था और नष्ट हो गया 
था और उसका स्थान नगर के स्थानीय बेंघन ने ले लिया था | लेकिन, "ए्येंस और 
स्पार्टा का राजनीतिक महरव उसी समय तक रहा जब तक कि उनके संविषानों में 
नग्रर का कोई निशान तक ते था” ॥ एथेंस और सुपार्टा मे और सामान्यतः यूनान मे 
राज्य एक जीयंत कवीला था--लौगों दी एक निजी व्यवस्था । “ये लोग जन्म से और 
इसलिए प्रकृति पे एक दूसरे के थे । इन्हे ध्रश्ृति का उल्लंधन किए बिता एक दूसरे 
से अलग नही किया जां सकता था” | कवोीलां अथवा छाखा यह नहीं मानती थी कि 
वह किसी एक ही पूर्वज के वश में वढ़ती-फैलती चलो आई है, इसलिए उसमे एकता 
है। लेकिन, फिर भी वह कवीला अथवा शाखा एक थी और अपनी इस एकता के 
भ्रति घरह जागरूक थी। उसने एकता दी यह भावना अपनी एक महान देवी एवेसा 
की समान भर विद्येष उपासना-पद्धति के माध्यम से प्रकट की । एयेनिय्रो का वश 
एविला की पूजा करता था। उसने अपना नाम 'एथेना को संतति' अपनी आराष्या 
देवी के माम पर रखा था। काल-गति के साथ देवी में उसके लोगो की बहुत सी 
विशेयवाएँ आरोपित हो गईं । यदि देवी ने लोगो को अपना नाम दिया, तो लोगो 
ते देवी मे अपने चरित्र का आरोप किया और उसे अपना दर्पण बना दिया | इस 
अवार के समाज में, जो प्राएतिक रकत-संबंध से सगठित होता है और अपनी एकता 
को बपनी उपाय्ना-पद्धतिं से व्ययत करता है, कुछ आश्यंत्रिक 'विरादरियाँ और 

कुल होते हैं। ये बिरादरियां मोर दुले भी मूल समन के समाद ही रक्त पर 
आधारित होते हैं और उसके समान ही प्रीकृतिक होते हैं ॥ उतकी स्थिति वैसो ही होती 
है जैसे कि पेड मे उसके वलय होते हैं। जिस प्रकार पेड़ बलयो के मिलने से नहीं 
चना होता, उसी प्रकार राज्य विरादरियो के मिलने से नही बनता । वबीले वा समाज 
इन विशादरियों के समाजो से पहले का होता है--जैसे पेड अपने वल्यो से पहले का 
होता है । कवीले वा समाज चाहे कस्यो में रहने लगे या वह एथेंस की भांति उग्र 
लोक्तभ के आधार पर अपने को गठित कर जे, लेविन वह रहतां केबाइली राज्य 
ही है। तागरिकता निवास पंर नहीं, प्रेत्युत जन्म पर त्िभंर होती है। एयेंस के 
गौरव-काल में विधित. कोई नगर नहीं था। बक्लीस्थेनीज़ वी व्यवस्था मे, नगर के 
डेम देहात के डेमो के साथ मिले हुए ये--यही एथेना के लोगो का विभाजन था। 
हेलेन-काल तक एथेनी राज्य पर एथेंस नगर का नियत्रण स्थापित्त नहीं हुवा था। 
उस समय ध्क नगर एक आशिक तथ्य था, राजनीतिक योजना नही; और, राजनीतिक 
जीवन का आधार तथा प्रत्र॒त्ततम तत्त्व शाखा ही थी । 


शाखा के रूप में यूनानी राज्य की धारणा से कई निष्कर्ष निकल सकते हैं। 
सबसे पहले तो यह निष्कपं निकलता है कि नागरिकता बश्च-क्रम पर आधादित हैं । 
खत-सत्रध के सिद्धात पर आधारित समाज की सदस्यता उस समाज में जन्म से ही 





यो प्रोप॥०० ०५ ०2. सं, ए9. 42--5], 97, 00. 


2२] नगर-राज्य और कयाइसी राज्य 37 


अजित कौ जा सकती है, हालांकि समाज अपनी समा में व्यवव सामान्य सहमति के 
द्वारा नए सदस्य अपनाने का निइवय कर सकता है। एयेंस में भी 48] ई० पृ मे 
यह विधि लागू वी गई यो छि वहीं ब्यतित एयेंस वी नागरिकता प्राप्त कर सकता 
है जिसके माता और दिता विधिसस्भत रुप से विवाहित एयेनी नागरिक हों; थौर, यह 
पेरीकलीज के घोर परिवर्तन के युग वी बात है । अतः, जब नागरिकता को रु पर 
आधारित और समाए पथ के आधार पर संगठित समाज वी सदस्यतां सममा जाता 
था, तब यह एक स्वाभाविक निष्कर्ष था क्रि नागरिकता का यदि विस्तार किया भी 
जाता तो आमानी से नहीं किया का सता था। एयेंस, देलियाई लीग* में अपने 
“प्रिप्रों' को भी नागरिकता प्रदान नहीं कर सकता था। उनका ख़तन्सवध नहीं था 
ओर लीग वी प्रत्येक छासां वी घामिक चेतनावे अनुसार उसकी कई शाखाओं 
को एक शासा वा रुप देता, उन्हे अ्सह्य एवेश्वरवाद प्रतीत होता । दूमरे, शासा के 
स्वरूप से यह निष्कर्ष निकलता है कि ठस पर आधारित राज्य अनिवायत: स्वजनों 
का एक मप्राण समुदाय है। राज्य एक परिवास्वृत है ओर वह और छोटे-छोटे 
परिवार-वृत्तों में बेंदा हुआ है। वह अपना संगठन रक्‍्त-सिद्धात पर आधारित 
विरादरियों और बुलों के रूप में करता है, सार्लिध्य के सिद्धात पर आघारित क्षेत्रों 
गौर वां के रूप में नहीं। 


»यूनानी नगर का पारिवारिक पहलू इस तख्य में और सष्ट हो 
पता है कि वहाँ नगर-मवन लोगों के लिये धर को तरह था। नागरिकों 
के मुख्य उप-दविमाजन विरादरियों के रूप में किए गए थे। सावेजनिक 
प्रयोजनों के लिए निधित इनके समस्त स्थायी संघ अपने विभिन्‍न सदस्यों को 
ममान पूर्वजों के वंशज मानते थे और ये पूवंज स्वमावत: देवता अयवा धर्द- 
देवता थे! । 





इस प्रकांर की व्यवस्था के फलस्वरूप जो सप्राण समाज बना, वह स्वामाविक 
और दयावश्यक रूप से प्रमुमत्तासपत्त था १ यूनानी लोक-राज्य बी सदायत्तता संग्ोज- 
समुदाय के स्वरूप का अनिवार्य और अठल परिणाम थी । सान्निध्य पर आधारित 
समाज में स्तर हो सकते हैं, पर, दघुना पर आधारित समाज में तो गोत्र के सभी 
व्यक्तियों के बैधिक अधिकारों को स्वीडृति मिलनी चाहिये । सान्निध्य के सिद्धांत 
का अनुसरण करने वाले रोमी लोग, “राज्य” और “शामत” की बात करते थे; ग्रृतानी 
“जो गोत के सिद्धांत का अनुसरण करते थे--'साहूबर्य” और “स्वायत्तता' की बात 
करते ये । जो बात राजनीति पर लागू होती है, वद्दों घ्म पर भी लागू होती है । 
चूंकि समाज एक समान पय के आधार पर मंगठित है, अतः उसके समस्त सदस्यों 
का इस उपासनता-पद्धति पर समान रूप से नियंत्रण रहता है। “यूनानी राज्य अपने 





* डेलियाई लोग की स्थापना फ़ारस के हमले के ढर से 478 ई० पू० में एथेंस 
के नायकृत्व में हुई थी। इसका प्रधान केंद्र डेलोस द्वीप था। बाद में यह 
लीग एयेंस की साम्राज्यवादी नीति का उपकरण बन गई थी । 

. प्रद्च80500, ०. ४॥१., 9. 4 (विलामोवित्ज के आधार पर) | 
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देवताओं के साथ अपने संबंधों के चारे मे अब भी यह सिद्धांद मानता है कि प्रमुसत्ता 
जनता में थोर उन॑ स्वतंत्र व्यवितर्यो के समाज मे निदिित है जो स्वमावत्त: ही, अयवा 
प्रायः स्वभावतः, एक हैं”!। अत मे, हम इसके विलोम पक्ष को भी देख लें॥ इस 
प्रकार का, इतना स्वतत्र और स्वश्ासित सभाज अपने सदस्यों से अन्यतम निष्ठा की 
आशा करता है और उसे प्राप्त भी करता है । राज्य के प्रति उनका दृष्टिकोण होता 
है: “वह हमारा है, हम उसके हैं” । रपत-सवंध के ल्ाघार पर अपने समाज से 
एकान्वित होने के कारण, उससे बिल्कुल अभिन्न और बनन्य होने के कारण, 
व्यक्ति न तो पृथक्‌ ध्यक्तिगत जोदन की बात सोचता है और न पृृयक्‌ 
ब्यवित्गंतद अधिकारों घी। “हमे यह नहीं सोचना चाहिए कि किसी भी 
नागरिक दा अपने ऊपर अधिकार है; वास्तव में वे सव राज्य के है”? | पेरीवलीज के 
अत्येष्टि भाषण के स्वर में भो यही पुराना विचार मुखरित हुआ । उसका सार है : 
/हुसेनी झोण नगर के लिए ददे हैं, नपर एथेनियों के लिए नही? | यूदानी राजनीति- 
खिता में मह विचार निरतर विद्यमान रहा है। जहाँ आधुनिक चिंतन का आरम 
व्यवित के अधिकारों से होता है ओर राज्य के विषय में घारणा यह है कि उसका 
अस्तित्व इसलिए है कि वह व्यक्षित के विकास की परिस्थितियां पैदा करे, वर्श यूनानी 
चिंतन का आरम इस घारणा से होता है कि राज्य को स्वशासी और आत्म-निर्भर 
अस्तित्व का अधियार है और व्यक्ति का अश्तित्व इसलिए है कि वह राज्य के दंसे 
अस्तित्व में योग दे। जिसने मृत्युन्प्यंत देश के प्रति दालक वी सी आज्ञाकारिता 
का परिचय दिया वह सात्रेदीज है--वही साज्रेटीज़ जो मत्यों में सबसे अधिक स्वत्तत्र 
था और जिसने अपने विवेक के अतिरिक्त विसी की भी आज्ञा नहीं मानी | परतु, 
यह विचार कि यूनानी राज्य नगर-राज्य नहीं था वल्कि कवाइली राज्य था, चहुत 
संशोघनो के दिना स्वीकार नही क्या जा सकता । यह खच है कि और देशो वी 
आंतति यूनान मे भी राज्य का लारम रतत-संवध के आधार पर सगठित सस्या के 
रूप में हुआ। मूलठः शाला एक धार्मिक और वैधिक इकाई थी | उसकी अपनी 
उपासना-पद्धते थी और अपने रीति-रिवाज़ थे। जब यूनरानियों ने यूनान में प्रवेश 
(कया था, तंव वे इसी ढंग के समाजों मे वेंढ़े हुए थे । लेकिन, जैसे ही इसने सम्रार्ओो 
की स्थायी बस्तियां बंस गईं, थेंसे ही सान्निध्य के सिद्धांत के कारण रक्त के सिद्धातत 
में सशोधन होने लगे मोर धीरे-धीरे वह एक बड़े क्षेत्र में मान्य हो गया'। सबसे 
पहले गाँव बने । इन गाँवों में वहते पानी के किनारे ऊँची भूमि पर कोई गढ-गढ़ी 
या थैसी हो कोई जगह होती थी--इसे एओपोलिस कहते थे और शुरू-शुरू में इसे 
अक्सर प्रोलिस के नाम से पुकारा जाता था | यह जगह वास्तव में रहने के (लिए नही 
होती थी ओर झायद ऐसे आश्रय के रूप में भी न हुआ करतो थी जहां खतरा आने 
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पर गाँव के लोग अपने पशुओं समेत चले जाते । वह ती शायद इसलिए होती थी 
कि एक पढ़ का काम दे जिससे कोई उनके क्षेत्र पर स्थायो रूप से अधिकार ने कर 
पाए। इन गढ़ियों में ही हम नगर का बीज छिपा हुआ देख सबते हैं और अरिस्टाटल 
की तरह हम यह पहचान सतते हैं कि उसका आरम “जीवन की खातिर हुआ। 
लेकिन, नगर के उदय के पहले बुछ और भी घटनाएँ घटी थी। गाँवों ने अपना 
संगठन ग्राम-संघों और प्राम-तत्रों के झूप मे कर लिघा--उदाहरण के लिए भराधन 
के प्रामचतुष्टय अधवा पीरेअस के इद्दे-पिदे घार गाँव। स्थानीय इकाइयाँ अपने- 
अपने क्षेत्रों में प्राय: प्रभ्ुुमत्तामपत्त हो गई थी । उघर, रकत-सवंध पर आधारित 
पुराने समूह धामिक समाजों के रूप में ही रह गए और उनमें केवल उपासना-पढ॒ति 
ही एक जैसी रह गई । अंत में, सातवी सदी ई० पू० केः आस-पास सच्चे माने में 
नगर अस्तित्व में आए। आरभिक जरमंतों की भाँति यूनान के आरमिक अधिवासियों 
ते अपने से पहले वाली सभ्यता के कस्वों वी उपेक्षा वी और गाँवों के दुर्गो से ही 
संतोष कर लिया । लेकिन, जैसे जीवन की आवश्यकताओं ने गढ़ का निर्माण कराया, 
बैप्ते ही 'अच्छे जीवन! बी आवश्यवताओं मे नगर को जन्म दिया । आवश्यवता के समय 
सुरक्षा के लिए अनेक सुरक्षित स्थानों के उपयोग केः बजाय, इसमें अधिक राटूलियत और 
कौशल दिसाई दिया कि लोग स्थायी रूप से एक दुर्ग मे आकर रहें। और शायद इससे 
भी बढ़ कर इस बात का अनुमव किया गया कि यदि लोग बड़े समुदायों में एकत्रित 
हो जाएँ और शासन के नियमित अंगों को निर्भाण कर लें, तो बेहतर और अधिक 
निष्पक्ष न्याय सुलम हो सकेगा? । गढ कै नीचे की ओर छुले नगर का आविर्भाव 
हुआ और जब दोनों के इद-गिद परकोटा बनाकर उन्हें एक सूत्र में बांध दिया 
गया तो निश्चय ही मगर का उदय हो गया (दालांकि कभी-कमी ऐसा भी हुआ कि 
पह काप चहुत दाद तक नही हुऔः--जेसे एयेंस मे) | संपवाद के आधार पर आप- 
पास के गाँवों को नगर के साथ मिलाने का काम बाद में हुआ । यह हम देख ही घुके 
हैं कि ये संघ विभिन्‍न राज्यों मे विभिन्‍न शत्तों के आधार पर बने थे? । लेकिन, नगरों 
के निर्माण का सामान्य परिणाम यह हुआ कि गाँव मगर के ऊपर निर्भर हो गए और 
निश्चित रूप से नागरिक जीवन वो सस्या का आरंम हुआ जिसमें शाखा कर पुराना 
रक्‍त-मंध धीरे-धीरे सुप्त हो उठा। यह सही है कि प्राचीन काल के अवशेष बने 
रहते हैं भौर हम महू भी देश्ष सकते हैं कि जिस समय वत्तीस्येनीज़ ने अपने डेमों का 


. ए. गाक्राला, ०9. 2/., 9. 82. “मनुप्यों को नगरों की ओर प्रवृत्त करने 
वानी सच्ची प्रेरक शवित यह ने थी कि युद्ध-काल में अधिक सक्षमता 
को आवश्यकता होती है घल्कि यह थो कि शांति-काल में सक्षमता की दृष्टि 
से इसको जदरत थी; वे एक दूसरे के नज़्दीक सुरक्षा की खातिर उतने 
नही आए जितने कि न्याय वी खातिर” | अरिस्टाटल (70/., [233, & 
37--9 : .2, $ 6) ने लिखा है, “न्याय राज्य के साथ ब्रंघा हुआ है 
क्योंकि राजनीतिक समाज को व्यवस्था मे बाँधवा ही न्‍्याय-निर्भय है” । 

2. /एलियाई लोगो ने फारस के युद्धों के दाद अपने नगर का निर्माण किया या। 
लेकिन गाँवों में पुराना जोवन हमेद्या बना रहा और इस बात का कोई 
भ्रमाण नहीं है कि एलिस नगर को सचमुच भ्रमुता हो गई थी”। 
जराविाधग्रणच्लॉग ०7. थी., ए. 63६ 
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निर्माण किया, उत्त समय प्रस्येक डेम ने अपने किसी ने किसी वीर संध््यापक को 
उपापतता चालू कर दो मोर (इससे भी अधिक आश्वयं को वात यह है कि) स्थानीय 
हम की सदस्यता आनुवंशिक हो गई । फल यह हुआ यदि कोई व्यक्ति किसी नए डेम 
मे चला जाता था, तो भी वह और उसके बाद उसके बच्चे अपने पूर्वजों के ही डेम 
के रहते थे । यहाँ एक नई सस्या मे पुराने विचारो का अनुकरण किया गया । लेक्नि, 
मह सही है कि नगर के अस्तित्व मे आते ही सान्निघ्य के सिद्धांत की विजय हो उठी 
और लोग रबंत-स्वधों की अपेक्षा पड़ोस के सवधों पर प्यादां ज़ोर देने लगे। 
आभिर, नगर-राज्य नणर-राज्य हो है । एथंस एचेंसवातिपों के जीवन की घुरी भा 
वेलोपोनेश्चियाई युद्ध मे पेरीकलीज़ ने ग्राम-प्रात तो आत्रमणकारी के हाथों मे समर्पित 
कर दिया था, पर उसने एयेंसवासतियो को उनके जीवन के अतरंग केंद्र मे एकत्रित कर 
लिया । वितु जो भी हो, कदीले ने यूनानी इतिहास मे अपनी भूमिका सो निवाहो ही । 
हमे मानती होगा कि आरभिक यूनान वी वह एक ही इकाई थी। इतिहाप्त मे यूवावी 
राज्य का सबसे पहले वदीले के रूप में आविर्भाव हुआ। यूनानों नगर के पीछे एफ 
लंबा इतिहास था और इस इतिहास में ऐसे त्तत्व हैं जिनका अश्स्टाटल ने अपनी 
पॉलिडिकतत मे उल्लेख नही किया । वह गाँव ओर नगर से आगे नही गया । हमें यह 
भी स्वीकार करना होगा कि कदौले ने नेगर के ऊपर अषना प्रभाव छोड़ा और तगर 
मे नागरिकता का आधार तथा विरादरियों और कुलो मे उसके विभाजन का आधार 
अब भी रवंत-सिद्धांव ही था। अंत मे, हमे यह भी स्वीकार करना होगा कि समूचे 
महान्‌ प्रांचीत ग्रुय में और चोषी शताब्दी के अंत तक यूनान मे ऐसे अनेक भाग थे 
जहाँ नगर का विकात्त नही हुआ था और राजनीतिक जीवन का आघार कबीला ही 
था। फोसिसवासियों वा एक कवीता था जो गांवों मे रहता था और यही बात 
इटोलियाई तथा और बहुत से लोगों के मारे में भी सही है । यूनानी राज्य के सबध 
से बह तो कहना करित है कि वह एक हो तरह का राज्य था ६ वास्तविक जीवल मे 
अनेक विविधताएँ थी । यूनात मे अभिजात-तंत्र जर लोकतत्र मे तो अतर था हो 
(यवानी राज्य के बारे मे जो बुद्ध बहा जाता हैं, उसका बहुत सारा अद् केवल 
यूनानी लोकतंत्र के बारे मे ही सही है) शाखा-राज्य अथवा कब्रोला-राज्य और 
नगर-राज्य मे भी बडा भारी अतर था। लेकिन, जहाँ तक हम एक प्रकार के राज्य 
को बात कर सकते हैं, हमे कहना होगा कि नगर-राज्य और विशेष झसप से 
लोकतंत्रात्मक व्यवस्था का नगर-राज्य ही वह प्रकार है। कम से कम राजनीतिक 
सिद्धांत के लिए तो इप एक प्रकार का ही महत्व हैं। अरिस्टाटल की राज्य-संवधी 
सकत्पना--विशेष॑ कर नागरिकता-सब्वंधी सकल्पना--ऐेसी सेकल्पना है जो पेवल 
सगर-राज्य के और चोकतत्रात्मक व्यवस्था के नयर-राज्य के ही उपयुक्त है । जब बह 
आदक्ष राज्य का निर्माण करता है, तव इस आदर्श राज्य का केंद्र भी आदर्श नगर ही 
है और उसको मन उस आदर्श मगर के निर्माण मे लीन रहता है और उसी से उसकी 
कल्पना कौ प्रेरणा मिलती है । ॥ 


का | 


(ग) यूनानी राज्य ग्रोर दासता 


ऊपर वहा गया या : “नगर अनिवायंत ऐसी जगह न था जहाँ 'फुर्मत्त ही 
कुमत' हो; उप्तके नागरिकों वा जीवन दासता के आधार पर टिका हुऑ ने था और 
उनमे श्रम के प्रति अनादर वी प्रवृत्ति भी नहीं थी” | यहाँ हम एक ओर तो 
स्पार्ट और एयेंस् में भेद करना हैं और दूसरी ओर दर्शन तथा वॉस्तत्रिक व्यवहार 
में । फु्मंत, दासता का भाघार और श्रम के प्रति अनाइर--ये सब्र स्पार्टा के 
शीवन को विशेषताएँ थीं, एथेंस वे: जीवन वी नहीं। और यूनानी दार्शनिक इग बारे 
में एक्मत पे कि उनके आदर्श नगरों के नागरिकों को ऊँची बातों के लिये प्रचुर 
अवकाश मिलना चाहिये । दासता को थे उप्त अवकाश के लिए आवश्यक आधार 
मानते थे और उनका विचार था कि जिन सोगो के पास आवश्यक अवबाश ने हो, 
उन्हें राजवाज में भाग नही लेने दिया जावा चाहिए । लेविन, कम से बम एयेंस मे, 
और अन्य बहुत से नगरों मे, वास्तविक जीवन मं तो उनकी अभिधारणाओं के अनुसार 
ही था और न उनके सिद्धांतों से मेल साता था। हम यूनानियों कौ परख केवल 
तथ्यों के आधार पर और तथ्यों की परण एथेंस-विपयक अपनी जानकारी के 
आधार पर ही कर सकते हैं वयोकि अन्य नगरो के बारे मे हमारी जानकारी बहुत 
फ्म्त है। जो कुछ हम जानते हैं उससे यही पता चलता है कि अभिजात-तत्रॉत्मक 
नगरों में अवकाश के ओर होन देहिक श्रम से मुक्ति के आदर्श मान्य थे। 
अभिजात-तंत्रो से हम सभी युगों में सिफ्े यही आशा कर सकते है. | लेकिन, यह हम 





]. अरिस्टाटल ने कहा है, (7?०!., 278, ५ 25--6 : ॥. 5, $ 7) “थीब्स मे 
यह विधि थी कि ऐसा कोई व्यक्ति पद धारण नहीं कर सकता था जो दस 
धर्ष तक बाज़ार भे वित्री करने से (या जैसा कि उसने अन्यत्र (32, ४ 
29: ४!. 7, $ 4) कहा हे 'श्रमपरक धधों से! अलग न रहा हो” । पुत्‌:, "अनेक 
अल्पतंत्रों मे वाणिज्य के द्वारा घनोपार्जज करना निधिद्ध है? (36, ७ 
3--4 ४ है 2, $ 4)। रोम में 2)8 की क्लाडियस विधि के अनुसार 
सीनेट-सदस्यों के लिये नौवहन-ब्यापार मे भाग लेना क्षयवा सरकारी ठेके 
लेता बजित था (॥०एग्ाउढण, मंडल ण #ठ्कध हो, ], 386) 
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देख ही छुके हैं कि यूनानी राज्य का ठेठ रूप अमिजात-तत्र नहीं है। और सामान्य 
यूनानी समुदाय के आदर्शों तथा सामाजिक आधार को खोज के लिए हमे एथेंस की 
और हृष्टिवात करना होगा ॥ 


एथेंस के स्वर्ण-काल में उसके निवासी नागरिको की कुल जन-सल्या 40,000 
थी | इनमे से 7,000 से कुछ अधिक नागरिकों के ऊपर नयर के शासन और रक्षा का 
भार था। दूसरे झब्दों मे, हर छह एथेनियों मे से एक नियमित और दैनिक राजकीय 
काम में ततात था--यह राजकीय काम सेनिक हो था अप्रैनिका । इससे लगता 
है कि एथेंस मे एक वहुत बडा अ्वकांशजीवी वर्ग था, लेकिन हमे यह याद रखना 
द्वोगा कि पेरीक्लीजू की व्यवस्था मे नागरिक को काम के बदले वेतन मिलता था। 
सेना और नौ-सेन। मे काम करने के लिये तथा परिषद और न्यायात्यो मे उपस्थिति 
के लिए उसे वेतन दिया जाता था । प्लेटो और अरिस्टाटल दोनो ने वेतन देने के 
तरीके पर भापत्ति की । उन्होने कहा कि इससे वेतन पाने वाले व्यक्ति वा अध.पतन 
होता है ओर भीड राजनीति को भोर आऑदृष्ट होती है । लेकिन, ऐसा न किया 
जाता, तो इसके दो परिणाम हो सकते थे--या तो सरकारी धन का गृवन होता या 
सीमित अल्पतंत्र (०!8७7०॥9) की स्थापना होती । पेरीक्लीज़ ने जो व्यवस्था की, 
उसका उद्देश्य राजनीति में ऐसे लोगो को खीचना था जिनके समय का मूल्य धन 
से चुकाया जाए और जो मुफ्त मे अपना समय न दें और वह ऐसे लोगो को राजनीति 
में खीच लाने मे सफल हुआ । पेरीवलीज ने गे किया था; “हमारे पदाधिकारी एक 
ही ववत सरकारी और निजी दोतों काम कर सकते हैं और शेष नाग्ररिक चूंकि 
अपने काम में रत रहते है, इसीलिये उन्हे नगर के काम की पुरी जानकारी अआप्त 
करने से नही रोका जाता” । 


एथेनियों का सचमुच शाब्दिक अथ॑ भें 'अपना काम' था ओर वे उसमे अपना 
ध्यान सगाते थे । एप्रेंस को आबादी किसानों और कारीगरों को आबादी थी भौर 
एपेंस की सभा के प्राबः सभी सदस्य ऐसे थे जो अपने हाथों से काम करते थे । एथेंस 
में *प्रमजीवी! और “व्यावसायिक वर्गों के बीच भेद का कोई चिह्न नही मिल सकता-- 
खाई का तो कहना ही वया है । सब एक ही धरातल पर राज्य का काम करने वाले 
'दडनायक' के लिए तथा जनता को अपनी सेवाएँ अथवा अपनी चीज़ें बेचने वाले 
डावटर अथवा कुम्हार के लिये एक शब्द लोक-कर्मी' का प्रयोग किया जा सकता 
था । पेरीवलीज-पुग के एथेसवासी जा्ज इलियट द्वारा रोमोला मे चित्रित फ्लोरेस के 
कारीगरों की भाँति थे वे शिष्टदा और भद्गता के साथ अपने शिल्प-कर्म मे सलग्त 
रहते थे पर इसके साथ ही दे विनोदी भी थे ओर उससे राजनीति तथा साहित्य के 
प्रति रूचि भी थी ) काम को कलक मातना तो दूर की बात है, वे अपने शिल्प से 
सबधित होने पर गोरव का अनुभव करते थे? और उसकी कलात्मक साधना से उन्हे 


> डंगशाव्या, कक. टं/ 9 70, विलामोवित्ज़ के आधार पर ॥ 
.. प्रशाएटजवा46६5, ॥. 40॥ 


हु “अकर्मण्यता अपराध है, कमंण्यता नही--बह एक कविता है जो शैेनोफोन 
अनुसार साक्रेटीज़ उद्धृत किया करता था । 


0 


2] यूनानी राज्य ओर दाप्तता 43 


सुस मिलता या, परन्तु चूंकि वे बहुत हृद तक अपने आप ही अपने मालिक भी होते 
थे, इसलिए न तो थे आवश्यकता से अधिक काम हो करते थे और न अपने आप कौ 
काम में सो ही देते भरे । वहा गया है कि शिल्यी वा लद््य था ; “अपनी पूरी निजी 
स्वाधीतता और कर्म दी स्वतत्रतां की रक्षा करना, मन होने पर और नागरिक 
करंव्यों से समय मिलने पर बाम करना, अपने वाम वा उन अन्य घधों से ताल-मेंल 
बिठाना जिनमें यूनाती जीवन व्यस्त था, झांसन में भाग लेना, स्यायात्ञयों में 
धपना स्थान ग्रहण करना, सेल्ों और उत्सवों भें सम्मिलित होना**”)। काम भरे- 
पूरे और सामजस्यपूर्ण जीवन या एक भाग था पर यदि काम थी अति हो जाती 
तो उसका यह रूप न रह सबता था । एयेंसवागी को किसी आधुनिक मारखाने से 
पघाम फरने में यह आपत्ति होती कि उसमें इतने घक्‍त तक नौरस बाम करने के बाद 
उसका अपना निजी जीवन समाप्त हो जाएगा। उस समय भी यह बुद्ध व्यवमायों 
को 'होन! समझता था वयोकि ये वटृत नोरस थे या अच्छे स्वास्थ्य के लिए 
हानिवारक थे | लेविन, तलवार के बारसानो में अच्छी तलवारें तंयार करने भे या 
मिट्टी के कलात्मक वरतन बनाने में अथवा चमड़े को साफ बरने या पत्राने तक में 
यह विसी तरह यी छज्जा का अनुभव नही बरता था बल्कि वापी गयव॑ के साथ अपना 
पाम बरता घा। पेरीबलीज की मृत्यु के बाद जिन राजनी तिक्षो वो स्याति मित्री, उनमे 
एक चमड़ा बेचने वाला, एक दिए दनाने वाला और तीसरा कोई रस्सी या व्यापारी 
था। एयेंस वा जीवन अरिस्टाटल के इस सूध केः बिल्तुल भी अनुदूल नही “वि कारीगर 
या अन्य कोई वर्ग जो सदुगुण वा उद्भावक नहीं है, राज-काज में कोई भाग नहीं 
लेता”१ | उसका यह बंधन कि उसके आदक्ष राज्य में /किसो कारीगर था किसान की 
या ऐसे ही किसी और व्यवित को स्वतश्न नागरिकों के वाज़ार के चोक में घुसने की 
अनुमति नहीं दो जाएगी” स्पार्टा से बाहर के यूवानी जीवन की हमारी जो 
जानकारी है, उससे इतना दूर है कि आश्चर्य होता है । सच यह है कि दार्शनिक 
राजनीति का भावन तो कला या शिल्प के रूप में करते हैं और इस प्रकार अब्यवत 
रूप से कलाओं और शिल्पों के प्रति अपना सम्मान प्रवट करते हैं, पर वे इस साहश्य 
को उपयोग बुछ इस तरह से करते हैं जो अततः शिल्पी के लिए अहिंतकर होता 
है। प्लेटो का तक है कि चूंकि समस्त कलाओं मे विशिष्ट ज्ञान की अपेक्षा होती है 
ओर चूंकि व्ति बेवल एक ही कला में विशिष्ट ज्ञात प्राप्त कर सकता है, 
इसलिये यह निष्कर्ष निकलता है कि राजनीति-इला को साधना भी वही व्यवत्तायों 








]. जिमन॑ द्वारा पूर्वोक्त कृति में पृू० 265--6 पर सल्विक्रोत्रों के 7. 
(बड़ां।ववाउितार ईक्ाऊ ९ शाणावंः छाध4४८ से उद्धृत, १० 48 । 


2. का. 2ग॑., 4329, 8 20-] (शा, 9, $ 7). 


3. #7. ९०. 33], 5 34 (शा. 2, 8 4). लगता है 'कारीगर' से 
अरिस्टाटल का अभिप्राय उस व्यवित से है जो हाथ का काम करता है। 
अन्य शिल्पी उदाहरण के लिए डावटर--'कारोगर' नहीं है (७. 277, 
७ ॥, घगत पल्छयब्ा दबे ०८४४; तत, 66). 
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थर्ग कर बता है जिसने उसका विशिष्ट ज्ञान प्राप्त कर लिया हो। यह वात 
परीवलीज वी इस धारणा के विरोध में है कि ये दोनों बातें साथ-सांव हो सकती हैं 
कि लिजी वार्म भा ध्यात भो रपा जाए कौर राजनीति का समुचित शान मी प्राप्त 
किया जाए। थरिस्टाटल का दृष्टिकोण प्लेटो के हृष्टिकोण से बुछ मिन्‍न है, सेवन 
फत उसबा भी वही निकलता है। चूँकि राज्य मुलतः एक ऐसी संस्था है जो सदृगुण* 
धूर्ण अच्छे जीवन के लिए है, अतः जिप्कर्ष निकलता है कि केवल वे हो व्यवित उसके 
सदस्म हैं जो सदगुण के उद्भावक हैं ओर चीज़ों का उत्तादन करने वासा शिल्पी 
अपने उस कॉम के सायन्ताय नेतिऊ सेवा भें योग नहीं दे सकता । यहाँ भी दा्श निक 
उन दो चीजों को एक दूसरे के अमंगत मात कर अलग-अलग कर देता है णो 
चेरौक्सीज बी धारणा के बनुसार एक साथ संमव द्वो सकती थी और एयेंस में एक 
साथ थी भी । 


“राजनीतिक भ्रभांव की दृष्टि से, सार्वजनिक कार्यों के प्रशासन 
में हममें से कोई जितना द्वी अपने आपको किठी श्षाखा में दूसरों से भिन्‍न 
ओर विशिष्ट सादित करदे, उतवी दी उठ्ते मान्यता मितती है। किसी व्यवित 
बग उसकी योग्यता के देखे इसलिए अधिक सम्माने नही होता कि वेह किसी 
विशेष ये बा सदस्य है। यदि कोई व्यक्ति गरीब हैं, लेकित नगर की 
सराहनीय सेवा कर सकता है, तो उसे सिर्फ इसलिए सावेजतिक कार्यों से 
वंचित मही रखा जाता कि वह किसी बड़े ओहदे पर नहीं है”! । 


यदि एचेंसवादी शिल्पी ही होते, तो उनता जीवन दासता पर आधारित 
नही रह सबता था। यह सच है कि एयेंस में स्थी-पुर्ष दोनों मिल्ता कर ज्ञगभग 
80,000 दात थे जबकि गागरिकों की संस्था 40,000 थी? । इसका भर्थ यह है कि 
हर नागरिक दो दाप रुप सगता था। सेकित, हम दो बातें पद रजनी हैं। एक 
तो यह कि एक बड़ी संझया में दास राज्य के अधिकार में थे या राज्य के लिए काम 
करते थे । कनुमान लगाया गया है कि राजकीय दासो के अज्लावा--जो प्रुल्िस्त के 
सिपाहिषों और कलकों का काम करते थे--20,000 दास लाउरियम में चाँदी को 
सरकारी पानों में काम किया करतेयथे। इत दासों में से सब नही तो बहुत सादे 
लोगों वी व्यक्तिगत संपत्ति थे ) ये व्यक्ति पट्टे पर खाद़ें बरादि से सेते थे और इस 
दाप्त-श्रम्िकों से लानो में काम कराते थे। कहा जाता है कि निश्ियास के पास 
खानो में काम करने बाज़े ,000 दास थे । मह विशुद्ध रूप मे दास-धम है--अपने 





]. १7ण०४४४८५5, ह. 37. 

2. एयेंस की कुल जनसंख्या के अनुमान 300,000 से लेकर 400,000 तक 
के हैं। इसमे ये ध्यामिल हैं :--() नागरिक, उनकी पत्तियां और बच्चे 
जिनकी संख्या 60,000 से ऊपर रही होगो; (2) भेटिक अथवा वहाँ 
बसे हुए विदेशी | एयेंसवासी इनके प्रति उदार थे और इनकी संख्या प्रावः 
45,000 वयस्क मा बच्चों सहित प्रायः 90,000 थी; (3) दास जिनवी 
संख्या कय अनुमान 80,000 का है । 
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निकृष्टतम या औपनिवेशिक रूप में। जिस हद तक खानो के घुल्कों से राज्य की 
आय बदी थी और इस प्रकार एपेंस के लोकतंत्र की उपलब्धियाँ समव हो सकी थी, 
उस हद तक हम बह सकते हैं कि राज्य और लोउतत्र दास-प्रषा पर आधारित थे । 
दूसरे धनी एय्रेंसवासियों के पास मिजी दास भी काफी बड़ी संख्या में थे । इन दास़ो 
को वे या तो किराए पर--जँसे इमारत बनाने वाले शेकेदारों को--दे देते थे या 
उन्हें अपने कारवार भे--उदाहरण के लिये तलवारों के कारपानों भे--ज़गा देते 
थे। इसलिए, यह निरिचत है कि धनी एयंसवासी को घन दासो के श्रम के फारण 
प्राप्त होता था चाहे वह इत दासो को सानो में काम पर लगाता हो, चाहे किराए 
पर टेकेदारों को देता हो या उनसे अपने निजी वारवार में काम लेता हो। लेकिन, 
साधारण एथेती शिल्प्री और किसान के बारे में यह बात नहीं बही जा सकती। 
चूँकि एयेंस में इन शित्पियो और विसानो वी बाफ़ो अधिक शस्या थी, अत. हमे 
उनवी स्थिति को और दासता के साथ उनके सबंध यो ध्यान मे रुव कर ही यह 
निर्णय करवा है कि एयेस वा जीवन वहाँ तब दासता के आधार पर टिका हुआ 
था। यह वात तो दुरत ही मान लेने वी है कि एयेंग के बहुत से कुम्हारो और 
ज्विल्पियों पी दुवानों पर दास-अधियु ($9४८ ०एछा०700०9) काम करते थे, लेविन 
जब हम पनिक व्यक्तितयों के दासो को हिसाव में ले लेते हैं, (और यह हो सकता है 
कि एथेंस के अधिकतर दासों पर साधम-सपन्‍न व्यवितयों बा--या महिए पूणीपतियों 
बा-स्वामित्व रहा हो) तो ओगतन एक एथेनी शिल्पी और विसान के लिए एंक 
दास की गुजाइश भी नहीं रह जाती। जो शिल्पी और किसान दासों के श्रम वा 
उपयोग कर सकते थे, जीवन में उनवी उच्चतर स्थिति इन दासो वो सेवा के कारण 
ही थी । लेकिन ऐसे भी बहुत से एपंसवासी थे जिनके पास दास नहीं थे लेक्नि 
फिए भी जिनके पास जूरी का काम करने के लिए, सभा में बैठने के लिए, या 
रंगशाला में उपस्थित होने और घेल-ूद देखने के लिए समय था। दूसरे शब्दों मे, 
सामाजिक प्रवरता के लिए दाप्तता आवश्यक थी; राजनीतिक विशेष!धिकार अथवा 
बौद्धिक विकास के लिए वह आवश्यक नही थी । किसी एयथेंसवासी के यहां दास ने 
होते तो भी वह एयेस के राजनीतिक ओर बौद्धिक जीवन के लाभ उठा सकता था। 
अंत में, यहाँ यह कह देना उचित होगा कि खानों में काम करने वाले दास़ों के 
अतिरिवत, एथेस में बुल मिलाकर दासों की स्थिति अच्छी थी। अधिकतर दास कुशल 
कारीगर थे--कुम्हार, राज, तज्नवार-निर्माता; और उनसे उनके कौशल का पूरानूरा 
उपयोग तभी कराया जा सकेता था जन्न कि उनके साथ अच्छा व्यवहार किया 
जाता दास बुछ घन देकर स्वतंत्र हो सकता था, या उसे वचन दे दिया जाता था 
कि एक निश्चित अवधि समाप्त होने पर उसे स्वतत्रता मिल जाएगी अथवा उसका 
स्वामी अपनी इच्छा से उसे स्वतभ कर सकता था | एयेस मे आरम से ही दास के 
साथ जोर-जवर्दस्ती करना अपराध माना जाता था और इसके लिए मुकदमा चलाया 
जा सकता था। सामाजिक जीवन मे दासो के साथ बरावरी का व्यवहार होता था 





. हमे उन दासों की भी गुंजाइश छोड़ देनो चाहिए जो घनो व्यव्वितयों के यहाँ 
घरेलू सेवा में लगे हुए थे । 
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ओर अकसर उनकी वेश-मृपा में स्वतंत्र ब्यवित्॑यों की वेश-भूषा से कोई भेद नही होता 
या। स्पप्ट है कि एयेंस को ध्यान में रखकर ही प्लेटो ने रिपग्लिक (563 छो मे 
लिखा है, “लौक-स्व॒नंत्रता कौ चरम सीमा तब होती है जब कि घन से खरीदा गया 
दास--चाहे वह स्त्री हों था पुरप--उतना ही स्वतंत्र हो जितना कि उसका 
खरीदार” । 


अस्तु, दो बानें निस्सकाच कही जा सकती हैं। एक तो मह कि एग्रेंस का 
राजनीतिक जीवन दाप्षता के आधार पर मही टिका हुआ था--अगर या तो सिर्फ 
उसो हृद तक--जिस हद तक कि चाँदी वी खानों से राज्य वो प्राप्त होने वाता लाभ 
दासो के श्रम पर निर्मर था और जिस हद तक एयेंस का राजनीतिक णीवत इस 
लाम पर निर्भर था---भोर सच यह है कि यहू निर्मरता कोई बिशेष नहीं भी!। 
दूसरी ओर, धनिक नागरिक का धन ओर खुख-सुविधा-संपन्‍्त शिल्पी की सुख- 
सृविधा--ये दोतों ही चीजें मुख्यतः दासो की सेवाओ पर निर्मर थी। ुमरे, एयेंस 
में दो प्रकार की दासता थी: एक तो खानों नी अकुशल औपनिवेधिक दासता कौर 
बरतन बनाने तथा तलवार बनाने के फारसखानों की और गाहंस्थ्य जीवन की कुदल 
दासता । अबुशल दाद का जीवन कप्डमय था। वही भाग्य से कोई अच्छी जगहे 
मिल जाए तो उत्ते कुशल दास का सा अवसर प्राप्त होता था। फ्रीजिया, लीडिया 
और एशिया के अन्य लोग दास बताकर एयेंस ले जाएं जाते भे ॥ स्वदेश में दामता 
के बजाए एयेंस में दासता के बारण उनकी स्थिति मे जो परिवर्तन आता या, हो 
सकता है घह उनके लिए बंघन-मुद्रित हो होती हो । लेकिन, इतना तो विश्चय ही है 
कि चाहे दासता एथेंस के राजनीतिक जीवन की दात्तं न रही हो और उसका आधार 
न हो, पर उसने सामाजिक जीवन में वह हर स्तर पर समाई हुई थी । दासता के 
स्वरूप वी हम चाहे वितने ही उदार भाव से व्याख्या क्‍यों म करें, वह कभी नीति- 
सम्मत नही हो सकती 4 एयंस के हर आठ या नो निवासियों में से केवल एक नागरिक 
था; और हर चार या पाँच निवासियों मे से एक दास । इंगलेंड के हर पाँच या छः 
निवाधियों में से एक को मतदान वा अधिकार भ्राप्त है। इस बात का अनुमान करना 
कठिन है कि कितने लोग मजदूरी करके जीवन-निर्वाह के योग्य पैसा कमा पाते हैं 
या उदना भी नही कमा पाठे। एथेस में दास्तों को सुख-सुविधा की ऐसे स्वतत्र 
मजदूरों वे कप्ट से तुलना करना भी उतना ही कठिन है ॥ यदि एथेंस में दासों को 
आराम था, तो इसका यह अर्थ नहीं कि वहाँ दातता न्यायसम्मत थी कोर यदि 
दंगलेंड के श्रमिक्रों को स्वतजता प्राप्त है, तो इसका यह अर्थ नही कि उनको कष्ट 
मिलना ही उचित है । लेक्नि, मुल्यो के कसी मी प्रैमाने को ले लौजिए, स्वतनता 
हमेशा सुख-सुविधा से बी रहेगी क्योकि उसदा सवध बंतरात्मः से है और दर 


4. अनुमाल है कि राज्य दो खानो से पचास टेलेंट को दापिक बाय होती थी । 
एघेस को मित्र-राज्यों से 600 टेलेंट की वापिक बाय होती थी। एयेंग 
का राजनीतिक जीवन इस बात पर इतना निर्भर न था कि बह ऐसा राज्य 
था जिसके प्रास दास थे, जितना इस दात पर कि वह एक साम्राज्यिक 
राज्य भा । 
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समस्त मूल्यों को जड़ है, उनका आधार है। और, कुछ मी कह लीजिए, एपेंस वा 
दास स्वतंत्र नहीं या । 





]. इस सपूर्ण खंड के लिए मैं जिमने के 6९९६ (०ह8770॥॥/९6//7 और 
विश्येपकर दूपरे यंड के अब्याय ४! और >#४ का सबसे अधिक ऋणी हैं 
और मैं जानता हूँ कि जिमसे मुझे: क्षमा कर देंगे (मित्रों का माल सबवी 
संपत्ति है) । यूनानी प्रजातत्र के संवध में उनके रोमानी दृष्टिकोण को में 
यधथावत्‌ ग्रहण नहीं करु पाता और म॑ थह कहे बिना नहीं रहे सकता कि 
एथेंस में दामता का जो स्वरूप था, वह भी मुझे! तो दासता ही लगती है । 


(घी यूनानो राज्य और प्रतिनिधि-संस्थाएँ 


ऊपर कहा जा छुका है कि “नगर न तो प्रतिनिधि-संस्थाओं से रहित था और 
न दह उस राजनीतिक व्यवस्था से ही अपरिचित या जो इन संस्थाभो से संवर्धित 
होती हैं” $ यदि हम एयेंस को नागरिक सभा के बारे में विचार करें--जिसकी हर 
बैठक में और यह बैठकें प्राय. महीने मे तीन बार होती थी; सम्मिलित होने का एर्पेंस 
के 40,000 भागरिको मे से प्रत्तमक को अधिकार था--(और हमे मालुम है कि एक 
अवसर पर इसकी वंठक में 366 नागरिक उपस्थित हुए थे)---तो हम सोचेंगे कि 
यूनानी लोकतेन्न प्राथमिक लोकतत्र था और हमे कहना पड़ेगा कि यूनानियों को 
प्रतिनिधित्व के पिद्धात की कोई जानकारी नहीं थी। यदि हम ऐसा करते हैं, तो 
पहली वात तो यह्‌ कि प्रतिनिधित्व के क्षेत्र के बारे मे हमारा दृष्टिकोण बड़ा संकी्णे 
होगा । कार्यकारी ससथा भी उतनी ही प्रतिनिधिक हो सकती है जितनी कि कोई 
सभा ; इगलैंड का मत्रिमडल उतनी ही प्रतिनिधिक सस्था हो सकती है---और है भी--- 
जितनी कि वहाँ की संसद । “यह आवश्यक नहीं कि सामान्य इच्छा की अभिव्यवित 
तदर्थ निर्वाचित संस्थाओं तक ही सीमित हो, बल्कि वह लोकर्तन्नात्मक स्वशासद के 
सिद्धात का उल्लंघन किये बिना कोई भी उपयुक्त भोर सुविधाजनक रूप ग्रहण कर 
सकती है! । एथेनी लोकतत्र प्रतिनिधित्व से मपरिचित घा>--यह हम तभी कह सकते 
हैं जब हम यह प्रमाणित कर दे क्रि एथेंस के कार्याय (८४८६००४५४८) कौ अपनी कोई 
प्रतिनिधिक स्थिति अथवा आाघार न था। दूसरे, एथेंस मे प्रतिनिधित्व के अस्तित्व को 
ने मानने का सनलब है परिषद्‌ के अस्तित्व को भूल जाना। यूनान के प्रायः प्रत्येक 
राज्य में हम परिषद्‌ कौर सभा को साथ-साथ विद्यमान पाते हैं; हाँ, हमे कुछ ऐसे 
सकीर्ण अैल्पतनत्नो को अलंग़ रखना होगा जहाँ दोनो को एक सस्यथा मे मिला दिया 
गया था । त्ताभात्य रूप से परिषद्‌ का काम था विधिग्रो का प्रस्ताव करना जौर समा 
का कार्य था उनके भविष्य का निर्णय करना। पर नियम यह था कि सभा केवल 
उन प्रस्तावों पर निर्णय दे सकती थी जिन्हें पेश करने के लिये परिषद्‌ राजी हो गई 


]. छ०5थ्रापृष्(,. #श/करक्‌आओओी उ#३०छ शी #ह 5/96.. 283 88. 
छ. जऊांप, 
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हो । प्रश्न तैयार करने और उसे निर्णय के लिए प्रस्तुत करने की शवित भी बुद्ध कम 
नहीं होती! । और यदि इस शवित से संपर्न संस्था थी रचना विसी भी तरह से 
प्रतिनिधिक हो, तो हम यह नहीं यह सकते कि वहाँ प्रतिनिधित्व वा गिद्धांत नहीं है 
या अज्ञात है । 


एथेंध्र में परिषद्‌ थी रचना निइचय ही प्रतितिधिक थी झौर डेम स्थानीय 
निर्वाचन-क्षेत्र अथवा तिवरयिक-मइतों के रूप में कार्य करते थे | ढेम परिपद के 500 
सदस्यों वा प्रत्यशा रीति से निर्वाचन नहीं करते थे। प्रत्येक डेम अपने निवाधियों 
की सस्या के अनुमार-और महत्वपूर्ण वात यह है दि अनुप्राती प्रणाली के 
क्षाघार पर--उम्मीदवारों वी एक सूची तंयार फर लेता था। यदि ये उम्मीदपार 
निर्धारित भर्ंताओं वी परीक्षा पास कर छेते तो फिर उनके माम थी परचियाँ डाली 
जाती और उसगे नाम आ जाने पर वे परिपर्‌ के सदस्य चुने जा सबते पे! । निष्वर्ष 
यह कि एथेस में प्रतिनिधित्व ही नहीं था, बल्कि अनुपाती प्रतिनिधित्व था। वहाँ 
संसदीय निर्वाचन होने थे, और प्रति यर्प होते थे क्योकि परिषद्‌ की प्रतिवर्ष नए मिरे 
से रचना होती थी और यहाँ हम यह भी बह दें कि परिदद्‌ क्ॉबोई भी सदस्य 
अधिक से अधिक दो बार चुना जा राकतां पां। जब हम सोचते हैं कि डेम ऐसे 
उम्मीदवार भी निर्वाचित करते थे, शिनमें रे प्रिया डालकर वर्ष के नो भारत चुने 
जाते थे, तो यह बात स्पष्ट हो जातो है दि: डेम के निर्वाचन मामूली चीश मे थे । इन 
निर्वायनों का संचालन करने केः लिए पार्टी बतव घना लिये जाते थे जितमे सदस्यों 
की संख्या बहुत कम रसी जाती थी? । इन बलवो में हम काकृस मी कुछ झलक देस 
सबते हैं। वास्तव में, पर्ची के अतिरिवत प्रयोग के द्वारा निर्वाचन का उपयंध बहुत्त हृद 





]. अरिस्टॉटल ने प१रिपद्‌ के बारे भे कहा है कि वह सब मामलों में उच्चतम 
सत्ता है। “क्योकि उसके हाथ में एक साथ विधि के कार्यान्वय वा भी अधिकार 
है और उसके प्रवर्तन का भो (और उसका संयरेत है कि इस प्रसंग में वह अपने 
आप मे प्रमुमत्तासंपन्‍न है) ॥ या, फम से कम, जहाँ लोग (अपनी समा में) 
प्रभु हैं, वहाँ परिषद्‌ को इस समा में नेतृत्व करने का अधिकार है।” (322, 
४25: ५ 8, $ 7)- 


2. हरमन-स्वोवोडा, (पू० झ०. १० 39, टि० 3) के अनुसार पहले किसी तरहे 
का निवर्चिन हुए बिना सीधे पर्ची के प्रयोग की पद्धति 460 ई० पू० के 
आस-पास शुरू हुई थी। लेकिन इसका कोई निश्चित साथ्य नही। मैंने इस 
विवरण में बिलामोवित्य (बु० छ०,पृ० 0) और जिम (यु० कझू०, 
पृ० 59) का अनुसरण किया है । इस विषय में हमारी जानकारी बहुत कम 
हैं। डेमों के इस अनुपाती प्रतिनिधित्व के बारे में हमें केवल पुरालेखों से 
ही कुछ जानकारी मिलती है। 

# प्राचीन एयेंस से मुख्य दंदनायक, विशेषकर 683 ई० पृ के वे भुख्य 
दंडनायक जिन्हे कार्यकारी, म्यायिक, धामिक, सैनिक, विधायी और प्रशासनिक 
दवितियाँ प्राप्त थी । 


3. स्यूसीडाइड्स (शा, 54) ने 42 ई० पु० के दर््यान इन बलबों की और 
पद के निर्वाचनों को नियत्रित करने के उनके लक्ष्य की चर्चा की है । 


50 यूनानी राजनीति-चिर्दात 


त्तक इस इच्छा के कारण लगाया गया था कि चुनाव के पड्यंत्रों से बचा जा सके! । 
पर पर्ची के प्रयोग के बावजूद एयेंध्र मे विर्वाचन-घ्रिद्धात के लिए गुंजाइश थी। 
अव्पततन्नात्मक दल नागरिकों की सख्या सीमित करने की चेष्दा करता था जिप्तका 
उद्देश्य वेवल समा मी सदस्पता को ही नहीं, बह्कि निर्वाचकों की सप्यां को भी 
सीमित करना धा। उदाहरण के लिए, इस दल ने 4] ई० पु० में स्वतत्न-जत्मा 
एपेंसवासियों के वयस्क मताधिकार के बजाए भारी शस्त्रास्‍्त्रों के स्वत्त पर थाधारित 
सपत्ति-मतायिकार लागू करने का प्रयास क्या था। लेकिन, यह याद रखना चाहिए 
फि निर्वाचन एक वात है और प्रतिनिधित्व दूसरी । बोई सस्था--मले ही बह प्रत्यक्ष 
रीति से निर्वाचित हो--तव तऊ वास्तव मे प्रतिनिधि-संस्या मही हो सकती जब तक 
उसे प्रतितिधि-प्राधिकार प्राप्त ने हो, या दूसरे शब्दों मे कहे तो जब तक उते अपने 
सैत्र मे सामान्य इच्छा के उत्नायवा के रूप भे विचार-विनिमय और निर्णय करने का 
अधिकार न हो । एयेंस वी परिषद्‌ मे यही कमी थी । वह कुछ हृद तक निर्वाचित 
तो थी, लेकिन उसे प्रतिनिधि-प्राधिकार प्राप्त नही था। सभा प्रमुसत्तासंपन्‍्त थी 
और वह स्वय ही अएनी प्रतिनिधि थी । दो भी, एयेंस मे एक तरह से द्विसदव» 
अणाली (008॥60 $५४८ग॥) थी और उसका अधिनियम-सूत्र इस प्रकार था, 
>दरिपद्‌ और सभा द्वारा इसका अधिनियमत किया जाता है।” दरिपद्‌ अधिनियमो में 
सम्मिलित ही नही होती थी, वह उनका प्रवर्तन भी करती थी। सभा उसके प्रस्तावों 
मे सश्ौधन तो कर सकती थी लेदिन उसे अपवे आप प्रस्ताव पेश करने का कथिकार 
नही या* । इसके अतिरिवत परिषद्‌ अधिनियमो को कार्यान्वित करती थी, कभी- 
कभी उनकी व्याख्या करती थी। वहू वेदेशिक संवधों का सघालन करती थी, प्रशासन 
का केंद्र थी और कार्यकारी पदाधिकारियों का पर्यवेक्षण करती थो। भस्तु, हम 
उस्ते किसी म किसी रूप में प्रतिनिधि सत्ता माने बिना नहों रह सकते । 


विओोशियाई सीग* को हम पहले हो चर्चा कर चुके हैं। इसबी परिपद्‌ 
अधिक निरिचित रूप से एक प्रतिनिधि संस्था थी | इसमे 660 सदस्य थे | ये सदस्य 
ख्रीग के ग्यारह निर्वाचन-मंडलों से समान सब्या मे निर्वाचित होते थे। प्रत्येक 
मडख मे उसके संघटक माग अनुपाती पद्धति के आधार प्र सदस्यों का चुनाव 
करते थे3े $ जब स्पार्टा ने चिझोशियाई लीग का विधटन किया, क़्व विओशियाई 


], #४ , 7०, 303, & 28 (५. 3, $ 9). स्वच्छुंद निर्वाचनों के खतरों के 
बारे में अरिस्टाटल के विचारो से भी तुलना कीजिए, 305, & 28 और 
अपशः (५. 5, $0). 

2, वह परिपद्‌ से प्रस्ताव प्रस्तुत करने के लिए कह सकतो थी। 

+ विभोशिया यूतान का एक भ्रदेश था और १4 स्वत्तन्त्र राज्यों मे विभवत 
भा। इन राज्यों ने आपस मे मिलकर अपनी एक लीग बनाली थी जिसका 
नेता थीब्स या । विशोशियाई सींग के अधिकाँश राज्यों मे मभिजात-तंन्रीय 
शासन-प्रणाली प्रचलित थी ६ 

3. फर्ग्यूतन (पू० ०, घृ० 37) और विज्ञामोवित्य (पु० कृ०, पुृ० 29) से तुलना 
बीजिए | यहाँ कहा गया है कि परिषद्‌ 'प्रवल रूप से प्रतिनिधि-संस्था' थी 


2] यूनानी राज्य और प्रतिनिधिनांस्थाएँ 5 


ब्रणाली स्वयं विओशिया में ही समाप्त हो गई | पर ऐसा लगता है कि 338 ई० पू० 
भे मैरेदोनिया के फिलिप ने विश्रोशियाई प्रणात्री के अनुरंष ही गूताव वा 
संगठन किया था । कोरिय वी परिषद्‌ विओशिया-परिपद्‌ वी नल थी। अतः, 
जब अरिस्टाटत गे पॉलिटिव्स वी रचना बी होगी, तब बह इन प्रतिनिधि- 
सस्याओं के अस्तित्व ते अपरिचित मे रहा होगा और णब परांतिटिया के घोये 
अध्याय में उसने विचारवारी संस्था के: समाब्य भेदो का विवेचन डिया है, तव यट 
प्रतिनिधि सभा के सुझाव के बहुत निबद पहुँच गया है। “यह एक अच्छी योजना 
है कि जो विचार-विमर्श करने वाले हैं, ये उचच यंग और जनता में से, निर्वाचन थे 
आधार पर यथा पर्वियां डालकर बरावर-बरावर घुने जाएँ? । यह सुभाव हमे आधुनित' 
प्रशा वी त्रि-वर्गीप पद्धति की याद दिला देता है” । साँस में प्लेटो ने परिषद्‌ फे निवरचित 
के लिए जिश प्रणाली वा प्रस्ताव किया है, यह भी इसी जैसा है और प्रशां बी निर्वाचन- 
प्रणाली वी याद दिला देता है| प्लेटो ने विधि के सा रक्षकों, और अन्य पदाधिवारियों 
के निवर्चन के बारे में जिन प्रणालियों का गुकाव दिया है, ये भी निश्चित रुप से 
आपुनिक हैं? । 


अब तक हमते विचारबारी सस्याओं की ही चर्चा वी है। अब हमे यह 
देखना है कि नगर-राज्य की कार्यकारी सत्ताओं भें से बिसी वा प्रतिनिधि स्वरुप 
था या नहीं | कम से कम एयेंस में तो हमे प्रतिनिधि कार्यांग के लक्षण मिल हो 
सकते हैं) एयेंस के दस सेनापति एक तरह के मंत्रिमइल जैसे थे। वे जनता द्वारा 
सीये निर्वाचित होते पे भर अस्य पदाधिकारियों के विपरीत अपने पद पर वर्षों तक 
रह सकते ये । सभा मे भी उनवी सोधी पहुँच थी और यह बात भौ अन्य पदाधि- 
कारियों के विपरीत थी । जब कोई प्रमावशाली व्यवित अन्य सेनापतियों को अपने 
निर्यश्रण में ले आता पा तो वस्तुत: यह एयेंस गणराज्य का प्रधान मश्री हो जाता था 
और वह प्रधान मंत्री इस नाते होता था कि सामान्य इच्छा का प्रतिनिधित्व करता 
था । पेरीक्लीज ने लगातार पंद्रह वर्ष तक यही किया था। पेरीकनीज के बाद यह 
क्राम जनोत्तेजक नेताओं (0008802005) के हाथों मे पड़ गया । जो काम अब तक 
सबसे प्रभावशाली सेनापति करता था वह अब जनोतेजक मेता करने सथी | आज 
हम जनोत्तेजक नेता शब्द का जो अय॑ लगाते हैं उस समय उसया वह स्वरूप कतई 
नहीं था। वह एक अनुमदवी ओर वरिष्ठ सांसदिक (कगाक्षा।ला8:)॥) होता था, 


(संपूर्ण परिषद्‌ की वेंठक केवल महत्वपूर्ण मामलों के लिए ही होतो थी । 
सामयिक मामलों का निर्णय उसके चोयाई सदक्ष्यों की समितियाँ करती 
थी। ये सदस्य वारी-बारी से समितियों में काम करते थे) । 


. 299, ७ 2! (५.4, पृ. 3) ओर न्यूमेन, उसो स्थल पर (५, 250) 
इस सुकाव को ५!. 3 ((38, ७ ]! और क्रमशः) में और विश्वद रूप दिया 
गया है। पर, वहाँ इसे पदाधिकारियों तथा न्यायाधीशों के निर्वाचन पर 
लागू किया गधा है। 

2. सीनेट के निर्वाचन के संवंध में आगे अव्याय 5 (ख) से तुलगा वीजिए। 
“विधि के संरक्षकों! तथा अन्य पदाधिकारियों के निर्वाचन के प्िलसिले मे 
भी इसी परिच्देद से तुलगा कीजिए | 
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सभा का विश्वास-यात्र होता था और सभा उसकी बात को गौर से सुतती थी। वह 
किसी निर्धारित मीति का हिंमायती होता था और समा पर अपने भ्रमाव के सहारे 
उसे अमल में लाने का प्रयास करता था। उसका कोई पद नहीं होता था, वह तो 
केवल अपने प्रमाव के बल पर शासन करता था। जब एपेंस में भ्रतिदंद्वियों को 

देशविकावा दिला देने वी पद्नेत्ति प्रचलित थी, ठव सफ़त जनोत्तेमक तेता अपने 
अतिद्दद्वी को देशनिकाला दिला कर अपने प्रति विश्वास का प्रस्ताव पास करा सकता 
घा। देशनिकाला दिला देने वी पद्धति का महत्त्व इस वाठ मे था कि इसके कारण 
लीति को दालने की शवित किसी एक मान्य परामर्शदाता के हाथों में आ जाती थी 
और इससे शासन मे स्थिरता तथा निरतरता बनाए रखने में मदद मित्तती थी। 
जब पाँचवी शताब्दी के अत में यह प्रया घुप्त हो गई, ठव सदत के दो था अधिक 
प्रतिदद्वी नेता रहने लगे-- लौग कमी एक नेता का अनुसरण करते, कभी दूसरे का-- 
और इसके बड़े घातक परिणाम निकले । लेकिन, हम कह सकते हैं कि पाँचवी शताब्दी 
में एयेंस में किसी न किसी रूप में प्रतिनिधिक कार्यांग का अस्तित्व भा--चाहे वह 
प्रमुख सेनापति के रूप में हो या अग्रणी जनोत्तेजक नेता के रूप मे ॥ 


हल $ तुलना छीजिए, विलामप्रेवित्त, पृ० 04--5 ॥ 


(ड) यूनानी राज्य और शिक्षा 


पर यह सव बुछ बहने के वाद यह भी कह दिया जाए कि यूनानी दा्शनिकों 
ने यूनानी राज्य का जिम्त रूप में भावन विया है, उसके अनुसार प्रतिनिधित्व किसी 
भी तरह उसका भूल विचार नहों। उनका मूल मंत्र शिक्षा है, प्रतिनिधित्व नही । 
प्रतिनिधित्व-सिद्धांत में राज्य के: विषय में जो हृष्टिकोष और जो पघारणा निहित, 
है, यह उससे भिन्‍न है। यह हम पहले हो देफ़ चुके हैं कि दाशंनिक यूनानी राज्य 
को एक नेतिक समाज समभते थे। यदि इसी दृष्टिकोण पर और छोर दिया जाए 
तो हम देखेंगे कि राज्य अनिवायें रूप से समान आध्यात्मिक तत्त्व से अनुप्राणित 
समुदाय है और उसके अंगों की गतिविधि अनिवार्यतः शिक्षा की गतिविधि है, अपने 
सदस्यों को इस समान तत्त्व में उतका भाग प्रदान करने वी गतिविधि है। समाज 
एक शिक्षण-संस्थान है जिसमें रहवर प्रत्येक ब्यवित वी मानवीय क्षमताओं का पूर्णत, 
विकास हो सकता है। विलोमतः, शिक्षा एक सामाजिक तथ्य है जो समाज को 
मन के समान तत्त्व के आधार पर वाँधे रखती है। फिर, राजनीतिक समाज का 
संगठित शासन होने के नाते राज्य शिक्षा दा साधन होता है। वह उन सव सामाजिक 
प्रभावों को एक केंद्र मे समेट लाता है जो मानवता की शिक्षा के लिए आवश्यक 
होते हैं** “उन सव सकेतों को जो समाज-मानव से फूटकर व्यक्ति के जीवन में प्रकाश 
की किरणों वी तरह समा जाते हैं, उस सब प्रशिशण और “अनुशासन” को जिसकी 
संगठित समाज में अपना स्थान निश्चित करने और उसे बनाए रखने के लिए व्यवित 
वो आवश्यकता होती है। फिर, विलोमतः:, शिक्षा व्यप्टि अध्यापक और व्यक्तिगत 
अध्ययन के द्वारा केवल व्यक्ति को शिक्षा नहीं--मुख्यतः व्यवित कौ शिक्षा भी 
नही । वह राजनीतिक समाज की शिक्षा है और उसके साथ ही समग्र रूप से उस 
समूचे समाज की शिक्षा है। यह शिक्षा उस सामाजिक पद्धति के द्वारा दी जाती है 
जिसमें वे सब सहमागी होते है ओर जो उन्हे ढालती है और उनका निर्माण करती 
है । हम आगे चलकर देखेंगे कि प्रोटेगोरस में--और उससे भी अधिक रिपब्लिक 
मे--्लेटो को शिक्षा का यही सार है भौर यही तत्त्व है। अरिस्टाटल की पॉलिटिक्स 
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के चितन का भी प्राण-तत्त्व यही है । यही वह पाठ है जो द्वीगेत्न ने य्ूवानियों से 
पढ़ा और जो वह अपने संप्रदाय को विरासत्त में दे गया! । 


अस्तु, समुदाय उस समान दाध्यात्मिक तत्त्व पर आधारित होता है जिसे 
बह उत्तराधिकार मे प्राप्त करता है भोर जो उसे बाद की पीढ़ियों के लिए प्रेषित 
कर देना चाहिए | वह समुदाय इसलिए है कि उसने इस तत्त्व को उत्तराधिकार 
मे प्राप्त किया है और बह शिक्षण-सस्था इसलिए है कि उसे यह तत्त्व प्रेपित करना 
होता है और यह तरव यूनानियो के लिए एक अमूत्तें तत्व मात्र न था; यह मू्त 
तत्व था औौर उनकी विधि मरे मूत्तिमत था--बह विधि लिखित हो या मलिसित, 
संविधि-पुस्तिका अथवा सर्विधान में निहित हो या ोक-दृदय में । इस प्रकार विधि 
राज्य को एक सूत्र में वाँधे रखने वाली झवित है। बह समाज से एकता स्थापित 
करती है और उसकी रक्षा करती है। वह्‌ विडर के अनुसार “राजा' है, हेरोडोटस 
के अनुसार 'स्वामी”॥ प्लेटो के मत से तो नागरिक 'दिधि के दास हैं। वह राज्य 
को एक सूत्र मे बाँधने वाली शक्तित तो है ही पर साथ ही ऐसी शवित होने के नाते 
बहू राज्य की प्रभुप्त्ता भी है? | “संपूर्ण नेतिक्ता, न केवल तोगरिक बल्कि माठवी 
सतिकता भी भोर सभ्यता के सारे लाभ उस विधि की देव प्रतीत होते हैं. जिसे 
समाज अपना स्वामी मानता है”? | यूनानी साहित्य मे विधि की आधारभूत प्रभुता 
सबसे अधिक प्रभावशाली रूप में क्रियो के उस अवतरण मे प्रकट होती है जहाँ प्लेटो 
ने पृत्यु की प्रतीक्षा में कारागार मे पड़े हुए सात्रेटीज का विधियों से वार्त्तालाप 
कराया है और उससे यह स्वीकार कराया है कि उसकी अंतिम तथा सर्वोच्च निष्ठा 
विधियों के प्रति है?*। सात्रेटीज की आत्मा स्वतत्र विचरण करती थी, पर उसने 





], पैसे प्रि० बैडले के एचिकल स्टडीड मे होगेलवाद विषयक ववतव्य पर 
टिप्पणी देते हुए भन्यत्र लिखा है: “बच्चा अपने जन्म के समय जो कुछ होता 
है, समुदायों के कारण होता है। उसमे कुछ पारिवारिक चरित्र की भलक 
आती है, कुछ राष्ट्रीय चरित्र की और कुछ उस सम्य चरित्र की जो मानव- 
समाज वी देन है। ज्यो-ज्यों बच्चा बढता है, बह जो भाषा सोखता है उसके 
माध्यम से ओर जिस सामाजिक वातावरण में सांस लेता है, उसके द्वारा 
समुदाय उसके प्राणों में इस तरह समा जाता है कि उसके अस्तित्व का कण 
कण समुदाय के सबधों से अनुप्राणित होता है ( (पॉलिटिकल थोंट फ्रॉम हव॑र्ट 
स्पेंसर ट॒ टुड़े, १० 6 2---3) । यह अवतरण प्रोटेगोरस की टीका भो हो सकता 
है | (आगे अध्याय 7 (3) से तुलना वीजिए) | इस आाधार से आरभ कर के 
प्लेटो ते युक्ति दी है कि “जब समुदाय ही व्यवित का निर्माण करता है, तो 
उसे यह कार्य संचेतन भाव से सपन्‍न करना चाहिए--अपनी शिक्षा के 
सचेतन सगठन के आधार पर । प्लेटो ने रिप्बल्लिक मे इस संगठन नी 
स्परेला प्रस्तुत को है। देखिए नाटोप, दटाट उंट डो इडो डेयर जोसियाल 
वाझोगोगिक । यहां मैं इस ब्रथ का ऋणी हैं।.. 

2. तुलना वीजिए, हरमल-स्वोवोडा, पु० कृ० पृ० 4--5 । 

3. विलामोदित्य, पु०७ कृ०, १4--१ 5. 

4. भागे अध्याय 7 () से तुलदा वीजिए ॥ 
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अपने आपको विधि का दास स्वीकार किया । और जो बात साप्रेटीज़ के बारे में सदी 
है, वही एंगेंस के लोगों के बारे में भी सही है । जब ये अपने रामास्‍्यल में जमा होते, 
तो उन्हें लगता अपनी धरती पर उनकी अपनी प्रमुता है लेकिन विधियों की प्रभुमत्ता 
को वे भी स्वीकार करते थे! । 


अस्तु, विधि किसी भी समाज का मूत्त रूप में व्ययवत्त समान आध्यात्मिक 
तत्त्व है। इस नाते विधि सम्राज को एक सूत्र में बाँधते वाली शवित होती है और 
प्रमुतासपसन होती है और, चूंकि इस तत्व का प्रेषण और प्रद्मशन शिक्षा के द्वारा 
होता है, इसलिए निष्कर्ष निकलता है कि शाज्य को कार्य अपने नागरिकों को विधि 
के अनुसार शिक्षित करना है जिक्षसे वे उसके तत्त्व को आत्मसात कर सके और इस 
तरह अपनी परंपरा मे प्रतिष्ठित हो मो । यहाँ हम अरिस्टाटल के दो आधारभूत 
सिद्धांतों की चर्चा करेंगे जो एक दुभरे से रवधित भो हैं। वे सिद्धात हैं--विधि की 
प्रभुतत्ता और विधि के अनुसार नागरिकों कौ शिक्षा । “विधि बा शासन किसी भी 
एक व्यवित के शासन से श्रेय्कर है । और यदि यह शेयसकर हो कि कई व्यवित 
शासन करें, तो तो उक्त सिद्धांत के अनुमा र उन्हे विधि का सरध्षक और सेवक 
बना देना चाहिए? । “प्रेष्ठ विधियों का भी तब तक कोई लाम नहीं जब तक 
लोग समाज-भावना के अनुसार स्वभाव से प्रशिक्षित न हो जाएँ और शिक्षा रो 
तंदनुरूप ढल न जाएँ भले ही राज्य के प्रत्येक नागरिक ने उन विधियों को स्वीकार 
कर लिया हो”3 । राज्य का कार्य है सोगों को अपनी विधियों के! अनुगार प्रशिक्षित 
करना । दडनायकों का यह कत्तंव्य है कि राज्य के अभिकर्ता और विधियों के सेवक 
होने के नाते वे इस कार्य को पूरा करें । इस प्रकार हम प्राचीन राज्य और आधुनिक 
राज्य की समस्या में भेद कर सकते हैं। इससे हमें यह सम्रमने में भी सहायता 
मिलेगी कि प्राचीन राज्य मे आधुनिक राज्य की अपेक्षा भ्तिनिधित्व का कम महत्त्व 
बयों था । यूनानियों के विचार से शिक्षा इसलिए आवश्यक थी कि सम्राजन्मत को 
स्पिर, आधारभूत ओर प्रमुसत्तासंपन्‍्न विधि की आत्मा और स्वर के अनुसार 
समम्वित और समजित किया जा सके । आज का विश्वास यह है कि अस्थिर, 
परिवर्ततशील और अधीनस्थ विधि की प्रभुम्त्तासंपन्‍न लोइमत अथवा 'सामान्य इच्छा' 
की गतिविधि के अनुसार समन्दवरित-्समजित करने के लिए प्रतिनिधित्व की 
आवश्यकता है । 


स्पष्ट है कि इन विभिन्‍न विश्वासों के पीछे विधि बी अलग-अलग संकहपना 
है। यूनानी की दृष्टि में विधि नैतिक ओर वेधिक दोनों प्रकार वी अनुशास्तियों का 


. पॉलिटिक्स में अरिस्टाटल ने दलील दी है कि विधि का अतिक्रप्रण करने 
और उसकी प्रभ्ुुसत्ता को पराजित करने के लिए सभा आज्ञप्तियों (०८८८४) 
का प्रयोग करती थी । लेकिन, यह मानता सकारण है कि अरिस्टाटल मे 
गलत धारणा व्यवत की है---इसके कारण का उल्लेख हम आगे चलकर 
करेंगे। 

2. 40५, 2०, 287, 3 8--22 (पा. 6788 3--4). 

3, वहीं, 30, 8 44--7 (५. 9, $ 79 
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परंपरागत सार तत्त्व चा--ऐसा तत्त्व जिसकी समाज मे प्रमुसत्ता थी | हमारे लिए यहू 
उन विनियमों की व्यवस्था है जो धीरे-धीरे संग्रहीत हुए हैं पर जिनमे निरतर 
संशोधन करते रहने की आवश्यकता है और जो किसी राज्य-विज्ेष के सदस्यों के 
आपसी स्ंधों की क्िया-प्रतिक्रिया का निर्धारण करते हैं--आज के जदिल औद्योगिक 
समाजों मे ये संव अधिकतर आधिक हैं। यह सही है कि यूनानी अपनी विधि को 
बदल देते थे, लेकिन यह भी सही है कि कुल मिलाकर वे उसे एक नियत और स्थायी 
चीज़ मानते थे जिसे न वदलना ही ज्यादा अच्छा था; "क्योकि विधि के पास अपना 
आदेश पालने कराने के लिए (अपनी अतरात्मा के अनुकूल शिक्षा द्वारा बजित) 
स्वभाव के अतिरिवत्त अन्य कोई दवित नहीं होती और यह स्वभाव दीर्घवाल 
में ही बन पाता है। फलदः, वर्तमान विधियों को घदल्ल कर द्वुसरी विधियाँ 
बनाने की तत्परता से विधिं को शक्षित क्षीण होती है”! ॥ यह वातावरण हमारे 
आज के घातावरण से भिन्‍त्र है। हम प्रगति को बात करते हैं और हम विधि 
सथा लौकमत के सबंध को उल्टा देते हैं॥ हम जानते हैं कि लोकमत सदा गतिशील 
रहता है और हमारा विश्वास है कि वह आगे की ओर गतिशील है। हम सोचते हैं 
(के उसे ज्वार फी तरह विधि को अपने प्रवाह मे बहां ले जाना होगा । लोकमत और 
विधिं के बीच मध्यस्थता करने ओर लोक्मत के ध्याख्याता तथा उपकरण के रूप 
में कार्द करते हुए विधि मे आवश्यकतामुसार अदल-वदल करने के लिए हम प्रतिनिधि 
विधान-मडल बनाते है । यह दो समाजों का भेद है जिनमें से एक की दृष्टि प्रमुता- 
संपन्‍न विधि में व्यक्त आभामय अतीत की भोर है भोर दूसरे की आगे की ओर, 
अधिक आकर्षक भविष्य की ओर जिसका निर्माण सतत परिवत्तनशील विधि के किसी 
नथीन परिवर्त्द के आधार पर होगा ।॥ यह ऐसे दो सभाजों के बीच का अतर है 
जिनमें से लोकमत के विषय में एक कौ सकलल्‍पना गतिहोत है और दूसरे की 
शर्तिशील्ष । इनमे से एक सभाज मालता है कि लोकमत का पहले से ही निर्माण हो 
चुका है और वह अपने निम्तित रूप में प्रभुसतासपनन है॥ दूसरे वी धारणा है कि 
लोकमत का सद्ेव स्पातरण हो रहा है ओर यह अपने भ्रत्येक रूप-रूपातर में 
प्रभुस्तासपत्त है। कुछ स्थितियां ऐसी हैं जहां प्रतिनिधि राज्य की और शैक्षणिक 
राज्य बी सकल्पनाएँ मिल जाती हैं। मिन्न के प्रतिनिधि शासन के समर्थन मे प्रायः यही 
स्थित्ति परिलक्षित होती है---उसके समर्थ का आधार यह था कि सार्वजनिक कार्यों 
में भाग लेने से चरित्र और बुद्धि दोतों का उन्‍्तयन होता है । पर ये संकल्पनाएँ इस 
तरह कहौ-कही मिल भले ही जाएँ, फिर भी इनके चीच एक चौडी खाई है । 


एक ही यूनानी विचारक ऐसा है जो विधि की प्रमुसत्ता विषयक यूनानी 
सकरपता से दूर चला गया है और वह है प्लेदो। फ्रिशो मे--और फिर लॉ 
मे-उसने इस सकल्‍्पना का अनुसरण किया हैं। लेकिन, रिपब्लिक मे और पॉलिटिकत 
में उसने विधि की प्रश्ुतत्ता को साफ तोर से अस्वीकार कर दिया है। परतु, यह 
अस्वीकृति समाज के एक आदर्श नेंतिक आधार के प्रति उत्साह का परिणाम थी जो 


बी भी बठोह विधि-सहिता से भी कठोदू विधिं-सहिता से परे हों। इस अस्वीकृति का कारण निश्चय ही यह 


*(, [269, 8 20--4 ता, 8, $ 24) 
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नथा कि उसका किसी ऐसी प्रम्ुमत्तामंपस्त विधि निर्मात्री संस्था में विश्वास था जो 
अपने बनाए हुए नियमों से बड़ी हो। यह अस्वीएति राज्य के छेक्षिक आदर्श से गिर 
जाने के वारण भी नही थी; वल्कि उसका कारण तो इस विचार का और अधिक 
विस्तार था। प्लेट़ों का विचार था कि यदि राज्य के धासकों का बाय नागरिकों 
को समाज के नेतिक बाधार के अनुगुल शिक्षा देना है, तो उन्हें अपने आप भी इस 
आपार को समझने नी शिक्षा मिलनी चाहिए। और फिर, जब ये उस आधार वो 
इतनी अच्छी तरह समझ लें हि वह उसके मन और बुद्धि वा अभि अगर वन जाए 
तब उनकी सजग बुद्धि ही सच्ची प्रमुता धारण कर सेती है, और उन्हें उसी 
सचाई के अनुमार ही अपने साथी-नागरिकों को श्षिक्षा देनी चाहिये। वास्तव से 
ब्लेटो ने शिक्षा के बारे मे नागरिक वी अपेशा शासक के हृष्टियोण से विचार किया 
है। ध्लेटो ने देसा था--या वह समभता था हि उसने देखा दहै--कि साधारण शामक 
राजनीतिक समाज के आपारभूत सिद्धांतों को सममने में असमर्थ रहते हैं । गॉनियाद 
में उसने इस असमयंता वी भरसेना भों यो घी--यहाँ तक कि पेरीववीज़ भी उसमे 
नहीं दचा। उसने देखा कि इस अममर्थता का उपचार दशंत और उम्के अध्ययन में 
है। उसने अपनी अकादमी में दसक्षा उपचार बरतने वा निम्चय किया और एक 
दार्शनिक प्रशिक्षण-प्रम द्वारा प्रशिक्षित शामसतों का संप्रदाय तैयार करने वा बीड़ा 
उठाया | रिपचब्लिक मे यही प्रश्चितषप-त्म परिलक्षित होता है। तेविन, दस क्रम में 
प्रशिक्षित व्यतित बगागत विधि में स्यकत, समाज के नैतिक आधार से आगे बदते-- 
बे उस शाघ्यत आपार को पा लेते, जो न समाज के साथ बदतता, न समय के याय । 
रिपच्सिक में भैक्षिक राज्य के यूनानी आदर्श का चरम विदु परिसक्षित होता है परतु 
धूंकि आदर्श को इतना ऊँचा उठा दिया गया है, इमीविए वह यूनानी विचारों से दूर 
हृद गया है। लॉ मे प्लेटो यूनानो बिचारो की सीमाओं में लौट आता है आर जैसे 
उसके दर्शन का आरंभ हुआ था येमे हो उसवा अत भी उसी बृत्त में होता है जिसमे 
यूनानी चितन सदा घूमता रद्दया-वह बृत्त था आधारभूत विधि की प्रमुमत्ता का 
ओर उस विधि के अनुमार नागरिकों वी शिक्षा का!। राजनीति-विज्ञान अथवा 
राजनीति-बत्चा वह विज्ञान है जो सामाजिक शिक्षा के माध्यम से सामाजिक मानव 
का ऐसा उत्थान कर सके कि वे प्रगुसत्तामंपन्‍ल विधि के रूप में अभिव्ययत सामाजिक 
जीवन के आध्यात्मिक तत्त्व में सहमागी वन जाएँ । 











]. पर हम देखेंगे कि यह संदेह सकारण है कि प्लेटो सचमुच कभी विधि वी 
सीमाओं मे लौट जाया था (जागरे अध्याय 5 (ख) से तुलना बीजिए)॥ 
लॉज के अंत में ऐसा संबेत लगता है मानों वह अंत तक विधि के शासन के 
प्रत्ति विद्रोही और स्वतंत्र बुद्धि के शासन का समयंक था। दूसरी ओर यह्‌ 
भी वहा जा सवा है कि पॉलिदिकस में उसने विधि के शासन को एक दम 
तस्वीकार नहीं किया है। उसने माना है कि कुछ स्थितियों में चह 'द्वितीय 
सर्वश्रेष्ठ! हो सकता है। 


अध्याय है 





सॉफिस्टों से पहले का राजनीति-नचितन 


(क) होमर से सोलोब तक 
(ख) पाययागोरस के अनुपायी और 
आयोतियाई दार्शनिक 


(ग) भोतिकदिदों से मानदवादियों धक 
को यात्रा 


अध्याय 3 


सोफिस्टों से पहले का राजनीति-चित्तन 
(क) होमर से सोलोन तक 


आजकल यूतानी इतिहासवारों में प्राचीन यूनान कौर आधुनिक संसार के 
इतिहास में साहश्य दिणाने वा फ़ैशन सा चल पडा है। हम यूनानी 'मध्य-युग, यूनानी 
“परम-सुषार' (सरधव०7४०४००), यूनानी 'पुरर्जागरण' (२८७5४97०८) की बाबत 
पढ़ते हैं। इतिहासकार ये जो साहुश्य दिणाते हैं इनके वारे में उनमे मतभेद है। 
जहाँ एक इतिहासवार पांचवी धतताब्दी के अंत ठक के यूनान के संपूर्ण प्राचीन युग 
की तुलना इस आधोर पर हमारे इतिहास फे मध्य-युग से कर राकता है कि दोनों 
या आरंभ कीलों के देशांठ रणों से और अंत “संसार और मानव मी सोज' में हुआ; 
वहीं दूसरा इतिहासकार सोत्तोन-कालीन ज्ञानोदय से पहले के यूनानी इतिहास के 
आरंमभिक युग वी धुततमा हमारे मध्य-युग के साथ फर सकता है और छठी शताब्दी 
नो 'घममें सुधार! तथा 'पुनर्जायरण' का समय मान सकता है। यदि हम इस वाद 
बान्ती तुलना को मानें, तो कह सकते हैं. कि यूनानी मध्य-युग का राजनीति-वचितन 
होमर और हेसिऑड में मिलता है। दरमसल, इस काल के लेखक हैं हो सिर्फ ये 
दोनों । कभी-कभी कहा जाता है कि होमर का राजतंत्र के देवी अधिकार में 
विश्वास था : 


“बहुतों का शासन शुम नही | दुष्टात्मा त्ोनोस के पुत्र ज़ेअस ने जिसके हाथों 
में राजदंद धमाया है और जिसे विधियों के प्रस्यापन को दाक्िति दी है, उस एक 
शासक, एक राजा का शासन ही वरेण्य है”! । 


परंतु, इन पंवितयों में तो युद्ध.छाल का आदेश निहित है। ये शब्द ्रोडोसियस* 
ने एक अव्यवस्थित सेना को संबोधित करके वहे हैं जबकि वह मह प्रथल कर 
रहा है कि सेना अंपने प्रधान सेनापतिं को बाज्ञा-माने। होमर का राजा 
], इलिपड, [. 204-6. मुझे याद पड़ता है कि मैने इस पंवित को इसी अर्थ 
में प्रायः दस वर्ष पूर्व इंगलेंड-ह्थित जमेन राजदूत के मुंह से सुना था । 
$ यूनानी कवि होमर के महाकाव्य ओडीसी का नायक | अंग्रेड़ी में इसका 
उच्चारण यूलीसेस है । 


62 यूताती राजनोति-प्विद्वांत 


समुदाय का एक पदाधिकारो होने के नाते हीं राजा हे। किसी शांया के सभो 
सरदार “राजा! कहलाते हैं और सभी दावा करते हैं किये ईश्वर के ही वंश में 
अवतरितत हुए हैं। असली राजा अपने साथियों से वेवल इसी अर्थ में विशिष्ट हो 
सकता है और होता है कि वह सवूर्थध समुदाय का नियत पदाधिवारी हो। इसका 
मतलब यह है कि होमर के ज़माने में कवीले पर वदीले की अपनी ही प्रमुँद्रां थी, 
उसका शासक वाम-मरात्र का था और बह अपने पद पर कत्रीले का प्रववता और 
प्रतिनिधि होते के नाते प्रतिष्ठित रहता था। होमर का तो राजतंत्र के इस रुप से 
परिचय था, पर हेसिऑड को तो इतना ही ज्ञात है. कि अनेक राजा राज्य किया 
बरते थे । उसने पहले से हो अपनी पीढो के 'राजाओ” के 'सोकिस्टवादी' हृष्टिकोण 
वी निंदा वी है और उनके दद्येत--“न्यायी से आततायों मला'--का जवाब उसने 
देवी प्रतिकार की दुह्मई देकर दिया है! । 


सोलोन के शासन-काल के आरंभ में (प्रायः 600 ई० पु०) एक नए युग का 
जदय हुआ । सातदी द्ाताब्दी मे यूनान को आधिक संकट का सामना करना पडा 
था और इस संकट का अस्फुट स्वर सबसे पहले संमवतः टेसिऑट के काव्य में सुना 
जा सकता है। गरीबों की भूमि बंधक (॥078०80) में चली गई थी और धनी 
पड़ोसियों ने हथिया ली थी॥ थ्ूवान में नया स्वर जगाने की आवश्यकता थीं, नई 
विधियों की प्रतिप्ठा बी आवश्यकता थी--तभी उसे अराजकता से बचाया जा 
सकता था | यह नया स्वर डेल्फी ने जगाया; इन नई विधियों की खोज सोलोन जैसे 
विधिकर्ताओं ने वो) डेल्फी के उपदेशों ने उस चीज़ को प्रेरणा दी जिसे कभी-कभी 
युतानी सुधार कहा जाता है। 600 ई० पू० के आसपास डेल्फी फोसिस के कवीजे 
से अलग हो गंगा भोर चर्च-राज्य बन गया ॥ डेल्फी की देववाणी प्रद्धिद्ध थो। उसके 
पुजारी अपने देवता अपीलो को पुसत्ती परपरा से सपन्‍न थे जिसके अनुप्तार उसे 
चंशागत पाप से मुक्त का श्रवत्तक माना जाता था। पुजारियों ने इस परपरा का 
विस्तार कर अपोलो को यूनानी नीति का व्यास्याता और यूनानी विधि का प्रवक्‍तता 
बना दिया? । डेल्फी की नैतिक शिक्षा का सार था--सयम की आवश्यकता का 
प्रतिपादन । उसने ये सदक सिखाए कि सयम मे सौंदर्य है; कि स्मरण रखना चाहिए 
हर तीज वी एक मर्यादा होती है जिसका लोगी को कभी उल्लघन भही करना 
चाहिए; कि (डेल्फी के आधार पर पिंडर के स्वर मे) “हसरवुत्ीज्ञ के स्तंभो के पार 
वह भांग है झिएत पर न ज्ञातियो के चरण पड़ सकते हैं, न मूर्खों के/३। अतीत के 
सब सक्‍टों की जड थी घद-सपदा की स्पृह् । उसे दश मे लाना चाहिए, ब्यवस्था 
में बाँघना चाहिए। भविष्य मे जीवन की आदर्शोक्ति होनी चाहिए - "अति सर्वेत्र 
वर्जयेत्‌” | इस तरह से एक परपरा की स्थापना हुई जिछ्ले बहुत लवबे अस्से तक 
चलना था और जो यूनानी जीवन वी गहराइयों मे समा जाये बाक्ती थी--यह वही 
परपरा थी जिसे परयथागोरस के सीमा-सिद्धांत (४०७४]४० ०६ [47ए) से बल मिला, 


[. बे एंड डेस, 248--.64. 
2, विज्ञामोवित्य, पु० कु०, पृ० 87--8. 
3. झोलम्पिया, 3, 44--5. 


3] होमर से सोलोन तक 63 


और भरिस्टाटल फे मध्यम-मार्य के सिद्धांत (60079० ० 6 'ैध्या) में निसवा 
शास्त्रीय रूप में आग्यान हुआ । 


अपोलो मीतिशास्त्र वा स्यास्पाता भी था, और विधि का प्रतिपादक भी । 
यूनान मे विधायकों मे--जिनके विधि-निर्माण का समर्य यही है जो जूनानी धर्म 
सुधार बा--डेक्पी थी मर्यादा और संयम को शिक्षाओं वी ध्यावहारिय रथ देने वा 
प्रयरत विया । बाद वी परपरा में सात सतो मरी चर्चावी गई है। इनमें अकेसा 
सोलोन हो ऐतिहासिक व्यवित है। परपरा के अनुसार इन सातो व्यक्ितयों मे 
राजनीतिक गतिविधियों में भाग लिया था । उनवी वहमवतों में गुछ्लुछ राजनीनि- 
दर्शन भी आ जाता है। प्लेदो ने यहा है, “गुवितयाँ बडी उपयोगी होती हैं ४! 
इन बहावतो में जनुमव रे शात अथवा तत्त्यान्वेपी दृष्टि में गृहीत रात्य 
का कोई न कोई पहलू सदा के शिए सुरक्षित है। 'गात संतो की उतितयाँ 
मुख्यत' मैतिक हैं, लेकिन इन सेतिक बहावतों मे बुद्ध रागनीतिक सत्य भी बिएरे 
पड़े हैं--ैते कि "पदासीन होने पर पता चलता है कि आदमी विस पायु 
या बना हुआ है”! । प्लेटो के अनुगार इन सातो रासो ने अपने ज्ञान के पृष्प समेत 
रूप से डेल़पी में अपोलो के मंदिर वी भेंट चढ़ा दिए थे!। इस भ्रवार उसने इग 
परंपरा थी एप्टि वी है पि इन सातो सतो का अपोलो भी शिक्षा मे गुछ सबंध 
था। यह भी कहा जाता है कि डेलपी वेः थास-पास रहने वाले लोगो ने इन सततों के 
यचनों वो मंदिर वी दीवारों पर उत्तीर्ण करा दिया था जिसमे मासूम पड़ता था 
मानो ये दिव्य यचनों पी सी गरिमा से मडित हों । “इस सब्पप्रतिष्ठ ब्यकियों के 
विचारों में ही हमे सामाजिक दर्शन कै आरंभिक और शैशवतालीन रूप के दर्शन 
होते हैं'* । सात सतों के सामाजिक दर्शन बी भाँति ही सोलोन के युग के 
ऐतिहासिक विधायवों पी राजनीतिक गतिविधि भी टेल्फी पी प्रेरणा से अनुप्राणित 
थी । सोलोन के गार्य के जो अभितेष (70०0705) प्राप्त हैं, उनके आधार पर 
हम बह सकते है कि उनवा उद्देश्य सामाजिक और राजनीतिक जीवन के क्षेत्र में 
मर्यादा भौर संयम की शिक्षाओं को लागू करना था और "घन-मपदा के उपयोग 
पर प्रतिबंध लगाकर राज्य बी एकता स्थापित करमा” घा*। अमीरों और गरीबों 
के विवाद से ज्जरित राज्य में सोलोन ने सामाजिक समता के आदर्श यो प्रतिप्दा वा 
प्रयास बिया। उसने प्रयत्न किया कि सबल अपनी धन-संपदा वी शवित का निर्वाघ 
उपयोग न करने पाएँ और उसने गरोबो के उन्नयन वा भी भरपूर प्रयास बिया। 
एक ओर तो उसने अपनी 'आज्ञप्ति' से गरोब किसानों बेः उन भारी ऋणों वो रद कर 








]. प्लूटा्क ने कॉम्विवियम सेप्टेम साविएंटियम (सात ज्ञानियों का सूवित-संग्रह) 
में दिखाया है कि सार्तों संत इस बात पर विचार कर रहे हैं कि राज्य की 
अधिवतम प्रसन्नता के लिए कौन सी परिस्थितियां आवश्यक हैं। प्लूटार्क ते 
इनमे से हरेक संत का मत प्रस्तुत किया है। 

2. प्रोटेगोरस, 343 8. 

3. प्रोटे, हिस्ट्री शोक प्रीत, ॥४. 23. 

4, जिमर्ने, पुृ० झू०, पृ० 27॥ 
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दिया जो बेंधक के कारण बढ़ते चले गए थे, उसने भू-संप्रति की सीमा निश्चित कर 
दी भोर व्यय-नियायक विधियों द्वारा धन-संपदा वी सड़क-भदक दिखाने के धनिकों 
के भधिवार पर अषवुश लगा दिया। दूसरी ओर, उसने किसानों को अपने छेतों पर 
पूर्ण स्वामियों के रूप में बसाने बी कोशिश वी और शपने शिल्पन्कौशल का उपयोग 
करने केः लिए विदेशियों को एटिवा में बसने वी सुविधाएँ देकर उद्योग-धंघों का 
विवास किया | इसके फलस्वरुंपर आगे चलकर गरीबों वा उद्धार हुया और अंत में 
उन्हें विशुद्ध हृपिपरक झासन-व्यवस्था की तवलीफों तथा विवश्ञता से छुटकारा 
मिला । इनसे तथा दूसरे उपायों ते उसदे सामाजिक रामता स्थावित करने का प्रयास 
क्रिया । वहा गया है कि यूनानी विधि के मानदीय तत्त्व में उसके सोम्य और परव्रिन्न 
स्वरूप वी भलक मिलती है । कमजोर और जम्रतमद लोगों वो बचाने के लिए 
उसने अनुमति दे दी थी कि एयेंस बाग कोई भी नागरिक बिना किस्मी जोखिम के 
बिसी दइडमीय अपराध के लिए दूसरे व्यगित वी और से मृुवदमा दायर कर 
सबता है। निश्चित और निष्पक्ष न्याय वी दिशा से यह एक सहुत बढ़ा कदम था। 
उसकी 'सस्था-विधि' भी उत्तेषनीय है ॥ 


/उपने यह सिद्धांव भी निर्षारित किया कि समान उपासता पद्धति वाली 
बोई सस्‍्या अपनी सविधियाँ बना सकती है। थगर ये विधियाँ राज्य की विधियों के 
विरोध में न होगी, तो राज्य संस्था के सदस्यों के लिए उन्हे मान्य समगेगा। इस 
विधि के दायरे में छुट़ेरे जहाज़ भी जाते थे और जहाज़ी कम्पतियाँ भी। सुदरेरे 
जहाजों के ४ल्त्रेख से स्पप्टतः इसकी प्राचीनतां प्रमाणित होती है। यह संद्याओं 
वी स्वतंत्रता के सिद्धांत का प्रतिपादव है। यह महत्त्वपूर्ण वात है कि दायजेस्ट* में 
सौलौन की विधि का भी समावेश है?” | 


लेकिन, स्ोप्तोन का वाम इससे भी बढ़कर था। हमे सोनोन की करण 
बविताओ से पंत्ता चलता है कि उसका उद्देश्य धा संतुलित सभातता (समाधिकार) 
बी स्थापता जिसके अतगंत न तो कोई वर्ग सामाजिक प्रवरता के दावे का दंम कर सके 
और न अनुचित राजनीतिक विशेषाधिकारों वा उपभोग । इत घविताओ में सोलोन 
ने अपने कार्य वी योजना और उसके औचित्य वा निरूपण किया है। 


“साधारण जनदल को मैने पददान दिया, समुचित सादर । 
अपहरण किया सम्मान नही, बढ़ने न दिया हृद के बाहर ॥॥ 
वे जो थे वलशाल्री समृद्ध संपदापूर्ण सद विधि शोमन । 
आदेश किया मेने उन्कों हो वे न वभी किचिंद शोमन ॥ 
दोनों के मध्य खड़ा था में दृढ़ ढाल लिए कर में अपने ॥ 
कोई पूरा कर पा न सका अन्यायपूर्ण जय के सपने ॥ पु 


* जस्टीनियन के आदेशानुसार तैयार की गई रोगी विधियों वी संहिता । 

]. विलामोबित्य, पू० ह़०, पृ० 50-- 

* श्री भोलानाथ दर्मा के अरिस्तू को राजनीति (प्रकाशन ब्यूरो, उत्तर-प्रदेश 
किक लखनऊ, प्रयम पस्क्ररण, !956) से उद्ृव काब्यामुवाद, 
० ] 


3] होसर से सोलोन तक 65 


आधुनिक घितक सहज ही कह उठेगा कि सोलीन वेधिक सुघारक भी था 
और संविधान-निर्माता भी । सोलोन के युग मे अथवा साम्राश्य रूप से यूनानों 
इतिहास में लोगों को इस भेद का पता न चा। किसी पृथर्‌ सांविधानिक विधि का 
ने तो सोलोन ने ही निर्माण किया ओर ने कभी एपेंस में ऐसी घोई विधि रही। 
उसने तो राज्य के पदाधिकारियों के लिए अनुद्ेश्ों के रूप में बुछ नियमों फा निर्माण 
दिया जिनवा हम अभी-अभी उल्तेस कर घुक्के हैं। इनवा उद्देश्य घा पदाधिकारियों 
के प्रशासनिक कार्यों पर नियत्रण रखना | पदाधिकारियों को विधि देः सेवक मानते 
हुए उसने विधि को लिखित व्याख्या बी जिससे कि अलिखित परपरा के बजाए 
लिखित सहिंता (००१८) वी प्रतिप्या हो। जहाँ उसने इस प्रकार विधि शासन की 
गूतानी सकत्पना को वार्यूप में परिणित किया, वही उसने प्रस्छन्त रूप॑ से विधि 
की प्रभुसत्ता पर भाधारित एक सांविधानिक व्यवस्था की भी स्थापना की। इस 
ध्यवस्था में पदाधिकारियों वी रिषिति स्वभावत, विधि के: सेवकों वी हो गई । सोलोन 
ने इन लोगो को एक सार्वजनिक न्यायालय के प्रति उतरदायी बनायो जिसमे यंहे 
निश्चित हो जाए कि वे विधि के अबुमार बारय॑ करेंगे। इस न्यायालय वी 
स्थापना उसवी अपनी नई सूक थी । इस न्यायात्॒य का नाम था देलिगाया। बह 
एक लोक-म्पायालय था जिसमे कई हजार न्यायाधीश होते थे । गरोब से गरीब 
नागरिक भी उसमें बेठ सकता था और अपना निर्णय दे सकता था। (अमाघारण 
प्रामलों में अपीले सुनने के: अतिरिवत) प्रत्येक पदाधिकारी वी पद्ावधि समाप्त होते 
पर उसके आचरण वी समीक्षा करने का अधिडइाॉर भी इस न्यायालय को थां। यहाँ 
सोलोन ने जनता को "न्याय करने वालो प्रमुनता' बना दिया और अरिस्टाटल के 
इस सिद्धांत के अनुसार कि "न्याय करने वाली प्रमुसतता सविधान वी प्रमुमत्ता भी 
होतो है” उसने प्रच्छन्न रूप से लोव-प्रमुतत्ता अयवा लोवतंत्र बी स्थापना बौ ॥ 
जैक्नि, उसने केवल न्यायिक क्षेत्र मे हो लोवतंत्र की प्रतिष्ठा बी । उसने लोगो वो 
धासत-नीति का निपत्रण तो सौंपा ही पर इससे बड़ी वात यह थी कि उसने झोगो 
में यह विश्वास जंगाया कि चे ज्ञात नियमों के अनुसार बेंधानिक रीति से शासित हो 
रहे हैं? । उसने गरीब एपेंसवासियों को समा में आने का अवसर दिया -यह छोटी- 
सी बात भते ही हो पर महत््वहीन किसी तरह से न थी। और इस तरह अपने 
पंदाधिवारियों के चुनाव में योगदान करने व उन्हें अवसर मिला । 


सोलोन ने अपनी कविताणों में अपने वाम के जो ब्योरे दिए हैं, उनके अलावा 
कर सारे ब्योरे भाज भी विवादास्पद हैं। पोंचदी झताब्दी के आते-आते स्वयं 
एयेंसवाधियों मे ही उसके कार्य बी सार्थकता और विस्तार के वारे में विधाद चल 
पड़ा था| ये विवाद बौद्धिक नहीं थे । उनका वास्तविक राजनीति से भी घनिष्ठ 
संबंध था । एक ओर तो लोकतंत्रीय पक्ष था जो उसे पेरीकल्ीड के लोकतंत्र का 
जनक मानता था | दूसरी जोर “मध्यमार्गी' थे जिनका रुमान अस्पतंत्र की ओर था 
ओर जिन्होंने 48] ई० पू७ मे राजनीतिक ज्ञाति का प्रयास क्या था। ये लोग उसे 





]. बरिस्टाटल, अपीनिओन पोलितिया. [४. $ . 
2. जिमने, पू० ऋृ०, पृ० 30-- ॥ 
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मध्यमार्गीं और मिश्रित प्रकार के 'परपरागत संविधात' का प्रवत्तक मानते थे । यह 
संविधान न तो सोकतंत्रीय था ओर न अत्पतंत्रीय और उनका आग्रह था कि एपथेंस 
वो ऐसे ही संविधान वो ओर त्ोट जाना चाहिए | लगता है अरिध्टाटल ने अपने दोनों 
ग्रंथों एयेनी राज्य-व्यवस्था और पॉलिटिक्स मे दूमरी व्याल््या को ग्रहण किया है 
और माना है कि सोलोन ने राज्य के विभिन्‍न तत्त्वों के समुचित मिश्रण द्वारा 
परपरागत संविधान की स्थापना की थी? । अरिस्टाटल के राजनी ति-दर्शन में बहत-कुछ 
ऐसा है जिसमें बरबस सोलोन वा स्मरण हो जाता है | सोलोन की माँति उसका भी 
विधि कौ प्रमुसत्ता में विश्वास था ॥ सोलोन की माँति ही--और इस प्रसंग में उसने 
सोलोन का हवाला भी दिया है?--उसका मी विश्वास है कि जन-साधारण को कम 
पे फम इतनी राजनीतिक शत़ित तो प्राप्त होनी ही चाहिए कि “वह पदाधिकारियों 
का निर्वाचन कर सके ओर दडनामकों से जवाब तसब कर सके” । सबसे बड़ी वात 
यह है कि सोलोन की भाँति उसे भी तटस्थ, मध्यमार्गी ओर मध्यस्थताकारी राज्य की 
संकल्पना प्रिय है। इस राज्य में विभिन्‍न तत्त्व समुद्दित रीति से मिले होते हैं और 
किसी भी एक तत्त्व को “अनुचित रीति से नही वढ़ने दिया जाता” । 


संभवत, यही वह भुख्य संकल्पना है जो सोल्ोन के विधाद और करण गीतों ने 
यूतान को वसीयत में दी है ॥ सोलोन उस तठस्थ राज्य का पहला प्रववता था जिसको 
खोज यूनानियों को जागे चलकर काफ़ी लंबे समय तक भर विभिल उपायों से 
करनी पड़ी । इस खोज का उद्देश्य उस संघर्ष से बचना या जो उतके समाज के 
विभिन्‍न वर्गों मे व्याप्त दा ॥ उसके सधंपूर्ण युग के लिए यह स्वामाविक भी था । 
मिग्रारा* मे थियोगनिस के काव्य में 'अच्छे! और «बुरे! का धोर वैषम्य प्रकट होता 
है और कवि को उस भीड़ द्वारा जो “वकरियो को खाल पहने हुए है तथा आज्ञा- 
प्ियो अथवा विधियों के बारे में कुछ नही जानती,” जन्मजात कुलीनो के परामव 
भर खेद है! । जहां सोलोन एपथेंस में राज्य का पथ-प्रदर्शन कर उसे अभीष्ट गतब्य 
की जोर ले जाने में सफल हुआ, वहां मिटीलीन में एल्क्रेयस राज्य-यानर को ककमोर 
देते वाली हवाओं के रुख को नहीं पहचान सका । मिटीलीन मे इस राज्यन्यात को _ 
सुरक्षित स्थान तक पहुँचाने का काम मिट्टाक्‍स ने उस ज्राति के बाद तादाबआाह के 
रूप में शासन (599-580 ई० पू०) करते समय संपन्‍न किया जिसमे एह्क्रेयस 


]- घुलना कीजिए, #07., 273, ७ 35 5५१- (7., 2. $ 2--6). 
2. 4266, ७ 33--4 (पा. 44, &). 

+ यूनान के सियारिस नामक प्रदेश कौ राजधानी मिगाराः प्राचीनकाल मे 
एटिका के चार डिवीजनो मे से एक थी । इस पर कुछ समय तक डोरिस 
और कोरिथ का नियत्रण रहा था, पर आगे चल कर बह स्वतंत्र हो गई। 
इत्तिहास में वह एक विश्विष्ट दश्श न-सप्रदाय--मिगारा दर्शन सन्रदाय--के लिए 
प्रसिद्ध है जिसका प्रदत्तंव साक्रेटीज के शिष्य और इस नगर के वासी यूक्लिड 
ने किया था । 

3. थियोगनिस, ५५. 350-. 
हर 


कि 
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थौर उसके सामंत-बंधुओं को देश-निकालां दे दिया गया चा* | स्पार्ट तक में--जो 
यूतानी राज्यों में सबसे अधिक स्थिर चा--भूमि के सवालों को लेकर धोर विपत्ति 
आई थी। स्पार्टीवाधियों को मेसेनिया में अउने उत्पीड़ित दास़ों के विद्रोह का 
सामना करना पड़ा घा। यह विपत्ति और विद्रोह टायटेयस के अपने उमाने की धटना 
है। उसका काव्य न केवल युद्ध का शंखताद है वह्कि विधि-्पालन की प्रशत्ति में एक 
राजनीतिक प्रवचन भी है । 


* एल्केयस मिटीीन के अभिजात-तंत्रीय दल का नेता था। जब 606 ई० पू० 
में एथेंस और मिटीलीन में लडाई हुई, उस समय एल्क्रेयस ने कायरता का 
परिचय दिया और वह अपने देश को मान-द्वानि का कारण बना । इस युद्ध में 
पिट्टाकस ने अपूर्व शुण-चातुर्य प्रकट किया। फलत", जब युद्ध के पश्चात्‌ 
मिटीलीन में सत्ता जनतंत्रात्मक पद्षा के हाथों में आई तव उसने पिट्टाकप्त 
को अपना नेता चुना कौर उसे अधिनापक की संपूर्ण शकितर्यां प्रदान की ॥ 
पिट्टाकप्त ने एल्केयस को उसके भाई एटीमेनिदास तथा भन्‍य बुच्तीनों के साथ 
देश से वाहर निकाल दिया। एल्क्रेयस ने शविनन्प्रदर्शन के द्वारा मिटीलीन 
पर फिर से विजय पाने का प्रयास किया, पर पिट्टावस ने उसके सारे प्रयत्न 
विफल कर दिए। पिट्ठटावस दस वष 590 से 580 ६० पू० तक भिटोलीन 
का अधिनायक रहा और अपने इस द्यासन-क्ाल में उसने राज्य में शांति 
और व्यवस्था की स्थापना की तथा अनेक सुधार ज्िएं। इसके बाद उसने 
अपने पद से सवत्त: त्पाग-पत्र दे दिया । पिट्टाकस घी गणना ग्रूनान के 'सात 
ज्ञानी व्यक्तितयो/ मे होती है और वह यूनानी इतिहास में एक भप्रतिम योडा, 
राजमर्मज, दाशनिक तथ्य कवि के रूप में विख्यात है| 

| जब स्पार्टा की मेसेना से लडाई हुई, तब स्पार्टा ने एयेंस के टायटेयस को 
अपना नेता बनाया था । एयेंस ने टायटेंयस को विहकुल निकम्मा आदमी 
समझकर स्पार्टा को सेवा में भेज दिया और टायटेयस जो काम शरीर-दल से 
न कर सका, वह उसने काव्य-बल से कर दिखाया | अपनी कविता के स्वरो 
में उसने स्पार्टीवासियों को आपसी मतभेद भूलकर एकता के सत्र में वेंध जाने 
को शिक्षा दी । 


(ख) पायथागो रस के अनुयायी भौर भ्रायोनियाई दार्शनिक 


यूनानी इतिहास के और यूनानी राजनीति-चिंतन के इतिहास के अगले युग का 
संबंध झायोनिभाई पुनर्जागरण परे है ! डेल्फी से धमं-सुघार की जो लहर फैली थी, उसका 
उद्भव और स्वए-विधान गुरुपतः ढोरिस में हुआ था।* | महान डोरिस-राज्य सपार्टी 
के ढेल्फी से सदैव घनिष्ठ सबंध रहे थे | देववाणी की शिक्षा का प्रभाव भी यही था 
कि डोरिस जीवन-पद्धति का अनुसरण हो । छठी श्वताब्दी ई० पू० के फुलदानो और 
थास्तु-शिल्व दोनो ही मे डोरिस-शैली की थोर मुकाव परिलक्षित होता है?!। यूनमन 
थी पुरुष भूमि पर जो परिस्थितियाँ थी, आयोनिया उपनिवेश में सदेव उनसे भिन्‍न 
चरिस्पितियाँ रहती थी । यहाँ आरंग से द्वी जीवन निश्चित रूप से नगर की और 
इन्युख़ रहा था और कवाइली जीवन वी पुरातन थास्थाएँ यहाँ कमी भी अपनी 
जर्ष नहीं जमा पाई थी | उनके वजाए कुछ विवेकपरक और घम्म-निरपेक्ष मनौवृत्ति 
का विकास हुआ--ओऔर उसके साथ ही फ्ली-फूदी एक समुन्नत और प्राय: सैण प्रकार 
बी भौतिक सम्यता | कआ्रायोनियाई नगरो के कृ त्रिमतापूर्ण वातावरण में स्वर्ग से लेकर 
पृथ्वी तक की समस्त वस्तुओं के बारे मे खुलकर चितन और वहत होती थी गौर 
घायद कुछ सीमा तक पूर्व के ससगं से प्रेरित होकर लोग प्राइतिक विज्ञान की ओर 
मुद् गए । थैल्स के जमाने (प्राय: ४८५ ६० पू०) से वे भोतिक संसार कौ समस्यात्रो 
का अस्वेषण करने लगे थे। ये लोग भौतिक यृष्टि की पहेली से परेशान थे । देखने मे 
यह सृष्टि विभिन्‍न त्ततत्वों के सयोग से वती मान्ृप्त पडती है, लेविन, उसमे निरतर 
ऐसे परिवतंन होते रहते हैं कि इनमे से कोई भी एक तत्त्व त्रिसी भी दूसरे तत्त्व में 
सपातरित हो सकता है | उत्होने उस एक तििशेष का, पदार्थ के उस एक आधार- 
तत्त्व का पता लगाने वी कोशिश की जो समस्त तत्त्वों के मुल मे स्थित है लौर जिस 


# यूनान में डोरिस एक छोटा पाद॑त्य प्रदेश है। इसके नाम पर वहाँ एक 
विशिष्ट बास्तुबलला का विकास हुआ। इस बास्तु-्संप्रदाय कौ मुद्य 
विशेषताएँ थी--पांदगी बोर विशालता । 

]. वर्नट, प्रीक किलॉंसफो, पृ० 34 | 


हु 


हम 
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मै उन सब उदमव हुआ है। पदार्थ के दस बाघार तत्त्व को, इस अनन्‍्य तत्व को 
जिमसे सारी चीज़ें बनी हैं--घाहे उसका किसी मी रूप में मावन किया जाएं-« 

उन्होंने प्रगति कहा! । इस बात वो छामद बढ़े सहज भाव से मान लिया जाता है 
कि साक्रटीश से पहले लोग केवल प्रशति वा ही अध्ययन करते थे और मांतव मे 
अध्ययन की प्रेरणा विचारकों को पहले-पहल उसी के उदाहरण में मिली! । परनु 
साप्रेटीज से पहले के विचारक पदार्थ के सबंध में जित निष्कर्यों पर पहुँचे, थे 
रसायन-शास्त्र की विसी समस्या पर विदार करने वाले भोतिक वेजानिकों के सिर्धांग 
ही न थे, उनके प्रतियादकों के सिए तो वे गृष्टि के रहस्यों के समाधान थे ।॥ अत; 
ये सिद्धांत पृथ्वी के जीवन के सदर्भ में जितने मत्य थे, उतने ही सत्य मानव-जीवज 
के संदर्भ में थे। मौतिक प्रद्गति के तत्त्वों और उनके पारस्परिक सवर्धो को लेकर 
जो निष्वर्प निकाले गए, उनमे मनुष्य वी नंतिक प्रद्ति के तत्वों और उनके सबधों 
के बारे मे--राज्य के तत्तों और उन्हे एक मूत्र में वॉपने वाली योजना के बारे मे-- 
उप्ती प्रवार के निष्कर्ष निद्वित थे 


शथाकथित भौतिक सत्य के धरातल से नैतिक सत्य वो ओर यह वदम सबसे 
अधिक सत्परता के साथ पाँचवी सदी के पायपागो रसवादियों ने उठाया । पायपागोरस 
(530 ई० पू० के लगभग) सामोम द्वोप का एक आयोतियाई था। वह दक्षिण इटली 
में बस गया था और वही उसने एक ज्ञानपीठ भी स्थापना की थी । उसके द्विप्यों ने 
इसके सिद्धांत--पायपागोरस के नियम (२।९ 6 ए,॥0980789)--के आधार पर 
एक दर्शन-पद्धति का निर्माण किया। पायधागोरस के अनुयाधियों का मत था कि 
समस्त भौतिक तत्तों के भूल में कोई एक तत्त्व विद्यमान है । मधिकाश आयोनियाई 
दा्शनिकों का विचार था कि यह मूल तत्त्व कोई मूत्त तत्व है। परायवागोरस के 
अनुयायियों वी दृष्टि में वह कोई भौतिक तत्त्व न होकर अधिक अमूर्स संस्वा-धिद्धांत 
था* | इस भ्रकार के सिद्धांत को मानवीय आचरण के नैतिक जगत पर भी आसानी 
से लागू कर दिया गया। यह तक दिया जा सकता है कि उस जगतु का अंतर्भू् 


]. भायोनियावासियों के लिए प्रद्ृति का वही अर्थ था जो हमारे लिए पदाय्य का 
है। “मोतिवशास्त्री पदार्य शब्द का जो अर्थ समझता है, उमी अर्य में 
उन्होंने पदार्थ के सिद्धांत की रूपरेखा तैयार की घो” (बर्नेट, पु० कृ०, 
पृ० 27)॥ 


2. (यह घारणा अरिस्टाटल के कपन पर आधारित है। तुलना कीजिए, प्ेटा- 
किल्िक्स, 987, --4; 078, 9 7-- 9) यहां साफ़ेरीज़ के बारे में 
यह तो कहा गया है कि उसने लोगो को राजनीति तथा आचार-विचार को 
छिक्षा दी पर यह नहीं कहा गया कि नीतिशास्त्र को ओर प्रवृत्त होते बाला 
सबसे पहला व्यक्ति वही था। उसके बारे में तो यही कहा गया है कि उसने 
सबसे पहले परिभाषाओं की परंपरा डाली और यह परपरा नौतिश्ास्त्र के 
क्षेत्र मे डाली गई । 


3. यह सही है कि पायवागोरस के बनुयायी मानते थे कि संख्या का प्रसार 
देश में भी है । 


य0 प्रूनातों राजनोति-सिर्दात 


सिद्दधात भी संस्या फा अथदा संल्या के अनुकरण का सिंद्धांत है! । इस श्रवार, 
पायधागोरस के परवर्त्ती अनुयायी अपनी न्‍्याय-विषपक घारणा तक पहुँचे। उनके 
विंचार मैं स्याय एक संख्या है--अपने आप से ही गुणा की हुई संख्या यानी वर्गे- 
संख्या है| वर्ग सहया में पूर्ण सामंजस्य होता है पयोकि उसके भाग सामान होते हैं 
और भागों की संख्या प्रत्येक भाग के संख्यात्मक मूल्य के बराबर द्वोती है। यदि 
ग्याय को बर्गे संख्या कहा जाएं तो तिथ्कर्ष थह निकलता है कि न्याय समान भागों 
से निर्मित राज्य की संवल्पना पर आधारित है। संख्या उसी समय तक वर्ग रहती 
है जब तक उसके भागों की समानता बनी रहे। राज्य तभी तक न्यायानुकूल होता है 
जब तक उसके भागो मे समानता बनौ रहतौ है॥। इस समानक्षा का बना रहना ही 
न्याय है । लेकित, यह समानता बसे दनाएं रखी जाए ? आशध्रमणकारी प्े--जिसने 
अपने आप को बहुत बड़ा और आत्रात को वहुत छोटा बना दिया हो--वह सब कुछ 
छीन कर जो उरो आक्रमण के फलस्वरूप मिला हो और उसे सम्रग्रत: पराजित पक्ष 
को लौटाकर ? इसीलिए, प्राययागोरस के अनुयायियों ने आगे चलकर न्याय कौ 
परिभाषा यहू कह कर की है कि वह प्रतिफल है ; आप जिस पैमाने से दूसरे के लिए 
नापेंगे, उसी पैमाने से छापके लिए मापा जाएगया। स्पष्ट है कि ग्याय की इस 
सकतपना मे कुछ ऐसे तत्त्व हैं जिन्होने परवरत्ती राजनीतिक वितन मे घारा पर प्रमाव 
डाला? । यहाँ राज्य को वरावर फे सदस्यों का योग मानने का विचार निहित है ; 


]. इस प्रकार के विस्तार के सिलसिले में प्लेटो (गॉजियाज़्, 5078-5082) 
से तुलना की जा सकती है। प्लेटो के युक्ति है कि नैतिक स्वार्थ भौतिक 
सहयोग और भाईचारे के तो प्रतिकूल है ही जो पृथ्वी और स्वग॑ को एक 
सूत्र मे बाँधते हैं; वह ज्यामितीय समानता के सिद्धांत के भी विरद्ध पडता 
है। लगता है प्लेटो यह कहना चाहता है कि जिस प्रकार नक्षत्र एक दूसरे 
के साथ सहयोग से रहते हैं क्योंकि उतमे से हरेक अपते नियत स्थान पर 
रहता है शोर किसी पडोस्ती मक्षत्र के स्थान का अतिक्रमण करके समातता 
का उल्लंघन नहीं करता, उसी प्रकार मनुष्यो को इस तरह सहयोग से 
रहता चाहिए क्षि प्रत्येक व्यक्ति अपने नियत स्थात पर रहे और वहू अधिक 
पाने के उद्देश्य से अपने क्षेत्र का अप्िाभ्रमण करके समानता का उत्तंपव ने 
करे । रिपब्लिक की शिक्षा भी यही है। प्लेटो ने पाययागोरसवाद से बहुत 
कुछ ग्रहण विया---सबसे अधिक उसको गणितीय रुचि प्रहण फो और दशंतव 
पर गणित के दृष्टिकोण से विचार किया जबकि अरिस्टाटस ने एम्पेडोकलीस 
की भाँति दर्शन का अध्ययन जीव विज्ञान के दृष्टिकोण से किया (बर्तेट, 
प्रोक फिलातफ़ो, प० 0, 7)। घ्लेंटो ने मानव-जगत फे क्रप्त की प्राहृततिक 
जगतू के फ्रम से जो तुलना वी है उसमे द्ायद पायथागोरस का प्रभाव 
भलकता है | आगे अध्याय 7 मे खड (ग) से तुलना कीजिए । 
तथापि, बर्मेट के विचार से (भअर्लो प्रोक फिलासफ़ो, पृ० 37; उसकी 
ग्रोक फिलॉसफी, 7० 90 से भी तुलना कीजिए) न्याय की यह परिभाधा 
कि वह एक ये है, “साहश्यमूतक कल्पना का छिलवाड़ मात्र है।” हब 
स्पेंसर ने भी राज्य को एक जीवी (०ः६०४ॉं४ण) माना है और उसकी 
सकलल्‍पना के बारे में भी यही बात कही जा सकती है | पर, राज्य को जीवी 
मानने का सिद्धांत हबंढ़ स्पेंसर के दर्शन का एक महत्त्वपूणं भाग है। ओर 
गणितीय साहश्यों को स्याय पर लागू करना विशेष रूप से आठान है। 


हे 
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यह विचार निहित है कि उसका उद्देश्य न संवुनु (8 (का ० 
हैं, जो सदस्यों के परस्पर समायोजन को बनाए रत ्र्व्घटो £0 8 ः मे स्फूय 
की यही अवधारणा ग्रहण वी है मोर उसे ; (पक ,पूत्त हद कप सर््र से 
मंडित किया है। ग्याय एक प्रकार का समान है५.लोकन, वह ऐमॉर्थमु्रीजन 
है जो राज्य का निर्माण करने वाले प्रत्देष्प्थमूर्ते तत्त--विवेक (०३5 उत्माह 
67४9 तथा बुमुन्ा (3/9फ9«9०) यो उेसबा यही और डचुठु/धरीन देता है । 
अरिस्टाटल के 'विशेष' न्याय छिद़ात (76079 एन कब्जा 30४४६) में शायद 
प्रायधागोरस वी मवधारणा के औपचारिक ओर सबस्यात्मक पहलू की झलक देसी 
जा सकती है। अरिस्टाटल ने एपिक्स के पांचवें अध्याय में थनुपाती और धोपनात्मक 
न्याय पिदांत (609 6 ठंडा गाते ल्‍लाीटव(09 ]0500९) वा थो 
विवेचन किया है और पॉसिटिश्श के पहले अध्याय में वाणिज्य के क्षेत्र में न्याय के 
छिद्धात का णो अनुप्रयोग किया है--हो सत्ता है उसका श्रेय बुद्ध हृद तक 
पायपायोरस की शिक्षा को हो! । 






प्रायधागोरस के पाँचवी छवाब्दी के बनुयाधियों ने शायद इसी प्रकार 
प्राइृतिक दर्शन के रशिद्वांतों को राज्य पर लागू करके राजनीति-विजश्ञान के विकास 
में सहायता दी थी। उनमे से कुछ न्याय की अवधारणा पर सझुया केः अनुप्रयोग से 
भी बागे बढ़े कौर उन्होंने राजनोति के एक निश्चित स्िद्धात की शिक्षा दी। इस 
सिद्धान्त का सार यह था कि ज्ञानवान्‌ को राज्य पर द्यासन करने का देवी अधिकार 
है। फतत:, इन लोगों की एड प्रकार के पमं-्सापेक्ष (060074॥0) राजतंत्र में 
भ्रास्‍्था पी । जैसे ईश्वर संसार पर घासन करता है, वैप्ते ही राजा भी देवी विधान 
से अपनी ध्ंजा पर शासन करता है। हो सकता है यह शिक्षा पाँववी शताब्दी से 
बाद की हो और रिपब्लिक के दार्शनिक राजा कौ प्रतिध्वनि मात्र हो । यह भी संभव 


(तुलना कीजिए, मेन, एस्श्यंट लॉ, पृ० 58) "संश्याओं या भौतिक मात्राओं 
के समात विभाजत का निस्सदेह् हमारे व्यायवोप से घनिष्ठ सबंध है। ऐसे 
संदंध थोड़े ही हैं जो मन पर इतने अटल भाव सेछा जतेहों था जिन्हें 
भंभो रतम विचारक भी इतनो कठिनाई से हटा पाते हों” । 

4. अरिस्टाटल ने साधारण न्याव (फऐप्रांश्टाप्वर 0४४0८) और विशेष न्याय में 
भेद किया है । 'साधारण' न्याय (विधि वा सार्वजनिक पक्ष, विशेषकर उसका 
फ़ौजदारी का तत्व) सामाजिक ओर नैतिक व्यवस्था कायम रखता है। 
(विशेष! न्याय का संवंध राज्य द्वारा व्यक्तियों के बौच अधिकारों के वितरण 
से और व्यक्तिगत अन्यायों के संशोधन या निवारण से है । (तुलना कौजिए, 
सर पॉल विनोग्रेडॉंफ, कोलंबिया लॉ रिप्यू, नवडर, 908)+ उसने इस 
पायथागोरसवांदी न्‍्याय-परिभाषा पर आपत्ति को है कि वह केवल प्रतिफल 
है (एविक्ध, ४. 32, 8 22), लेकिन उसका विचार है कि अनुपाती 
प्रतिफल तो राज्य को बाँघने का सूत्र ही है । राज्य के वितरण और सशोघन 
क्के का वह उसका आधार ही भही है, वल्कि वह मागरिकों के पारस्परिक 
व्यवहारों को नियमित करता है ओर वाबिज्य-विनिमय का आधार | 


प2 पूनानी राजनीति-सिडांत 


है कि वह ध्लेटों से पहले की हो और उसने प्लेटो पर भ्रभाव डाला हो? । बाद की 
पीढ़ी ने, छठी शताब्दी में, पायधागोरस के परवर्त्ती शिष्यों के सिद्धांतों का प्रवत्तक 
खुद पायथागोरस को ही माना | इस पीढी का यह भी विश्वास था कि पाययागोरस 
मे इन सिद्धांतों को व्यावह्यरिक रूप देने का प्रयास किया था । परंपणा के अनुसार 
चायथागोरस ने श्रोटोन में तीन सो लोगों के एक मडल की स्थापना की थी। इस 
मसडइल॑ के सदस्य ऐसे तरुण व्यवित थे जिमहे प्लेटो के संरक्षकों की भांति दर्शन-शास्त्र 
का प्रशिक्षण दिया जातां था ओर जो उनकी हो तरह बपने दर्शन के आलोक मे 
राज्य का शासत करते थे। प्रायथायोरत के सिद्धांत “मित्रों का माल सद्व की संपत्ति 
है” की व्यवस्था भी प्लेटो द्वारा प्रतिपादित साम्यवाद की प्राकू-कल्पना के रूप में की 
गई। पर इन परपराओ और व्याख्याओ का कारण यह हो सकता है कि बाद कौ 
पीढ़ी ने प्लेटो के विचारों का उत्स "आचार्य! (पायथागोरस) के मस्तिष्क में समझ लिया 
हो पर पराथथांगोरस में इनकी कही अभिव्यव्ित नहीं हुई॥ प्रायधायोरस का जो 
अपनी कृतित्व है और जिन सिद्धांतों की शिक्षा खुद उसने दी, वे सरल थे । यह ठीक 
है कि उसकी विचारधारा मे प्लेटो को विचारधारा के अनेक तत्त्व पाए जाते हैं । 
लेकित, इसका यह अभिप्राय नहीं है कि प्लेटो की माँति प्रायषागोरस भी तदणों को 
राजनीति के जीवन के लिये प्रश्चिक्षित करता था अथवा स्ाम्यवाद का प्रचार करता 
था। पायथागोरस के परवर्त्ती दिष्यों ने--जिनकी हम चर्चा कर चुके हैँ--उसकी ट्िक्षा 
मे अनेक नई बातें जोडी थी । साथ ही उसके बारे मे बाद मे जो परंपरा चली, उसमें 
ब्लेदो के अनेक सिद्धांत प्रविष्ट हो गए थे । यदि हम उसके नाम से इन दोनो बातों 
को हटा दें, तो हम देखेंगे कि उसका काम यह था कि उसने एक समाज की नीव 
डाली और उसके सदस्यों भे 'एक-भीवन-पद्धति! का भाव जगाया । घह पहला ऐसा 
व्यक्ति था, जो मानता था कि दर्शन एक विश्विष्ट नियम के रूप में ब्यवत्त होता है 
और यह तियम शिप्य-मदली को बता दिया जाता था। उसके बाद और भी ऐसे 
अनेक व्यक्ति हुए (पीछे पृष्ठ 74-5) कौर इस प्रसग मे कहां जा सकता है कि उसमे 
स्लेटो का पूर्व-रप मिलता है। उसने दक्षिण इटली के एक दगर त्रोटोन में अपने 

सप्रदाय की स्थापना की थी। यह सप्रदाय राजनीतिक उपढ्रदों मे फेस गया था, 

लेकिन इस वात का कोई साक्ष्य मही है कि उसने जान-वुभकर कभी राजनौति में 

हस्तक्षेप किया हो या अभिजात-तत्र के पक्ष का समर्थन किया हो । पायथागोरस वा 

नियम शुद्धि का व्यक्तिगत नियम था। इसका साधन था चिवित्सा का अभ्यास 

और 'संगीत' का अध्ययन । सप्रदाय के सदध््य शरीर की शुद्धि के लिए चिकित्सा को 

और बात्मा की शुद्धि के लिए सग्रीत की साथना करते थे। उनकी चिकित्सा 

भोजन के सतुलन और निग्रह की थी, औपधियों और चिक्त्सि-ठपचार की नहीं। 

बेयति का-सा जीवन व्यतीत करते थे । खाने-पीने की कुछ चीज़ों का उनके यहाँ 

निषेध था । वे शाकाहारी प्रग्तों मे शामिल होते थे और उनके बारे मे जो यह बात 
कही गई कि वे साम्यवाद की हिमायत करते ये, हो सकता है उसका आधार यही 


१. कैम्पवेल के पॉलिटिकस के संस्करण की भूमिका पृ #ह--जुझूएणा 
से तुलला कीजिए ॥ समव है प्लेटो ने पॉलिटिकस में इन्ही सिद्धांतों का 
हवाला दिया हो । आगे अध्याय ]2 खंड (ख) से तुलता कोजिए । 
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रहा हो। वे दर्शन को संगीत या सर्वोच्च रूप मानते थे! । दर्शन से उनका अभिप्राय 
विज्ञान के-और विशेष कर गणित के--अध्ययन से था। इस क्षेत्र में उनका योगदान 
कम न था । "पायपागौरस वी मौसिकता यह है कि वह विज्ञान--विशेष कर गणित--- 
के अध्ययन को ब्रात्मा को शुद्धि वा सर्वश्रेष्ठ साथन मानता थार।” यह सही है 
कि प्लेटो पर पायथागोरस की शिक्षाओं का ऋण बम न था। प्लेटो ने रिपम्लिक में 
व्यायाम तथा संगीत के द्वारा सरक्षकों के प्रशिक्षण का प्रतिषादन विया है और 
पाययागोरस ने चिकित्सा और संगीत द्वारा आत्मा की शुद्धि वी व्यवस्था वी है। 
इन दोनों में निकट साहश्य है। प्सलेटो ने इस बात पर जोर दिया है कि संतुसित 
भोजन व्यायाम वा एक भाग है (403 8-40 8) ग्रुनान के वास्तविक जीवन में 
सह नियमित विधान था कि चितवित्सा व्यायामशालाओं में की जाती थी । प्रायवा- 
गोरस की भाँति प्लेटो भी गणित के महत्व वा गायत है। और जव प्लेटो रिपस्सिक 
में संगीत का विवेधन करता है, तद संगीत का क्षेत्र होमर और विपची से आरम 
होकर ज्योतिष और पन "्यामिति (४0०४0 8००॥०॥५३) तक विस्तृत हो जाता है। 


पाययागोरस की शिक्षा में दो तत्व ऐसे थे जिनका आम तौर से प्लेटो और 
गुनातवी दर्शन पर गहरा प्रभाव पड़ा । इनमें से एक सिद्धांत यह था कि मानव के 
तीन वर्ग होते हैं, शान-प्रेमी (0९८४ ०6 १४३४०), सम्मान-प्रेमी (0४४ 
प्णा0०) बौर ताभ-प्रेमी (.0४८३ ० (५४79) | इस सिद्धात मे ही घायद बात्मा 
के तीन पहलुओ--विवेक (१९७६००), उत्साह ($ज्ंध) ओर बुझुन्ना (877००) 
का सापेक्ष सिद्धांत निहित है। इन बातों भे रिपब्लिक्त के ऊपर पराययागोरस के 
सिद्धांत वा ऋण रपप्ट भी है और गहरा भी । रिपक्लिक के सपूर्ण ढॉँचे कौर तानेन्याने 
पर परायथागोरस की छाप है बयोकि रिपब्लिक मे भी राज्य के तीन वर्ग और 
आत्मा के तीन पहलू माने गए हैं। पराययागोरस पी शिक्षा में 'सीमा' का सिद्धांत 
(॥४९०७ ० रण) एक और ऐसा तत्त्व है जिसने प्लेटो और अरिस्टाटल दोनो पर 
असर डाला था। परायथागोरस ने संगीत का अध्ययन गणित के सहारे से किया था । 
उसने देखा कि सरगम के चार 'स्वायी स्वरो' मे से सिरे वाले दो परस्पर विरोधी 
स्वर तो मंद और तीद्र थे ओर बीच वाले दो अपने-अपने ढंग से माध्य थे। इससे 
शसे यह विश्वास हो गया कि भाध्य (१(०८७४) एक मिथ्रण अयवा समसयय है। इसी 
ड्राठ को संग्रीत की भाषा मे यों कहा जा सकता है कि वह दो प्रतिप्रक्नों का सामर- 
जस्प अथवा अन्विति है । इसी प्रकार उसने घिकित्सा-शास्त्र के अध्ययन में यहू देखा 
कि स्वास्थ्य जोवन-शक्तियों का सामंजस्प और उनके विरोध का समस्‍्वय है। इस 
तरह उसके मन मे यह विश्वास जमा कि माध्य वहू सहज सीमा अथवा व्यवस्था- 
कारो बंधन है जिम्तसे विरोधी तत्त्वों का अनिवार्य संबंध होता है। माध्य के साथ 


]. संगीत 'म्यूज़' नाम की देवी की उपासना-पद्धति है। वह काब्य की 'स्यूज़” 
(देवी) की ही नहीं, वल्कि नो की नो *“म्यूज़ो' (देवियो) की अथवा सस्‍्कारी 
कलाओ ([0शथश्नों 079) वी उपासना है। 

2. पायथागोरस के आरंभिक अनुयायियो का यह विवरण मैने बनेंट के आधार 
पर दिया है। (ग्रोक्न किलॉसफ़ो, पृ० 4[-2) ॥ 


प्4 यूनानों राजनोति-सिर्दांत 


खकपने सवंधों कै वरण ही उतकों स्वर्प एवदम व्यवत्थित हो जाता है और वे 
मनुष्य के लिए वोधगम्य हो जाते हैं । उसी में उतवा सामंजस्य और समत्यय भी हो 
जाता है। इग विश्वास वा प्लेटो और अरिस्टाटल भी तत्व-मौमाया पर, मौर 
'पदार्ध' (॥8/67) के सांथ एक सीमा के शव में “रप-विपाद! (005) के हँवंप की 
क्वधारणों पर, बया प्रभाव पढ़ा-दसवा विवेचन हमारे क्षेत्र रो बाहर है। सेवित, 
यहाँ यह समझ; लेना उचित द्वोगा कि सीमा के गिदांत ने और माध्य की सौमा मानने 
केशिद्धांत मे अरिटटाटल कै राजनीतिक सिद्धांत वो निश्चित रूप छे प्रभावित जिया था। 
प्न वी सीमा और राज्य के आवार जी सीमा में तो बरिस्टाटल था विश्वाय है ही, 
“मध्यम! गपवा मिश्वित संविधान में भी उसब्रा विश्वार है॥ यह रंंविधात परस्पर" 
विरोधी पदद्धतियों--बल्पतंत्र और लोवतंत्र--या रामन्वय है और इसके अंतर्गत वस्तु- 
जगत के राज्य अपनी सच्ची व्यवस्या अथवा रूप प्राप्त कर सबते हैं। यहाँ पायथा- 
शोरस के सिर्दात और सौसोन कै व्यवह्वा र गा समन्वय हो गया है और इस प्रतार 
तटरच और मध्यमार्गी राज्य वी अवधारणा वा छन्‍्म हुआ है। लेविन, जहाँ तक 
हमें मालुम है, स्वयं प्राथधायोरस ने सीमा शी धारणा को राजनीति पर लाग्र 
महीं विया था ; हाँ, उसके परवरत्ती उत्तराधिवारियों ने अवश्य सीमा के घिदांत 
को नोति-कास्त्र के ऊपर सागू विया । उन्हेंति सांद और सरौम ढो सदगृण गए और 
झनत तथा असीम जो अवगुण का प्रतीक माना तथा संछ्या के नियर्मों गो राज- 
नीति के ऊपर लागु विया और जैसा कि दस पदले बह घुके हैं, उन्होंने श्यायव्री 
इल्पना एठ वर्ग के रूप में भी । 


पाययागौरसवाद ने यूनानी सिद्धांत पर ही नहीं, यूनानी राजनीति पर भौ 
प्रभाव डाला । बड़ा गया है कि बदीस्थेनीज ने एयेंस में जो संविधात बनाया था, 
उत्तवी प्रेयीड-जैसी तर्क-पद्रति है और उसमे एयेस के जीवन पर गणितीय हृष्टि से 
विभार विया गया है और द्ग राब में यायथायोरस ढ़! प्रभाव अलकता है । ध्यान 
देते वी बात है कि जतीरथेनीय वा सामोंस हे संवप रहा था और यह सामाँस ही 
पाययागो रस का पर था। यह घुद् अनुमांत है । चौपी शताब्दी तक पूनानी राजनौति 
पर परायपागोरसवाद गा कोई असर नहीं दीप पढ़ता और उसके वाद जो असर 
दिखाई देता है वह परायपायोरस का नहीं, बल्कि उसके परवत्ती अनुवायियों 
वा है। धीम्य उनके प्रभाव में थआ गया था॥ परायथागोरग वा बनुवायी सीमियत, 
एवामिनोस्ट्रास वा गुर था ओर एपामिनोंस्डाय उसे विता बहता था॥ अरिस्टाटलस 
ते लिखा है कि पीर्य भे “जे ही शायक दार्शनिद् हो गए, वंते ही नगर फलने- 
फूलने लगा! । टारेन्टम वा आर्वीटस चोची धताब्दी मे पायधायोरस बा एक धधिद्ध 
झनुयायी था। अपने नगर में वह एक लंबे अररो तक सबसे ध्ावितशाली व्यवित रहा | 
सात बार वह वहाँ वा सेनापति वना--यदयि विधि इसके प्रतिवृत थी । हो सता 
है बार्वीटस जैसा आदमी--जो अपने नगर गा सैनापति भी था और दारेस्टम में अपने 
उद्यान में अपने धिप्यों को दक्चन-द्ास्त् वी शिक्षा भी देता धा--रिपब्लिक के लिए 
सहज बादर्श रहा हो भौर जब हम यह सोचते हैं दि जिन दिनों प्लेटो मे अपना ग्रंथ 


. अरिरिटाटल, र्हेटोरिक ]. 23, ह [[. 
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रा उन दिनों आर्कीटश टारेन्टम में रहता था और एपामिनोन्डास पोम्स में, तो 
रिपब्लिक का स्यायहारिक पहलू निरिचत रूप से स्पष्ट होने लगता है! । 


जब हम पायपागोरसवाद वे: इतिहास से एशिया माइनर के आरंभिक 
आयोनियाई दाशंनिकों पर आते हैं और यह जानने वा प्रयास करते हैं कि उन्होंने 
अपने भौतिक निष्कर्यों को राजनीतिक बितन पर कहाँ तक लागू करने बय प्रयास 
विया, तो हम एक ऐमे विधय पर था जाते हैं जो अपेक्षाउत अधिक अस्पप्द है। यह 
हम देस ही चुके हैं कि आयोनियाई संप्रदाय के सदस्य मौतिकविद थे। उनके सामने 
मुख्य समस्या पदार्थ वी थी । ये पदार्थ के प्रवट रूपों के मूल मे निहित एकता का 
पता सगाना चाहते थे (वह एकता चाहे जल वी हो, थाहे वायु वी या अग्नि की) । 
यह पता लगाना बढठिन है कि उनवी शिक्षा में और उनकी रचनाओं में मानव जीवन 
वा वहाँ तक समावेश हुआ है। यह संमय है और यह बहा भी गया है कि पेरो 
किप्तिओत दीपक रामस्त रचनाओं में राजनीति का विवेचन है। इसका निश्चित 
सादय मिलता है कि हेराविसटस ने अपना प्रहृति-विषयक पग्रथ तीन खडों में लिखा 
था जिनमे से एक का विपय राजनीति है? । पर, राजनीति के विषय में देरावितटस 
(500 ई० पू० के लगभग) के जो लिपिदंद वक्तव्य हैं, उनमें बिसो राजनीतिक 
सिद्धांत का सवेत नहीं मिलता, बल्कि ये सात संतों वी ली वी अश्रवद्ध सूकितयों 
जैसे हैं। भृष्टि के मौतिक नियमों वी बह भावना जिससे प्रेरित होकर उसने बहा 
चा कि यदि भूर्य अपने मार्ग से विघलित हुआ, तो पयूरियाँ* उसे भीचे गिरा देंगी, इस 
बचन में भी प्रतिविवित होती है कि लोगों वो अपनी विधि के लिए उसी प्रकार संघर्ष 
करना चाहिए जिस प्रवार वे अपने मप्र की प्राचीरों के लिए संघर्ष करते हैं । 
हैराबितटस के पूर्ववर्ती एनाविश्वमेटर ने भी बहा है विः “भौतिक तत्व न्याय द्वारा 
दिया हुआ दंड भोग रहे हैं और अपने अन्याय के लिए एक दूसरे को जुर्माना चुका 
रहे हैं” । एनाविश्रभडर के इस वक्तव्य मे जगत की विधि और राज्य को विधिका 
साम्य प्रकट हुआ है। इस प्रकार उसने परिवत्तेन के व्यापार की स्यास्यां की है। कितु, 
एनाविश्ञमेंडर तो मानव-जगत और पदार्थ-जगत बी समातरता दिपा रहा है और 
लगता है हेराक्तिटस भी इस स्रमांतरता से थागे नही बढ़ा है। वह पदार्थ कौर मनुप्य 


. प्लेटो आर्कदिस को च्यवितगत रूप से जानता था। आगे, अध्याय 6 में 
खड (क) देखिए । 

2. डायोगेनौज़ लायटियस, 2. 5 यह ग्रथ तीन संडो मे विभवत है--एक प्रवृति 
के संबंध में है, दूसरा राजनीति के सबध मे, और तीसरा धर्म के सबंध में । 
डायोगनीज का कहना है कि एक टीकाकार डियोडोट्स के विचार से यह 
इृति प्रकृति के संबंध मे नही बल्कि राजनीति के संव्रध में है। जिस कृति को 
प्रकृति सबंधी कहा गया था, वह एक हृप्टांत अपवा निदर्शनन मात्र थी। यह 
बात कितनी भी गलत हो, पर है रोचक । इससे ज्ञात होता है कि एक 
टीकाकार का यह विश्वास था कि हेराव्िनिटस भौतिकी के क्षेत्र तक पहुच 
गया था। आगे एंटीफोन के बारे में जो छुछ कहा गया है, उसे भी आगे 
पृ० 04--6 पर देखिए । 

ड पाली पुराणकथा में रोप को अधिष्ठातरी देवियाँ जिनकी संख्या तीन मानी 
गई है। 


46 युनानो राजनोति-प्रिढांत ि 


की आत्मा की तुलना करता है और इस सिद्धांत का प्रतिपादन करता है कि दोनों का 
ही समान आधार-तत्त्व अग्नि है । आलिरकार, बह है तो एक आायोनियाई भोतिकविद 
ही । ओर उप्तके देन को अधिक से अधिक पहुँच यही तक है कि वह पदार्थ की 
भौतिक गठन और आत्मा की भोतिक ग्रठत के बीच्र एक समांतरता ध्थापित 
करता है और यह समातरता एक अभेद की स्थिति तक खींची गई है। अग्नि और 
जल का छ्ाइवत विरोध है। अम्ति जीवन का स्रोत है और जल मृत्यु का । 
"सभी वस्तुओं का जन्म सपघर्ष से होता है” । लेकिन, मनुष्य ओर जगत दोनो का 
कत्तेंब्य है अग्ति की साधना करना““'यही दोनों का "न्याय है ओर यही दोनों का 
सत्य । सत्य का निवास समान और अभिन्‍त तत्त्व 'तोक्सीनॉन” (सामान्य)* में है $ यह 
सत्य अग्नि है--प्राइृतिक जपत मे भी और मनुष्य की आत्मा में भी ॥ यह प्राणप्रद 
अग्नि सभी वस्तुओं में व्याप्त है । “जिस प्रकार नगर को विधि पर स्थिर रहता 
चाहिए, उसी भ्रकार विचारक को अपने ज्ञान का नही, प्रत्युत इसी अग्ति का सहारा 
लेता चाहिए” । “एक देवी विधि ही समस्त मानवीय विधियों को संभाले हुए है। 
इसमे असीम शक्ति है और उद सबके लिए वह काफी है, बल्कि काफी से अधिक है ।'” 
इस प्रकार, संसार की भौतिक विधि से मानवीय विधियों की व्याख्या हो जाती है, 
झौतिक विधि मैततिक संस्तार की विधियों को अनुप्राषित करती है | अन्य विधियों का 
उद्भव उसी एक विधि से हुआ है। वे बात्मा और संसार के समांन तत्त्व की 
प्रतिमूत्ति है और वह तत्त्व है अग्नि | वित्तव की इसी धारा ने हेराविलद्स को 
अभिजात स्वभाव अपनाने को प्रेरणा दी। “भद्यपि ज्ञान सबकी चोज़ है, लेकिन, 
बहुत से लोग इस प्रकार रहते हैं मातो ज्ञान उतका अपना हो,” पर “जन साधारण 
में बया ज्ञान अथवा बुद्धि होती है ? बहुत लोग बुरे होते हैं, केवल कुछ लोग अच्छे 
हैं” । एफेससवासियों] को चाहिए कि बपने आप को फांसी पर लटका दें--उन्होने 
हरमोडो रोस को--जो उनमे सबसे अच्छा आदमी था--यह कह कर निकाल दिया कि 
“हमारे बीच में कोई श्रेष्ठ आदमी नही होना चाहिए” फिर भी “यदि कोई श्षेषठ आदमी 
हो, तो मेरे लिए वह अकेला ही दस हजार आदमियों के बराबर है” । जिसने अपनी 
आत्मा को 'रूखा' रखा हो जोर जो भरित के ही आप्तरे रहा हो, वही मनुष्य का 
प्रकृत शासक है । महाँ हेराक्लिटस में हमे कुछ प्लेटो की-छी बात दिखाई पडती है । 
जौ व्यक्ति सार्वभौम तत्त्व पर अडिग रहा हो (प्लेटों की शब्दावली मे जिसने 'श्रेय- 
भाव का साक्षास्कार कर लिया हो), वह दूसरे दस हजार लोगो से अच्छा है। और 
फिर, हेराकिलट्स में स्टोइको के सर्व-राष्ट्रवाद (००४०००णा/क्षांइ्ण) का भी कुछ 
जद है : शानी'4उप्त सा्वेभोम तत्त्व पर अब्ल रहने के कारण ही ज्ञानी है जो संसार 
भे व्याप्त है । और, अततोगत्वा, ऐसे ही व्यक्ति का आदर्श राज्य घह राज्य होगा 
जो संपूर्ण संसार को अपने मे समेट ले | 


* यूतानियों की धारणा के अनुसार बह सावंमोम तत्त्व जो जड-चेतन मे, सारे 
चराचर में समान रूप से पाया जाता है, कुछ-कुछ ब्रह्म की तरह । 

+ एफेसस एशिया माइनर कै छट पर स्थित आयोनिया के मुख्य दा रह नयरों से 
से एक था । यहाँ आर्टेमिस नामक देवता का एक बड़ा प्रसिद्ध मंदिर था। 
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कुछ बायोनियाई दार्शनिकों ने यास्ततिक राजनीति पर भी प्रमाव डाला 
था। यदि हम डेनोफेन्स गो मी दानिकों में गणतां करें, तो यहां सर बह सकते हैं 
हि उनसे से एक में व्यावहारिक प्रेरणा प्रदल थी। बह छठी शताछी के अत में 
विद्यमान था और अपने बरुण-काब्य को सर्जतां कर रहा चा। यह बह समय था 
जब यूनान ओर फारग-अपीन पूर्व के बीच वी साई चोड़ी होनो जा रही थी। 
उस समय उसके देशवाप्तियों गा पूर्व से घनिष्ठ सबंध था। देल्फ़ी वीं घर्मे-मुघार- 
संदंधी क्‍िश्ताएँ देकर उमने उन्हें मुस्प देश के यूनानियों के घरातल पर साने बा 
ओर पूर्व ते झलग करने भा प्रदाण जियां। इस प्रगार, उसने अपने साएी देशवासियों 
की स्थिति मुह झरने शो थेप्टा ही । आयोजनिया के घमे-तिरपेदतावाद 
($८८णऊांओण) ने देवताओं के प्रति ठत्वालीन विश्वासों को दिगा दिया था। 
उन दिनों देवताओं वा निरूपण चोरों कौर व्यमियारियों के रुप में किया जाता 
था और इममे बुराई बढ़ती थी। छेनोफेन्ग के मन में ऐसो धीयों के प्रति नेतिक 
रोप था। उसने आयोनियाई विज्ञान के परिषार्मों का प्रयोग करते हुए बटुदेववाद 
(९०) ७०५9) पर प्रद्दार किए और उसके उपास्य देवताओं के बतध्तित्व तक बे 
मिय्या प्रमाणित विया, और डिसी आंयीनियाई का व्यावहारितता के प्रति दतनां 
निश्चित रुमान नहीं था । परंतु, अपने आपको दार्शनिक बहने बालो में भी 
ऐसे जरूर थे शिनरी ब्यावश्रारिक मामलों में कुछ ने बुध दिसचस्री थी, बहते हैं 
हैेरावितटम ने एफेसस के राजनीतिक जीवन में कोई भाग लेने से इनकार पर दिया 
था, लेकित फिर भी वह एफेंगस का 'राजा या, रहस्यों को एक शाखा वा पुजारी 
था। यह भी कहा जाता है कि आयोनिपा के पहले मौतिव व्रिद धेह्स (585 ई० पूर्व 
के लगभग) ने एशिया माइनर के आायोतियाइपों से आग्रटू विया था कि वे मिलकर 
एक संध बना लें जिमकी राजपघानी दिकोस में हो! | इसरा साद््य हेरीड्रोटम है। 
सपात्मक राग्य वा सुभाव बहुत माक वा है। सेक्स वी भाँति ही परचवी शताब्दी 
के एमियाई दांनिकों ने भो राजनीति पर प्रमाव दाना या। वे तव तक प्रचतिन 
संपूर्ण भौतिझ दर्शन के विग्द विद्रोह के प्रतिनिधि थे | बडा जाता है कि पारमेनिडेज 
ने एलिया वी विधियाँ बनाई थी। सट्रेंबी केः अनुसार उसवा शिष्य छेनो अपने राज्य 
के बल्याण में दत्तचित रहा ओर उसने एंड अध्याचारी शासक के विरुद्ध राज्य की 
स्वतश्ता वी रक्षा का प्रयास दिया । एग्रिजेंटस के एभ्पडोबलोड के बारे में भी--णों 

१, करिस्टाटल से पॉलिटिक्स के पहने खड में कोल्टुशें के एशाधिकार की 

बहानी से व्यावद्वारिक ज्ञान वा हस्टात दिया है* 

* यह क्ठीनी पॉलिटिक्स के पहले सड के ग्यारहवें अध्याय में दी गई है। 
इसके अनुसार दार्भनिक थ्रेल्स वो उसी निर्घनता के वारण उलाहनां दिया 
जाता था और कहा दवा जाता था कि उसकी इस अकिचनता से दर्शन-आास्त्र वा 
निव्म्मापन मूचित द्ोता था। थेल्स ने इस प्रवाद का निवारण करने के 
लिए अपने नक्षत्र-ज्ञान के बाघार पर पहनते से यह जान लिया था कि 
आगामी ग्रीप्म-ऋतु में जैतुन की अच्छी फसल होने वालो है और उसके 
पास जो भी थोड़ा-वहूत पैसा था, उसते उससे जैतून को पेरने वादे सारे 
कोल्टुओ का बयाता देकर ठेका ले लिया । फसल का सम्रय आने पर कोल्हुओं 
वी बहुत माँग हुई और उसने कोल्हुओं को मनचाहे किराए पर उठाकर 
प्रचुर घनरादि एकत्रित करली । 
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कवि, दार्शनिक ओर जीव-वैज्ञानिक था--$छ ऐसी ही गतिविधियों का उल्लेख 
मिलता है। उसका किसी भी संप्रदाय से सरोकार मं था। लगता है कि वह अपने 
नगर में लोकतंत्र का मेता धर मोर समानता का समर्थक था। उससे एप्रिजेंटम की 
'सहस्न-सभा' सष्ट कर दी थी । उससे राजा बनने का आग्रह किया गया था, लेकिन 
उसने इनकार कर दिया । 


(ग) भौतिकविदों से मानववादियों तक की यात्रा 


जब हम पाँचवीं शताब्दी के अंतिम घरण के एपयेंस बी ओर दृष्टिपात करते 
हैं, ती भौतिक बितन से स्वतंत्र वास्तविक राजनीतिक बितन के हमें पहली बार 
दर्शन होते हैं। भौतिक दा्शनिकों ने राजनीतिक बितन वी ओर चाहे बितना 
भी ध्यात दिया हों, फिए भी उनका राजनीति-छिद्धांत उनको ब्रह्मांड-विधा 
(००४॥००६/) की ही उपज था | जिस आधारभूत भोतिक तत्व से इस परिवत्तंन- 
शौत संसार का जन्म हुआ है, उसे दूंढ निकालने के प्रयास में संयोगवश वे राजनीति- 
प्रिद्धांत का भी आस्यान कर देते थे । जब हम यह जानने का प्रयत्न करते हैं कि 
पौचवी शताब्दी के अंतिम दौर में एथेंसवासियों के सोचने भी दिशा कया थी, तब 
हमारे सामने मानो ऐसे लोग आते हैं जिनके चिंतन का मुस्य विषय राजनीति और 
मानव के आच रण ओर संस्थाओं का संसार है । यदि वे भौतिकी की ओर मुद्ठते हैं, 
दो 'दष्दांत के लिए, अपने राजनीतिक विचारों के लिए उदाहरण प्राप्त करने के 
उद्देश्य से'। पेरीवलीज़ के उत्कर्पकाल में एनावजागोरस अपने साथ एसेंस भे 
भोतिक विज्ञान लाया था । उसको नीति थी कि एयंसवारसियों में “मन का वुछकुछ 


. हमने एनाविजमेंडर ओर हेराविलट्स के बारे में अभी-अभी जो बुछ देसा है, 
यह बात उसके विपरीत है। वे अपने विवेचन में राजनीति से भौतिकों तक 
या कम से कम मानव से पदार्थ तक पहुँचे थे, अब यह विवेचन भोतिकी से 
राजनीति तक पहुचता है। गूरिविडीज (538-55]) के फाएनिस्साए 
में इस तरह की युक्ति की कुछ भलक मिल जाती है। वहाँ यह युवित दी 
गई है कि जंसे अपनी यात्रा मे रात और दिन समान रूप से बदलते रहते हैं, 
एक दूसरे का स्थान ग्रहण करते रहते हैं, वैसे ही राज्य में भी पद की 
समानता और अदल-वदल होती रहनी चाहिए । इसी प्रकार, रिपब्लिक में 
प्लेटो ने स्त्रियों ओर पुरुषों के लिए समान राजनीतिक कत्तंव्यों का निर्धारण 
लि हराने के लिए दुत्ते के स्थूल साहइ्य का भ्रयोग किया है | अरिस्टाटल 
ने पॉलिटिक्स के प्रथम खद मे दासता को उचित ठहराया है और इसके लिए 
ऐसे उदाहरण दिए हैं कि इसी प्रकार की सधीनता प्रदृत्ति मे भी है। भैने प्रथम 
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बेसा खुलापन और लचीलापन आए जो समुद्र-पार बसने वाले उनके सजातियों का 
विशेष गुण है, और अपनी इसी नीति के एक अंग के रूप में उसने एथेंस मे आयोनिया 
के दर्शन का प्रदर्तेत किया होगा'।। डायोगनीज़ ला्यदियस का कहना है कि एचेंस 
का कर्कलाभंसं--जों एताक्ज्ागोरस का शिष्य और परंपरा के अनुसार साकेटीज़ का 
गुरू था--विधि ओर, न्याय पर भाषण देने वाले भोतिकविदों में अंतिम और 
नीतिशास्त्रियो मे प्रथम था। मानवीय व्यापार-जगत मे प्रकृति और रूढि के बीच 
सबसे पहले उसी ने प्रसिद्ध विभाजक-रेखा खीची और शिक्षा दी कि “साधु और 
असाधु रुढि दाए होते हैं, प्रकृति द्वारा नही । 
स्वाभाविक था कि यूनाभी--और विशेष कर एथेंसवासी--व्यापक सृष्टि की 
पहेली से लघुतर सृष्टि की पहेसी के विचार पर आ गए (उनके विचारको ने सबसे 
पहले भहत्तम से ही दितन शुरू किया था) भोर राज्य की प्रकृति तथा व्यवित के साथ 
उसके सबंध के बारे भे छान-बीन करने लगे। ज्ञव आयोनियाई भोतिकविद भौतिक 
पदार्थे के रहस्य को सुलभाने की और उसके समस्त परिवत्तेनों का एक आधार दूंढने 
की कोशिग्य कर चुके, तो प्रतिक्रिया-स्वहूप उनका सानव-अध्ययन की दिशा में प्रवृत्त 
होता अभिवाय था । इस प्रतिक्रिया के लोत वे लोग थे जिनवी भौतिक विज्ञान की 
अपेक्षा मानव-प्रकृति में अधिक रुचि थी* | यहाँ हम यह आशा कर सकते थे कि जब 
गूनानी विचारक भौतिक वस्तुओं की ओर बढ़ेंगे तो वे सबसे पहले राज्य का अध्ययन 
करेंगे बयोकि वे राज्य को एक नैतिक व्यवस्था मानते ये और प्रत्येक नागरिक को 
उसका सदस्य । लेकिन, पाँचवी शताब्दी के अतिम चरण के सोफिस्ट हमारी इस 
घाजश्ञा को मिथ्या प्रमाणित करते मालूम पडते हैं? । उनकी शिक्षा मे (कम से कम उन 
सोफिस्टों की शिक्षा में जिनकी प्लेटो ने चर्चा कौ हे) अनासवित है--यहाँ तक॑ कि 
व्यक्ति की महिमा के भीत भी गाए गए है। राजनीतिक वितन इतना विकसित 
मालूम पडता है कि व्यक्विवाद का स्पर्श कर लेता है। एक नई ओर श्रातिकारी 
सस्करण में बहुत अव्यक्त रूप से एक जमंत्र लेखक (डमलर, प्रोसीगोमिना 
ज्ु प्लेटोन्स स्टाठ) का अनुसरण क्रिया था । उसका कहना है कि 
फाएनिस्साए के अवत्तरण और यूरिपिडीज़ के अन्य नाटकों के अवतरणों 
के मूल मे एक राजनीतिक ग्रथ है जिसका यूरिपिडीज़ वे उपयोग किया 
था । इस ग्रथ के लेखक ने सार की और राज्य की व्यवस्था की तुलना 
करते हुए विधि की प्रभुस्त्ता के अधीन कार्य करने वाले लोकतत्रात्मक राज्य 
के सिद्धात को उचित ठहराने का प्रयत्न किया है। यह संभवतः मूल स्रौत 
की खोज को बहुत दूर तक ले जाना है ! जर्मन लेखकों की कुछ ऐसे राज- 
नीतिक श्रवध दूँढ निकालने की प्रवृत्ति होती है दिनके बारे मे वह कहा 
जाता हो कि वे वे पेलोपोवेशियाई युद्ध के दोरान एदेंस में लिखे गए थे | 
आगे पृ० ।2---3 से तुलना कीजिए । 
- चरनेंट, अली ग्रीक फिलॉसफी, पृ० 277॥ 
« रिटर और प्रेलर (आठवाँ सस्करण), $ 28 ७, 
- बनेंठ, ग्रीक छिलॉसफों, पृ० 0]॥ 
» पर दरअसल इस सवके बावजूद सोफिध्टों का राज्य मे विश्वास है | लेकिन, 
शर्त्त यह है कि राज्य का सुधार कौर पुन्ननिर्माण कर दिया जाए। झागे 
अध्याय 8, खड (क) देखिए ॥ 


कं ए0 (ि हन 


3१] भौतिकविदों पे मानववादियों तक को यात्रा 8 


भावना दिसाई पड़ उठती है। अब तक 'प्रृति' मी संकल्पना का प्रयोग रूद अर्य में 
किया जाता था । यदि उसने कुछ काम किया था, तो यह कि वर्तमान व्यवस्पा को 
उचित ठहराया था और बहुसंह्यकों वी थचिर परंपरागत इच्छा को रद्या की थो | 
पायधागोरस पेः अनुयायियों ने 'प्रशति' की अपनी ध्यास्या में न्याय बा आधार सोज 
निकाला या: हेराविलटस सा्यमौम तत्त्व की स्थिरता के आधार पर मानव-विधि 
वी महिमा पर जोर दिया था। जब हम प्तोफिस्टों पर जाते हैं, तव भी हम पते हैं 
कि प्रकृति” एक प्रचप्तित शब्द तो है सेकिन उसके अर्थ वा विपयंय हो गया है। यह 
विधि अथवा रढ़ि के विरोध में है और इससे हमे एक ऐसी कसौटी मिल जातौ है 
जिसके क्षाधार पर राज्य और उप्तकी विधि की परस की जाती है कौर उसकी 
कमियों फा पता लगाया जाता है । यह महान्‌ परिवत्तन करो हुआ ? 


अध्याप 4 





सोफिस्ठों का राजनीति-सिद्धांत 


(क) नेतिक्ष और राजनीतिक चितन का 
उत्यान 

(छ) सोफिस्टों के सामान्य सक्षण 

(ग) प्रोटेगोरस और शुरू के सोफिस्ट 

(प) प्रकृति भर दिपि का विरोध 

(ड) सोफिस्ट एदोफोन 

(व) सोफिस्ट-प्िद्धांतों के विषय में 
प्लेटो का विवरण 

(छ) सामान्य प्रतिमा-भंजन 

(ज) पेम्फ़्लेटनवीस और कल्पता- 
राज्यवादो 

(प) परिशिष्द--सोछिस्ट एंदोफोन के 
ऑॉनरटरय प्रंय से दो अवतरण 


अध्याप 4 


सोफिस्टों का राजनीति-सिद्धांत 
(क) नैतिक और राजनीतिक चिंतन का उत्पान 


यूनान के आारंसिक चिंतन की स्वाभाविक प्रवृत्ति यह थी कि राज्य वी 
व्यवस्था को और उन नियप्रों को जिन्हे वह साग्रू करता था बिना नन्‍नुच और बिना 
दांका के स्वीकार कर लिया जाता था। लोग पुरानी प्रयाओं के अनुरूप जन्मते थे, 
पतत्ते-बढ़ते थे और मर जाते ये । मे प्रषाएँ कद अत्तित्व में आई--इसकी किसी को 
कोई जानकारी में थी | एक हस्का-सा अहसास इस यात का होता था कि वे देवी 
प्रयाएँ हैं। यह निश्चित रूप में माना जाता था कि वे हमेशा से रही हैं और उनमें 
कोई परिवर्तन नही हो सवता । भमी सके दाकयद| कोई विधि नहीं बनाई गई थी । 
मनुष्य-जीवन का संचालन अचल प्रथा या नीति के अनुरूप होता था। मानव-जीवन 
फी अटल व्यवस्था का भाव इनना प्रबल था कि उसकी तुलना में अपनी बिर 
चंंचल्ता और परिवत्तंन, तड़ित और झभावात से युक्त धरती का जीवन अत्यिर और 
अनिदिप्ट-सा लगता था। मानव-जीवन में सब बुद्ध नियत था। आपने यह 
किया और उसका यह परिणाम निकला। प्रकृति में यह नहीं था। “मनुष्य विधि 
ओर प्रथा के मंत्रपूत घेरे मे रहता या और चारों ओर का संसार विषिद्दीन था”! | 
यह हम देख ही घुके हैं कि एनाविजमेडर जेमे विचारक के लिए भोतिक सपतार में 
व्यवस्था की कल्पना करना संभव था--यह दिखाकर कि संसार के सब परिवत्तेनों के 
मूल में न्‍्याय का सिद्धांत है गौर यह तके देकर कि चूंकि भानवी विधि का बल्ले 
असदिग्घ है, जतः संसार मे भी विधि के बध्तित्व को संमावना हो सकती है । दुमरी 
समोर, जब विचारकों ने यह देख लिया कि संसार में एक विधि का अस्तित्व है, तब 
उनके लिए यह स्वाभाविक था कि वे उससे मिलते-जुलले ओर उसी तरह से मान्य 
मानद*विधि का स्पष्टीकरण करने और उसछका समर्थन करते के लिए उसका प्रयोग 
करते । लेकिन, इसके बावजूद, इतिहास की गति धीरे-घीरे मानव-्यवस्था की 


/ ॥. वर्मेट, इंदरमेशनल जनेल ऑफ एथिक्स, शत. 328 और क्रमशः (तुलना 
कीजिए, प्रौक फिलॉसफ़ी, पृ० 05---7) ॥ 


६86 यूवानी राजनीति-सिद्धांत 


स्थिरता को नष्ट करती जा रही थी। नई-नई वस्तियाँ बच्ाते के फतस्दरूप मनुष्य 
के हाथों नए राज्य बने जिनमें नई-तई विधियाँ लापू हुईं। फलतः लोग प्रथा के 
पुराने परिधान से मुक्त होते जा रहे थे, परंपरागत स्थिरता मंग होती जा रही 
थी । ऐसे समय में एक नए घामिक आंदोलन वा जन्म हुआ, नया कर्मकांड आया, 
“रहस्यों का एक नग्मा विधान पैदा हुआ । नतीजा यह हुआ कि बहीं-कहीं तो राज्य 
से स्वतन्न घािक समाजों का उदमव हुआ और कहीं--जसे एयेंस मे--राज्य के धर्म 
में परिवत्तंन हुआ और उत्ते नए कमंकांड को भी अपने घेरे में लपेट लिया | अवैक 
राज्यों में विधिकर्त्ता सत्रिय हो उठे। किसी सोलोन ने अथवा किसी केरोनडास ने 
एथेंस था केटाना को विधियाँ दी ॥ यहां स्पष्ट रूप से विधि का निर्माण मनुष्य द्वारा 
हुआ था। बयां संपूर्ण विधि इसी प्रकार बनी थी ? वया विधिकर्त्तातं ने ही सर्वश्र 
विधियाँ निर्धारित की भी ? वया सभी जगह विधियां लोगों के द्वारा भंगीवृत हुई 
थी ? अगर ऐसा या, तो सहण हो निष्कर्ष निकलता था कि राज्य और उसकी विधि 
या तो किसी विधिवर्त्ता की सृध्टि थी या किसी अंग्रीकारी जाति की रड़ि | कुछ भी 
हो, यह स्पष्ट था कि जो विधि लागू हुई, वह अज़ग नगरों में झलग-अलग़ थी और 
लोगों को यह सहज जिज्ञासा हुई कि क्‍या उसके समस्त परिवर्त्तनों के मूल में कौई 
एक कआषधार अथवा प्रद्नति है? पदार्थ की जिस समस्या से आयोनियावासी जूमते रहे 
थे, वह अब मावव वी समस्या बन गई थी ॥ अब हमारे सामने मानवीय वस्तु-जगत 
मे प्रद्नति अथवा नित्य एकता और विधि क्षथवा रूढिगत अनेक्ता के परस्पर-विरोधी 
वक्ष उमर कर बाते हैं | अयोतियाई दाएंनिकों में एक कौर नित्य भौतिक क्षघार 
तथा गोचर सृष्टि के अनेक एवं झनित्य मौतिक “हपों' के बीच णो भेद किया था, 
यह विरोध उसी के अनुरूप है । 


जहाँ इतिहास की गति ऐसे परिणामों की भोर ले जा रही थी, वही मानव- 
ज्ञान के विकास की प्रवृत्ति भी उसी दिल्ला में थी। यात्रियों में वहुत-सी नई सामग्री 
एकव्रिप्त की थी और इतिवृत्तकारों ([०8०ह7897०७) ने उसे लिविबवद किया था। 
विभिन्‍न जातियों और कवीलों की प्रथा के वारे में वहुत-कुछ ज्ञात था और पचिवीं 
शताब्दी के एथेंस मे मानव-विज्ञान (७७॥४:०90089) की ओर पर्याप्त ध्यानें दिया 
जाता था। | प्रकृति-पुत्रों को मोहक प्रय/ओं, और निष्कलुप हाइपरबोरियादयों था 
निविकार लीवियाइयों का, साम्यवाद अथवा संकरता के पक्ष मे दलीलों के रूप मे 
समाज-ुघारक प्रयोग कर सकते थे। बदि मानव-विज्ञाद के अध्ययन से कोई 
देद्धानिक निष्कर्ष निकलता तो संस्कृत प्रथाओं को अनंत विविधता देख कर मनृष्य 
किसी प्राकृतिक या सार्वमौम विधि के अध्तित्व के बारे में अवदय संदेह करता । 
प्रकृति के नियम जो कल थे, वही ब्वाज हैं, जो यूनान में हैं, वही फ्रारस में हैं। 
आग हर जगह और द्वर समय जलाती है | लेकिव, विवाह-संस्कार या गृतक-संस्कार 


. हेरोडोटस की रचनाओं में मातव-विज्ञाद विषयक सामग्री की प्रचुरता ईस 
बात का पर्याप्त प्रमाण है । 


4] नैतिक ओर राजनीतिक घितन हवा उत्पात हा 


को दमियों प्रयाएँ थीं, सैकड़ों पौ!। ऐसी कोई चीज नहीं थी जिसे सर्देत्र “मान 
ओर समरुप' सममा जाता । यहाँ कोई भी चोद ऐसी न थी जो प्रद्ृति को सृष्टि 
होतो। यहाँ तो सब कुछ मनुष्य वो सृष्टि थी । विधि रंढि थी; खुद राज्य संविदा 
पर आधारित था। अल्तु, भौतिदी के अध्ययन की प्रवृत्ति समस्त पदार्ष के मूल में 
रहमे दाले एक बाघार को घारदा वी और थी तो मातव-जयठ का भानवरनवैज्ञातिक 
अध्ययन समस्दाओं शी अनत विविधता वा निर्देश कश्ता था। अब पुराना मद्ंध 
उता हो गया । प्रति एड विधि का पालत करती थी, मनुष्य अनेक विधियों के 
बीच में मूलते रहते ये मौतिज्ञी और मानव-विज्ञान एक दूसरे के विरोध में थे और 
छतका विरोध दस तरह प्रयेट हुआ कि प्राइतिक विधि तथा मझानव-प्रया में परस्पर द्रव 
दुँदा हुआ | घायद अशठः इसी तरद्द से इन दोनों धब्दों को--शिनमें से एफ वा स्रोत 
प्राकृतिक विज्ञान का अध्ययन है और दूसरे का मानवन्सस्थाओं बा अध्ययतर--पर स्तर 
विरोधी समभा जाने लगा । 


वाँववीं धतारदी में इतिहास वी गति बड़ी तीद् और सप्राण थी--उसके कारण 
दरिवत्तेन बनिवायं हों गया। यह आवश्यक पा कि राष्ट्र-रक्षा के महान प्रयन-- 
जमे फ़ारस के युदध--राष्ट्रीय और व्यविदिगत आत्मा-चेतना बो बड़ा वर, विचार 
स्वातंश््य को प्रोत्साहन देते | अरिस्टाटल का बढना है, “फ़ारम के युंद्धों के पश्चात 
अपनी सक्लताओं पर गर्द करते हुए लोग नए-नर क्षेत्रों मे आगे बढते गए। वे 
संपूर्ण ज्ञान को थपना क्षेत्र माने सगे, उनके लिए उसमे कोई भेद न रह गया और 





]. हेरोदोट्स का ध्यान मृवकन्सस्कार की प्रथा के भेरों बी शोर गया है। 
गूरिविद्ेत ने इस विषय पर अपने जिचार प्ररट किए हैं #ि कुछ लोगों बजे 
तो शव-यात्रा के समय हमे होता है और कुछ वो झोव । बर्नेट के अनुसार 
हेरोडोटस ने अपने समय के कारण इस बाते पर जोर दिया है कि अगर 
कोई ऐसी चीज है जो निश्चित और निश्नात हो, तो वद है रंढिं, सिर्फ 
रुढ़ि । (प्रोक् फिलांसफ्री, पृ० 07) । 
इस विचारों को भाषा वीं समस्या के ऊपर भी लागू कया गया। एक 
ओर तो यह सिद्ध दारते बी कोशिश को गई कि मनुष्य के सहज उद्गारों 
के रूप॑ में भाषा का प्राइतिक उदमव हुआ था| दूसरी ओर यह प्रमाणित 
करने का प्रथत्व किया गया कि भाषा की उत्तत्ति एक ऐसी सकेतावलि के 
रूप में हुई थी जिसके बारे में विचार-विनिमय की मुविधा के स्थालसे 
लए सहमत हो गए थे $ देश्िए, गण्पड़, ग्रोष: पिकरे, ओप्रेडी: झनुबाद के 
आधार पर,]. 394 और क्रमचझः | 
3. सोफ़ोबलीज के एंटीगॉन से एक और ऐसे पथ का निर्देश होता है जिस पर 
अल कर लोगो ने प्रद्ृति और विधि में भेद क्रिया। राज्य को विधि एटीगॉन 
को अपने भाई को दफ़नाने से रोकती है । पर, उच्चतर विधि वी प्ररणा है 
कि वह उसे दफ़नाएं। “अलिबित विधियाँ--जिनका_ स्रोत मनुष्य मात्र को 
अज्ञाव है/--राज्य को विधियों से ऊपर होनी चाहिएँ (एंटोगॉन, 453-7; 
तुलना कीजिए, ओडीपस ट्रिनस, 365 ओर तक्रमन:)। लगता है कि 
विधियों के ढंद्ध की समस्या ने सोफ़ोक्तीज् का ध्यान आइष्ट किया है। 
एजाइस में मह समस्या फिर उमर कर जाती है । 


हल 
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वे अपने अध्ययन को व्यायक से व्यापकृतर बनाते गए”? । एपेंस का यह जागरण 
एलिज़ाबेब-कालीन इगलैंड के जागरण के सह था और अन्य स्थानों की अपैक्षा 
एयेंस में वह अधिक शभ्रप्राण था। स्वातंश्य-युद्ध के तुरंत वाद राजनीतिक परिवर्तन 
हुए । डेलियाई लीग के प्रगनुत्व ने एथेंसवस्ियों के गये को और प्रवज्न कर दिया । छुद 
एथेंस में ओ राजनीतिक परिवत्तेन हुए, उनके कारण सभा और अदालतों के रूप में 
लोगो को घर्चा-परिचर्चा के लिए खुला क्षेत्र मिल गया। ऐसी स्थिति में सोचने» 
विचारने की योग्यता ओर विछ्यारों को व्यक्त करने को क्षमता का व्यावहारिक 
मद्त्त हो यया। इस नई आत्म-चेवना को भ्रकेट करना और नए विचारों की तथा 
उन्हें व्ययत करने के लिए उपयुक्त शब्दों की व्यावहारिक माँग को पूरा करना 
सोक्रिस्टों का ही काम था ॥ 


रे 


९ . पॉलिटिक्स, 34, 9 30-2. यहाँ प्रध्नृंगववश यह भी कह दिया जाए कि 
फारेंस के युद्धों ने ढेल्फी के प्रभाव को बड़ा भारी आधात पहुँचाया और 
मूनानी मानस पर घर्मे का प्रभाव कम करने मे वहुत योग दिया। "अपोलो 
तटस्थ रहा और यह बहुत शर्म की बात थी”। (ज़िमने, पृ० कृ०, 
| दू० 77)। थरूतान की रक्षा “आदमियों से को, देवताओं ते नहीं” । घ्॒म 
डास्थ स्थान मानववाद ने ले लिया | सोफोक्‍लीद मे गाया : “शक्तिशालियों में 
से अधिक धारचयंजनक दाक्ति किसो में मो नहीं है--उसने भाषा 
सीखी है, उसके विचारों में पदव का वेग है और बह नगर-निवास की 
पदतियोँ से परिचित है” ॥ (एंटोगॉन, 332, 355-6) । 


(सा) सोफिस्टों के सामान्य लक्षण 


जिस प्रकार यह नया आंदोलन ध्यापक ओर सामान्य था, उप्ती भाँति 
सोफ़िस्टों का कार्य भी व्यापक और सामान्य था । इन सोकिस्टों ने पाँचवी शताब्दी 
के अंतिम दोर में एपेंस में इस आंदोलन के शिक्षक बनते का प्रयास कया था| 
सोफ़िस्टों में से बुद्ध वेग्याकरण थे। उन्होंने भाषा की उत्पत्ति का आधारभूत प्रश्न 
उठाया; उसका निर्माण मनुष्य ने किया है या वह प्रशतिजम्य है। कुछ ताकिक थे । 
वे 'भभिन्न” और “भिन्न! जँसी संकल्पनाओं पर विचार करने के लिए अपवां प्रकपन 
(7ए०००४४००) के स्वरूप पर तर्क-विठर्क करने के लिए उत्सुक पे। उनमें से 
अधिकांश, और विशेष रूप से गॉजियांड, भाषण-शास्त्री थे वर्योकि तरुण राजनीतिज्ञ 
के लिए भाषण-कता अभीष्ठ होती है। और नीति तथा राजनौति के बारे मे इनमें 
से अधिकांश के अपने विचार थे क्योंकि इन घीजों में हुर आदमी दिलचस्पी लेता 
है | लेकिन, इन विचारों में बड़ी विविधता थो। वुछ लोग सुखवाद (8600ए७५४४७) 
घो सानते थे कौर बुछ परंपरागत नैतिकता को। कुछ छोग अत्याचारो शासन के 
समर्थक थे ओर कुछ विधि-शासन के । सोफिस्ट बहुमुसखी प्रतिमा के धनी ये। “वे 
अपने समय के ऐतिहासिक कथाकार भी ये और पियोसोफिस्ट, संदेहवादी और 
सरीरक्रियाकिद (४)४०१०४४७७) भी? । एसिस का हिप्पियास सोफिस्टों की बहुमुखी 
प्रतिमा का आदर्श या। एक बार बोलंपिक खेलों के अवसर पर वहू अपने हाथ के 
बने कपड़े पहन कर मेंदान में उतरा चा। वह कवि भीथया ओर गणितज्ञ भी, 
पुराकथादिद्‌ भी था और सीतिवादी भी, संगोत कद साधक भी था ओर कला का 
पारखो भी ओर वह हर क्षेत्र में एक अप्रतिहत लेखक घा। महत्त्व इस वात का न 
था कि सोफिस्टों ने क्या शिक्षा दी (सोफिस्टों ने किसी एक संप्रदाय का निर्माण नही 
किया था, उनके विचार भी एक तरह के नही थे, वे सब के सब स्वतंत्र कार्यकर्ता 
थे)--भहृत्त्व इस बात काथा कि उन्होंने शिक्षा दी और वे पेशे से यूनान के पहले 
शिक्षक थे और उनकी शिक्षा का उद्देश्य राजनीति में व्यावहारिक सहायता देना था। 


. डमलर, ध्रोलीगोपिना छु स्लेटोन्स स्टाट । 
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उनके महत्व वा भी यही कारण था। सोफ़िस्टों के पास जाने का अर्थ था विध्व* 
विद्यालय में जाता । यह विश्वविद्यालय ऐसा था जो उनको व्यावहारिक जौवन के 
लिए तेयार करता था ओर चूंकि व्यावहांरिक जीवन राजनीति का जीवन था, 
इसलिए वह उनके राजनीतिज्ञ बनते की तैपारी कराता धा-ठीक बंप ही जनंठे 
स्लेटो को आग थी कि उसकी रिपब्लिक की शिक्षान्योजवा उसके संरक्षकन्वर्ग को 
तैयार करेगी । सोफिस्टों को आधे पत्रकार और आये बाचार्य कहा गया है;! वे आये 
शिक्षक और विदारक तथा आधे प्रवारक थै--प्रचारक उन नई और विखित्र, 
विरोधामास-पूर्ण शोर विस्मयजनव' बातों के जी दूसरों का ध्यान अपनी ओर तुरंत 
झफ़ुप्ट कर लें ५ दे कुछ ढंपदी ये और दुछ दार्शनिक ९ इसकिए, पहला जिष्दर्ण तो 
यह निकला कि सोफिस्टों वा कोई एक सप्रदाव नहीं था, उनके कोई निश्चित बंधे- 
बँंधाए घिद्धात नही थे । दूसरे, उदकी गतिविधि किसी एक विपय तक सीधित न थी 
बल्कि वे अनेक विषयो के आचायें और ध्विक्षक थे ॥ अभी दो निषेघात्मक स्थापनाएँ 
और रहती हैं। एक तो यह कि 'सोफिस्ट' शब्द से आधुनिक पाठक वी जो अर्थ 
अहण करने वी प्रवृत्ति होती है, वे उस अर्थ में सोफिस्ट नहींथे यानी वे नतो 
बुतर्की थे भौर न बच्छी बातवों युरी सिद्ध करने के ही फेर में रहते थे। वे तो 
वेशवबर ज्ञान-व्यवस्तायी धे--जैसे कलाकार पेशेवर कला-व्यवश्षायी होता है, परंतु, 
पेशेवर होते के बावजूद उन्हे वेतन मिलता बरी नही था। प्लेटो और अध्सदाटल 
में सोफिस्टो वी विदा इसी कारण वी है कि ये वेतन-मोगी थे। लेकिन, वाध्तव में 
बह निंदा चौथी दाताबदी के सोफिस्टो की है (वाँचवी शताह्दी के सोफ़िस्टों की नहीं)। 
ईमसोक्रेटीज वी भाँति प्लेटो और अरिस्टाटल दोनों ही अपने आपको चौथी शताब्दी 
के सोफ़िस्टों ये भिन्न सममते थे और इस भेद वा आधार उतके अनुधार यह या 
कि वे उदार भाव से सत्वारी क्लाओ (एल 875) की शिक्षा देते थे और 
सोफिस्ट ब्यवसाय-प्रणात्री बी शिक्षा व्यवसाथी भाव से देते थे। यह सह्टी है कि 
पाँचवीं शताब्दी के सोफिस्ट वेतन-मोगी थ्े--द्वालाँंकि वे अपने वेतन की राक्षि 
निश्चित करने का काम अवसर शिष्यों के ही ऊपर छोड देते थे--लेकिन, यह भी 
सही है कि वे मानेविती विद्याओं (9४7४3०79८8) की भी शिक्षा देते थे और यह वार्प-- 
कम से कम घूलत: --वैतन के लिए ही मही करते थे | दूसरे, सोफिस्ट सामरास्य 
रूप से आमूल परिकत्तेनवादी (720025) भी नहीं थे; ने उनका युग वाल्टेयर, हसो 
मौर विद्ववंींशिविदों (57८४८0073८४659)* के युग के समानातर है। ध्लेटो की 
रचनाओं में सोफिस्टों के संबंध में लो थोड़े-ते निर्देश मिलते हैं, उतके आधार पर हमें 


. गम्पर्ज, ग्रीक थिकर्स,, अंग्रेजी अनुवाद के आधार पर, ], 43, 4[4॥ 

* दिदरों, डी एलमवर्ट, ववेजने, ट्गंट आदि अठारहवी तदी के फ्रांसीसी लेखकों 
का वह बर्ग छिसने प्रासीसी भाषां मैं विश्वकोश वा संपादन कया था। 
इस विश्वकोश में अपने समय के यौग्यतम विद्वानों वी रचनाएँ संकलित 
थी और इसमे अपने समय के संपूर्ण गान को दब्दवद्ध करने का प्रयत्त किया 
गया था | फ्रांसीसी राज्य-वाति की भूमि तेयार करने में इस ज्ञान-्साहित्य 
का और इसके निर्माताओं का प्रमुख योग रहा था | 
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सोफ़िस्टों को राजनीति में भयंकर समतावादी (.८४ली०७* या नीति-वास्त्र 
में नोत्शेः के पूंवर्ती या धर्म मे वाल्ठेयर को भांति अनीश्वरवादी (487०/0») 
नहीं मान सेना घाहिए। प्लेटो के प्रोटेगोरस नामक सवाद में प्रोटेगोरस के प्रति 
उसका जो स्वर है, उससे इसवेः विर्द्ध पर्याप्त चेतावनी मिल जाती है। सोफिस्टों 
की वास्तविक नवीनता इस बात में है कि उनमे आ्रायोनियाई दर्शन के विरुद्ध उस 
च्रतित्रियां वा पहला अवस्थान प्ररट हुआ है जिसबी चर्चा हम यर आए हैं और 
जौ भिन्न रूप में ही राही एलियाई दर्शन में फिर प्रकट हुई। अभावात्मक रूप से 
देखें तो उन्होने इस प्रकार के दर्शन वो निष्फतता को प्रमाणित करने पा प्रयास किया -- 
जैसे गॉजियाज और प्रोटेगोरशा ने--और भावात्मक रुप से उन्होने मानवीय यस्‍्तुओ 
के बारे में जाँच-पड़ताल करने की बोशिश वी और इस दृष्टि से ये सा्ंटीज़ से 
सहमत थे । उनकी इस नई जिज्ञासा पा रुमान पूरी तरह रो व्यावहारिक पा । यूनान 
के समस्त विचारकों की भांति उनया उद्देश्य भी सही जोवन जीने में व्यावहारिक 
सहायता देना था । ये 'श्रेय' अयवा व्यावहारिक बुद्धिमत्ता की शिक्षा देते थे और 
राग्यों तपा परिवारों के राही-सही प्रदध की बला पिखाने या दावा करते थे!। थे 
अन्याय के भादर्श ([.0॥7८ 8९३ एत्ञा८८॥७) का नहीं, बल्कि स्पाय के आदर्श (.6॥76 
5९5 ॥२९०॥५७) का प्रचार फरते थे । 


दूसरी ओर, उनके अपने उद्भव और एयेंस वी उन राजनीतिक परिस्थितियों 
ने--जिनमे वे शिक्षा देते थे--कुछ कदिनाइयाँ पैदा की और उनकी शिक्षा विदृत 
हो गई। वे अधिकांश में विदेशी थे जो मैटिको के रूप में एथेंस मे रहते थे । उन्हें 
अन्याग्य मेंटिकों की भांति काफी हद तक सामाजिक रामानता तो मिल गई थी लेकिन 
वे राजनीतिक विशेषाधिकार से वचित ये । गॉजियाज़ सिसली के लिभ्ोटिनी नगर वा 
था, प्रोटेपोरस अवडेरा का और अश्रेंसीमेकस एपेंस साम्राज्य के प्रैसिआई प्रदेश के 
काल्सीडोंन मामक स्थान का | हिप्पियास का एलिस से स॒वंध था और प्रोडिककष 
किओस द्वीप का था । वे लोग एथेंस इसलिए आए थे कि एयेनी साम्राज्य के वारण एयेंस 
यूनान का बोदिक केंद्र हो गया घा । लेकिन, स्वामाविक था कि एपयेंस में उन्हे जो 
शिष्य मिले, वे धनी थे । धनिकों को स्वमावत: उन लोकतत्रात्मक सस्थाओ से बोई 


# इंगलंड के गृह-युद्ध मे संसद-समर्थकों वो सेना का एक उम्र वर्ग जो मामूल 
वेषएनिक सुधार के प७ थे था कोर चाहता या कि राजनीतिक, आपिफक 
ष्ता घामिक आदि विविध क्षेत्रों मे सभी लोगों को समान अधिकार प्राप्त 
हों। 

. जब हेराविसट्स यह बहता है कि ईइवर शुभ और अशुभ से परे है, तो 
लगता है वह अधिकतर सोफ़िस्टो की अपेक्षा नौत्तो के अधिक निकट आा 
गया है। लेकिन, कुछ अन्य सोफिस्ट भी नोत्ये की विचारधारा को मानने 
वाले थे। आगे पृष्ठ 9099-- से तुलना कीजिए । सब मिलाकर प्लेटो 
का यह सूत्र (रिपब्लिक, 493) याद रखना समभदारी की बात होगी कि जो 
कुछ वातावरण में समाया हुआ था, सोफ़िस्टों ने उसी को ग्रहण किया और 
स्पष्ट कर दिया | 


2. प्रोटेगोरस, 38 ७-39 8; तुलना कीजिए, रिपब्लिक, 600 ०। 


्र्2 यूनानों राजनीति-सिद्धांत 


सहानुभूति नहीं थी जिनकी पेरोक्लीज ने एसथेंस में प्रतिष्ठा की थी । सोफ़िस्ट कहते 
थे कि वे भाषण-कला मोर सामान्यतः व्यावहारिक योग्यता की शिक्षा देते हैं । धनी 
लौग ज्ञान तो प्राप्त करता चाइते ये पर अपनो त्वार्थं-स्िद्धि के लिए । वे मापण-कला 
सीखना चाहते थें-इसलिए कि लोक-न्यायालयों में दोपारोपों से अपता बचाव कर 
सके, व्यावहारिक योग्यता का अर्जन करना चाहते थे ताकि चुनावों पर नियंत्रण रख 
सकें, राज्य में वेसा प्रभाव जमा सकें जिसका वे अपने को अधिकारी समझते थे और 
संविधान को अत्पतत्र को दिया मे मोड सके । लोकतंत्रवादियों की हष्टि में सोफिस्टों 
द्वारा सिखाई गई भापण-कला ऐसी लगती थी मानो वह बुराई को अच्छाई का जामा 
पहना देने की कला हो और “राज्य-प्रवंध की कला में क्षमता” “दलगत पड़यंत्र की 
कला में निषुणता” प्रतीत हो सकती थी! । उनके शिष्यों मे से ही कुछ अहल्पतंत्र के 
नेता बने । ध्यूपीडाइड्स ने लिखा है कि 4] में जिस ज्रांति की क्रोशिश की गई 
थी, उसकी योजना बक्ता एंटीफोन ने बनाई थी । 


“व्यावह्म रिक योग्यता की दृष्टि से एयेंस में उसके जोड़ का कोई 
दूसरा आदमी नही था | वह भाषण और जोड़-तोड का प्विद्ध आचार्य था। 
समा में या किसी वाद-विवाद में वह अपनी मर्जी से कभी आगे नहीं आता 
था $ इसका कारण यह था कि वह वहुत चट समभा जाता था और लोग 
उत्त पर सदेह करते थे । लेकिन, जब वे लोग, जो न्यायात्रय में या सभा में 
बसी उद्देश्य को लेकर लड रहे हों, उससे सलाह माँगते थ्रे, तव जितनी 
मच्छी सत्ताह वह देता था और कोई नही दे सकता था 4/* 


जब हम यह सोचते हैं कि सोफिस्ट--अदायास्र ही सद्दी--इस प्रकार का 
व्यावहारिक प्रभाव डाल सकते थे और जब हम यह बात ध्यान मे रखते हैं कि वे 
विदेशी थे, और एथेंस में उनडी स्थिति निरापद न थी, तो हम तुरंत ही वह धमझ 
सकते हैं कि उन्हें कितनी कठिनाइयों का सामदा करना पड़ता होगा और लोगों में 
उनके प्रति ब्रितना हेप रहा होगा | पर, फिर भी, अगर हम यह याद मत रखें कि 
उनमे से बहुत से पवक्रे रढ़िवादी थे, तो हम उनके साथ अन्याय ही करेंगे | हरकुलीजञ 
के चयन की कथा का लेखक प्रोहिका तीतिश्ास्त का प्रचारक था। वहू प्राचीन 
इतिहास मे अपने नागरिक कत्तंव्यों के पालन के लिए प्रस्यात है। प्रोटेगोरस भी 
“+जिसने प्लेटो वी माँदि रिपब्लिक शीप॑क से एक कृति रची थी और जो सोफिस्टों 
में सबसे महान्‌ या-- उतना ही रुढिवादी था। यह सच है कि उप्के बारे में कहा 
जाता है कि एक ऐसी रचना के अप्रराघ में उस्ते एथेंस से देश-निकात्रा दे दिया गया 
था जिसमे उसने देवताओं के अस्तित्व का निषेध किया था। लेकिन, घावद उसकी 
रचना में देवताओं को जान पाने की सभावना का ही निषेध किया गया था और 


. बर्नेट, पु० कृ०, पृ० 73. 
2- थ्यूसीडाइड्स, भरा, 68. जेब, एटिक ओरेटर्स, पृ० ] पर उद्धृत । जेव 
ने लिखा हैं (वृष्ठ 3) : “उस पर सोफिस्टों का असर अवश्य पड़ा होगा 
लेकिन इस दात का कोई प्रमाण नही मिन्नता कि वह विशी खास सोफिस्ट 
का क्लिप रहा था । ० नि 
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यह विल्कुल संभव है कि उक्त असंभावना दिघाकर उसने यहू शिक्षा दी हो कि “नगर 
जिन देवताओं की उपासना करता है, उनकी उपासना करना" क्षौर विधि के बनुप्तार 
उचित धर्म-निष्ठा का परिचय देना ही कत्तंव्य है। अगर प्रोटेगोरस त्रांतिकारी होता 
तो युर्रो में एयेनी उपनिवेश की स्थापना में सहायता देने के लिए पेरीवनोय उसे 
नियुषत ने करता | 


(ग) प्रोटेगो रस और शूरू के सोफिरट 


लिओटिनी का गॉजियाज़ प्रोटेगोरस के बाद (427 ई० पूर्व में) एथेंस आया 
था। लेकिन, हम उसकी शिक्षा पर पहले विचार करेंगे क्योकि वहू प्रोटेयोरस की 
शिक्षा से अधिक आसान और अधिक निषेधात्मक है। वह मूलतः भाषण-द्यास्त्र का 
अध्यापक था और शेली के विकास पर उसने बडा भारी प्रभाव डाछा था। प्लेंटो 
ने अपने जिस संवाद में भाषण-शास्त्र को विवेचना की है उसका शीर्षेक उसने 
गाजियाज़ के नाम पर ही रखा है । गॉजियाज ने नंतिक ओर राजनीतिक दर्शन को 
और घ्यात नही दिया । परतु, उसने तत्कालीन भौतिक दर्शंत की आलोचना की और 
उसकी सारहीनता सिद्ध करके इस स्थापता मे योग दिया कि मानव जाति के 
अध्ययन का उपयुक्त विषय मनुष्य ही है॥ उसके विवेचन की चरम स्थिति प्रसिद्ध 
थी | उसने यह सिद्ध करने का प्रयत्त किया कि न अस्तित्व सभव है, न ज्ञान और 
नित्य की शिक्षा अपभव है। वह वक्‍ता और शिक्षक था, अत. उसका विचार 
यह ठो हो नही सकता था कि हर चीज ऐसो होती है जिसका न सप्रेषण हो सकता 
है, न व्याख्या । प्रोटेगोरस के सिद्धांत की मांति उसकी स्थापना भो भोतिकविदो और 
उतके अनन्य आदि तत्त्व के घिद्धातों के विरुद्ध माती जानी चाहिए। भाषण-श्षास्त्र 
की बात दूसरी है । उम्तकी स्थापना संप्रेपणीय भी थी और तिर्वचनीय भी । यदि उसमे 
यह कहा कि सत्य नाम की कोई चीज़ नहीं है, तो यह उस सत्य के बारे में कहा था 
मिरकी नी कयोनियाई दायोलिको ने की थी । उसके कथन का नैतिकता थे कोई 
सवध नहीं था और न उसमे यह भाव था कि नैतिक सत्य ज॑ती कोई चीज नही होती 
अथवा नैतिक जगत में 'जिसके पास लाठी हो उसी की भंस' होती है । 


बबडेरा का प्रोटेगोरस (500-.-430 ई० पू०) गॉजियाज़ से पहले एयेंस 
आया था। भौतिकविदों पर गॉजियाज़ ने जो प्रहार किया था, उसे भ्ोटेगोरस 
ने गति दी पर उसकी आज्ोचना अपेक्षा अधिक रचनात्मक थीं। ग्रॉजियाज़ के 
विपरीत वह नैतिक और राजनीतिक दार्शनिक धा  ग्रॉजियाज़ और सत्र सोकिस्टों 
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की भाँति वह बबतृत्व-कला का अध्यापक था ओर इस संदर्भ में उसका महत्त्व पेली 
के क्षेत्र में उतमा नही है, जितना कि तवशास्त्र के क्षेत्र में | हालाँकि करते है वह 
उपयुवत दाब्द-विघान (४८९१६त१८९) पर बहुत शोर देता था और उसने दंग विषय 
पर एक ग्रंथ भी लिखा या । वह पहला यूनानो या जिसने तर्क (0/८८॥०) की शिद्ा 
दी । बहते हैं उसने दुबंत पक्ष को सबल बताने का काम अपने हाथ में लिया । वह 
अपने ध्िप्पों को ध्ाधारण विषयों की शिक्षा देता था अथवा वह उन्हें ऐसे विषय 
तैयार करा देता था जिन्हे बहुस में तुरत प्रयोग के लिए वे कठम्ध कर लेते थे । 
अपने तक तपा विवादमूलक विपयो के द्वाए उसने तझं-कला कै विफास में घोडा« 
बहुत योग दिया । परतु, उसकी महत्ता का घूल्त माघार वह दर्शन है जिशवा! उपने 
आयोनियाई भौतिकविंदों के विरोध में प्रतिवादन विया। द्भघ, ऑर द प्रोअ्स 
नामक ग्रय में उसने सस्तार में अतनिद्वित एबता को सोज निबालते थी 
उनकी चेप्टाओं के विरुद्ध स्वस्थ अनुमंववाद (टगाए्ंग/शं्रा) का प्रतिपांदन विया । 
'इस सृष्टि में जो बुछ है, उसका एकमात्र मानदड मनुष्य है” व्यवित यी व्यवहार 
बुद्धि के भाप अथवा निर्धारण के बनुप्तार चीज़ों का अस्तित्व द्वोता है या नहीं 
होता--थह घूंत्र जिस रुप में हमारे सामने है, लगता हे वह हम॑ चरम व्यवितवाद 
(00श00था5््र) से बाघ देता है। प्रत्येक व्यवित को जो चीज़ जिस रुप मे दिसाई 
पड़ती है, उसके लिए उसका उसी रूप में अस्तित्व होता है। यदि हम इस मानसिक 
दर्शन को नतिक क्षेत्र में उतारें, तो स्पष्टतः हमे नोतिशास्त्र ओर राजनीति के एक 
ऐसे व्यक्षितवादी सिद्धांत को स्वीकार करना होगा जिसके अनुधार प्रत्येक व्यवित् 
स्वयं हो इस वात का मापदंड अपवा व्यवस्पापक होता है कि सही पया है पर, 
प्रोटेगोरस का यह सिद्धांत नहीं था। यह रात है कि उसने यह माना कि विर्ही दो 
व्यक्तियों के लिए हूर चीज़ के दो परश्पर विरोधी पक्ष (००७॥७) अथवा दो प्रवार 
के निर्णय हो सकते हैं भोर वे उन दोतो ब्यवितयों के लिए सही भो हो सकते हैं । 
लेकिन, प्रोटेगोरस का विचार था कि उनमे रे एक अधिक प्रवल्ल हो सकता है ओर 
होगा भी । उसका कहना था कि तक के द्वारा उसे और भी अधिक प्रवल करके 
दिखाना चाहिए । स्पष्ट है अधिक प्रग्नन्न पक्ष देखने में प्रहृत लगता है। वह विसी 
वस्तु या प्रदृत व्यकित द्वारा विया गया माप होता है । व्यक्षित की समभः आसिरकार 
सामान्य ही रहती है और माप अनन्य नहीं होता बल्कि बहू प्रशृत बुद्धि के सामान्य 
मानक के अनुसार होता है। निष्कर्ष यह निकलता है कि प्रोटेगोरस कोरा व्यवित- 
वादी नही था । वह अनुभववादी था ओर मनुष्य की प्रव्नत व्यवहार-वुद्धि मे उत्तवा 
विश्वास या | फिर, यह भी निष्क्पं निकलता है कि जय वह दुर्बल पक्ष को सवल्ल 
बनाने की बात करता है, तो उसका मतल्व यह नही होता कि प्रत्येक व्यक्ति को 
अधिकार है कि वह अपने दृष्टिकोण को किसो भी तरह से विजयी बनाए । वह तो 
व्यवहार-बुद्धि के इस अधिकार का समर्थन करता है कि वह प्रकृत विश्वास को 
इसलिए उचित्त ठहरा सकती है कि वह प्रकृ विवेक के अनुडूल है । 


इस सिद्धांत में कुछ रूढ़िवाद है। मातिरकार, जो चीज़ जैसी दिखाई पड़ती 
है, वैसी हो होती है--शर्त सिर्फ यह है कि उसे समझने के लिए सही समभ से काम 
लिया जाए । प्रोटेगोरस का नैतिक और राजनीतिक दर्शन निश्चित रूप से रुढ़िवादी 
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है । उसने माना कि सृष्टि मे जो दुछ भी है उसका मानदंड मनुष्य है। यह प्रत्यक्षतः 
च्यवितवादी सिद्धात है पर इस पिद्धांत के साथ उसने इस विश्वास वा समस्वय 
किया कि भ्रकृत सामान्य बुद्धि सही होती है? इसी तरह उसने व्यक्तिगत 
आवश्यकताओं से राज्य फी उत्वत्ति की घाएणा का व्यापक विधि वी सर्वोपरिता के 
पघिद्धात के साध समन्वय किया । जिस तरह वह यह नहीं मानता कि मौतिक सृष्टि 
वी एक ही “प्रडृ॒ति' है जो सामान्य बुद्धि के लिए अगोचर है और जो समस्त प्रत्यक्ष 
बोध का खडन करती है, उसी तरह वह ग्रह भी नहीं मातता कि मानव॑-समाज 
कौ एक हो प्रकृति है जिसे अनेक पीढियो वो नेंतिक बुद्धि भी देख-समझ नही पाई 
है और जो मनुष्य की समस्त विधियों कै प्रतिकूल हैं। आयोतिया के भोतिकविदों के 
विशद्ध वह अनुभवजन्य बुद्धि का पक्ष सेता है। जो लोग भावद-व्यापारों में प्रकृहि- 
शासन के हिमायती हैं, उनके विरोध में दह विधि-शासन का और विधि-शासन द्वारा 
च्यवत ठोस मैतिक भाव का समर्थेत करता है। हमें प्रोटेयोरत्व की नैतिक गौर 
राजनीतिक शिक्षा के बारे मे जो जानकारी मिलती है, उसको बाघार ध्लेटो है 
लेकिन, यह भानना सकारण है कि ग्रौटेगोरस नामक रचना में उसकी शिक्षाओं का 
यथावत्‌ मिरूपण किया गया है! । हमें प्लेटो से पता चलता है कि उसने राज्य का 
शिक्षा के साथ सबंध स्थापित किया और राज्य का भावन एक शिक्षा-संस्था के 
रूप में किया जो सच्चो यूनानी प्रणाली है! उसने अपने दृष्टिकोण की स्थापना कुछ 
तो साहर्य के द्वारा कौर दुछ समाज की उत्पत्ति के सिद्धात के द्वारा करने का प्रयास 
किया । उसने बताया कि जैसे अध्यापक्क अपने शिष्यों के सामने '्रेष्ठ कवियों की 
रचनाओ के शिक्षाप्रद उद्धरण रखता है, और शिथ्यों को उन्हें जवानी याद करने के 
लिए तथा अपते आपको उतके अनुरूप ठालने के लिए बाध्य फरता है (325 0-- 
326 #), वैसे ही नगर अपने नायरिकी के सामने विधियाँ रखता हे ओर उन्हें ये 
विधियाँ सीखने और उनके अनुरूप रहने के लिए बाघ्य करता है (326 0-0) । 
उसने अपने समाज-उत्पत्ति के सिद्धात में झानव“विकास वो तीन अवस्थाएँ मानी हैं। 
पहली अवस्था (320 70---322 9) भ्राकृतिक अवस्था है। मनुष्य उद्योग तथा कृषि 
की कलाएँ जानते थे, परतु वे नागरिक जीवन को राजनीतिक कला से परिचित नही 
थे। नगर तो तव थे नही । थे जंगज्ली जानवरों के सझिकार हो जाया करते थे। 
आवश्यकताओ से विवज्ञ होकर हो उन्होंने नागरिक समुदायों का निर्माण किया । 
इस प्रकार, वे विकास की दूसरी अवस्था मे पहुँचे (322 8) | इस अवस्था मे उन्हेंने 
नगरो की स्थापना करके आपस में एका करने का और अपनो रक्षा का प्रयत्न किया। 
पर, यद्यपि उन्होंने नगरो का निर्माण कर लिया था, फिर भी उन्हें राजनीतिक कला 
का कोई ज्ञान नही था | हर गादमी अपने साथियो को तड़ तक चोट पहुँचाता रहता 
236 29:0५ कप जब तक कि वे लोग बिखर कर नष्ट नही हो जाते थे। छ्िर होसरी अवस्था 


[. बाटोप (व्लए्टोस स्टाट उंद डी इडी डेपर, जोधियाल पाडोगोगिक) ने हि 
कि प्लेटो के सिद्धातों के साथ प्रोटेगोरस के सिद्धांतों का बिलता दस बादल 
0 कह हे मद मे कम गज थे ि दा है पुराने लेखकों 
क्क | विचारों का प्रोटेगोरत को रचनाओं 
से काफी ७ ७५% लायबियिस, ता, 25)॥ ४ 
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(322 ०-70) घुह हुईं। छेबस ने हसमीज को नीचे को दुनिया के सोगों के पास 
भेजा | हरमोज ने नई नीव के नगरों में एकता के सूत्र और व्यवस्था के सिद्धांत के 
हप में 'थद्धा' और “न्याय मी प्रतिष्ठा की। इस प्रवार, अत में, राज्य वा 
आविर्भाव हुआ । इस अतिम रूप में राज्य एक आध्यात्मिक समाज है। वह देवताओं 
वी ओर से स्वोश्नत है और 'थद्धा' तया 'स्याय' के आध्यात्मिक मूत्रों द्वारा एकता के 
बंघन में बंधा हुआ है । इस रूप में वह अपने सदस्यों वी शिक्षा का सर्वोच्च माध्यम 
है। वह उन्हें इस तरह शिक्षा देता है कि वे उसी विधि वी आत्मा से परिचित 
होकर पूर्ण मनुष्यत्व को प्राप्त करें ॥ “इस प्रकार, राज्य मच्चा शिश्षक होता है; 
उनका संपूर्ण वाये शिक्षा और सम्यता देने का हैं। व्यवितगत शिक्षक-पिता हो या 
माता, अध्यापक हो या सोफिस्ट--समुदाय का अभिकर्त्ता औौर सामान्य इच्छा वा 
माध्यम मात्र होता है" । 


इस शिक्षा-सिद्धांत वा पूरा-पूरा अभिप्राय बया है ?--इसवी घर्चा हम याद 

मे, प्लेटो के प्रोटेपोरस पर विचार करते समय, करेंगे (अध्याय 7 संद [ग])। स्पष्ट 
है यह मिद्धांठ प्लेटो के सिद्धांत से वाफ़ी मिलता-भुलता है। यह ठोक है कि 
रिपब्लिक में प्लेटो ने विज्ञान तथा दर्शन वी शिक्षा बी पेरवी करके और दाशनिक 
राजाओं के शासन का प्रतिपादन करके इस सिद्धांत को और बागे बढ़ा दिया है, पर, 
इसमें संदेह नहीं कि रिपश्निक के परी्धे प्रोटेगोरस से मिलवी-जुनती भावना सक्रिय 
रही है। प्रोटेगोरस व्यविववादी भही है। वह प्राइतिक अवस्था (896 ० 
गपकणा८) कौ बात भले ही करे और भले ही बहे कि नयरों को नीव इच्छापूर्दक डाली 
गई है, लेकिन फिर भी बह सामाजिक संविदा (00४ ०००४००) के सिद्धांत वर 
समर्थक नही है। जो मगर बाद में बने वे कायम रहे जबकि पहले बाले मगर नष्ट 
हो गए और इसका कारण यह था कि वाद के मगरों की नीव सविदा पर नही रखो 
गई थी बल्कि उससे यही अधिक गहरी थी | इन नगरों में जो राज्य बने उनके 
उद्देश्य “एक दूसरे के विहद्ध मनुष्यों के अधिकारों की संविदामूलक गारंटो” की 
अपेक्षा कद्दी अधिक व्यापक थे। संविद्रा-सिद्धांत वी नीव डालने के कारण हम 
प्रोदेगोरस को सोफिस्ट लाइकोफ़ोन का अग्रगामी नही कह सकते । बहिक यह कहना 
उयादा सही होगा कि जब उसने न्याय के देवी आधार पर स्थित शिक्षा-राज्य का 
सिद्धांत सिखाया तो वह प्लेटो का अंग्रगामी बन गया । उसने निश्चय ही राज्य को 
ईश्वर का आदेश साना और माना कि वह सविद्या पर क्राघारित, मानवीय सृष्टि 
नहीं, वत्कि उसका अस्तित्व देवी विधान पर निर्मेर है। राजनीतिक कला वी शिक्षा 
देने का दम्र भरने वाले महानु शिक्षक के लिए राज्य के शिक्षा-घिद्धांद का प्रतिपादन 
करना स्वाभाविक था और यदि प्रोटेंगोरस का यह विश्वास रहां हो--जेसा कि 
स्लेटो मे संकेत दिया है?--कि उप्तकी शिक्षा अप्ररिहार्य है, तो इस उत्साह के लिए, 
हम उसे क्षमा कर सकते हैं । कुछ भी हो, वह यह तो अवश्य मानता था कि जीवन 
को सही रास्ते पर लाने के लिए विधि एक श्रेष्ठ शिक्षक है। उसने बगर यह आग्रह 


]. नादोपे, पू० कृ०, पृ० 7॥ 
2. रिपब्लिक, 600 ० . 
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बिया कि मेरा प्रशिक्षण आवश्यक है तो यह भी रवीवार किया कि सामाजिक छोवन 
अपने आप में एक प्रशिक्षण है। 


अत, प्रोटेगोरस वी शिक्षा में प्रद्ृति' और "विधि! के वौच कोई विरोध 

नही है और यदि उनमे कोई परक्षर विरोध हैं भो तो उसने विधि को उच्चतर 
भाना है दइयोकि उसके पीछे देच्ी र्वीउति है और उसने तोगों को उद् प्राइंतिक 
अवस्था से उदारा जिसमे वे पशुओ से डिसी तरह बेहतर न थे । प्रोटेयोरस ब्यक्ति- 
बाद वा भौ प्रचारक नहों---अतिमादव (5७एथ॥9) का तो कौर भी नही | व्यदित 
की अपेक्षा राज्य में उसकी ज्यादा दिलचस्पी है। वह कुशल मौर सदल आादमी के इस 
अधिकार को रवीकार नही करता कि यह अपने अनुयायियो को ददाएं रहे । उत्तरी 
स्थापना तो पह है कि कि जंञस के आदेश से 'न्याय' और 'श्रद्धा' में सभी वा समाव 
भाग है ओर चूंकि उसके पलस्वरुप सभो वो राजनोतिक बत्ता का समान बरदात 
प्राप्त होता है, अत. राजनीतिक विधार-विनिमय में रुवा समान महत्त्व होता है 
ओर समान दिलचस्पी | (प्रोटेगोरस, 322 0-.-323 #&)॥ इस प्रकार, सोफ़्स्टि 
होने के नाते, प्रोटेगोरस राज्य का मसीहा था । उसने विधि कौ पवित्रता की और 
राज्य के सदस्यों वी समानता वी शिक्षा दी + पाँचवी शताब्दी के नन्‍्य सोए़िस्टो में 
दो ही सोफ़िस्ट--किश्लोस बा प्रोडिबस तथा एलिस का हिप्पियास--ही ऐसे ये डिम्होंने 
अपनी पीढ़ी में कुछ यश पाया | इतिहास मे प्रोडिक्स का उल्लेख केवल मीति-घास्त्र 
के अध्यापक भर व्याकरण के आविष्वर्ता के रूप में है। उसने पर्यायों के भेद पी 

ओर विशेष ध्यान दिया था। एलिस के हिप्पियास के बारे भे हम देख ही चुके हैं 
कि बह यह प्रपंच रचता था कि ज्ञान सावंभोमिक! है। यह स्मरण-शक्तित बहाने को 
एक प्रणालों सिखाने का दावा करता था। वृत्त को दर्ग का रूप देने में उसको बेसी 
ही दिलचस्पी थी जंतो भागे चल कर हॉल्स मे दिखाई पडो। ड्ेनोफात? ने 
न्याय के स्वरूप और विधि के साथ उसके संबंध के बारे मे हिप्पिपास ओर साक्रेटीज 
की बहस का विवरण प्रस्तुत किया है। यदि इस विवरण को सही मानें, तो हम 
देखेंगे कि हिप्पियास का भी एक विधि-दर्शन था और वह दिलचस्प भी है। यह 

साक्षेटीज़ के इस विचार से सहमत है कि विधि और न्याय का विस्तार एक जैसा है 

और न्यायसगत तथा विधिसगत होना एक ही बात है। पर, उसे इस बात 

से परेशानी होती है कि जो चोग विधियाँ बनाते हैं, वे ही अकसर उन्हे रह कर देते 

हैं और ददस डालते हैं ॥ बह यह भो मानता है कि झुछ ऐसी अलिखित विधियाँ होती 

हैं शिनवा प्रत्येक देश भें एक ही तरह से पालन होता है और जो मनुष्य की बनाई 

हुई नही हो सकती (वयोकि मनुष्य उन्हे बनाने के लिए कभी एक जगह इक्ट्ठे न हो 

सके होगे ओर अगर हो भो गए होगे तो कभी एक दूसरे को समर नहीं सके होगे) ॥ 

इन विधियों का निर्माण निश्चय ही देदताओ ने किया होगा । एक ऐसी प्राकृतिक 

विधि के बस्तित्व वी बात जो श्रत्पेक राज्य की सकारात्मक विधियों (०प्र/0७ 

]355) से भिन्न और उनसे उच्चतर हो (उच्चतर इसलिए कि वह उनको तरह 






4 हक यास माइनर, 368 8--2. 
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मानवीय अधिनियम के फरस्वरूप नहीं बल्कि देंगी आदेश रे जस्म लेती है) हपप्ट 
रुप से प्राकृतिक विधि तथा सकारात्मक विधि के विरोध को जन्म दे सवती है। 
प्राकृतिक विधि सावंभौम और देवी होती है, सकारात्मक विधि स्पानीय मौर 
मानवीय । प्रोटेगोरस के एक अवतरण पे प्लेटो ने संकेत किया है. कि इस प्रतिप्षता 
बरी हिष्पियाश ने स्थापना की ची। एलिस के इग अजनवी हिथियास के मु मे 
एयेंमवासी श्रीताओं के प्रति यह कहतवाया गया है। "में आप साथ को विधि के 
आधार पर तो नही, तेडिन प्रशति के आपार पर राजातीय, संबंधी और साधी* 
बागरिक मानता हैं) जो परहपर समात होते हैं, में प्रति के आधार पर प्ररशर 
संबंधित होते हैं । लेकिन, विधि मनुष्य को सताती रहती है ओर (हिसा के बज पर 
अवश्यर (मनुष्य को) प्रगति के विरोध मे सड़ा कर देती है'” । हित्यियास के ये शब्द 
िनिको के विश्व-राज्य के उस विचार का आमास देने लगते हैं. जिनमे रभी मनुष्य 
बरावयर के साधीन्‍नागरिक हों। जो भी हो, यहां प्रकृति और विधि के दीच जिस 
ब्रतिपक्षता का सकेत विया गया है, उत्तता भारी महत्व है। वह हमारे सामने 
सौकिस्टों वी एक नई और उ्र प्रवृत्ति वा. उदघाटन फरती है।अब प्रटति का 
चाहे षुछ भी अर्पे सपका जाए, बहू विधि के विएद्ध है। प्रद्धति का गिह्पन विधि 
के ऊपर है। प्रवृति वी इम प्रतिष्शा का अतिम परिणाम यह होगा कि शिक्षा के 
संदर्भ में व्यवित राज्य और उसकी विधियों के नियंत्रण रो--जिन्दे अब फ्रैवल बेघन 
समभा जाता है-स्वतंत्र हो जाएगा । कुछ अतिशय उत्साहियो के लिए तो यह अत्ि- 
मानव की प्रतिष्ठा हो सकती है । 


(घर प्रकृति और विधि का विरोध 


उम्र सोफिस्टो के विचार से प्रकृति और विधि के विरोध का क्षभिप्राय यह 
था कि पर॒परा, रूढि और सस्थाओं का तेतिक तत्त्व, मानथ-जीवन के प्रथम सिद्धांत 
की धारणा पर आधारित नंतिकता की आदर्श सद्दिता के विरुद्ध भा। यह विरोध 
कंसे पैदा हुआ ? यह समभते के लिए हमे ज्ायोतिया के भोत्तिक दाशंतिकों के 
सिद्धातों का शायद फिर से बनुशीलन करना चाहिए! | जब आरभिक भौतिकविदों 
ने मूर्त जगत के समस्त परिवत्तंनों के मुलवत्ती स्थायी आधार को पाने का प्रयास 
किया, तो उन्होंने उसे सदा किसी मूर्त विड के रूप में देखने की कोशिश की । 
पायथागोरस की 'सख्याओं का विस्तार भी 'देश” मे था। एनाक्जागोरस का 'विवेक! 
भी अततोगत्वा एक तत्त्व ही था। परतु, यदि सस्रार का स्थायी आधार मूत्ते है और 
अत्यक्ष बोध का ससार भी पूर्त है--सूत्र रूप में कहे तो यदि दोनो का ही भाधार 
जड़े है--वो दोनों मे से एक निश्चय ही अयथार्थ होगां। नतीजा यह हुआ कि 
बास्तविक प्रत्यक्ष बोध के ससार को अयथार्थ माता गया। प्रकृति के नएं यथा ने 
इंद्रिय-सापेक्ष ससार के यथार्थ अस्तित्व का निषेध कर दिया। पदार्थ के अणुवादी 
सिद्धात के सस्थापक्र, अबडेरा के डिमोक्तिटस का यह कथन महँत्वपूर्ण है : “रंग और 
स्वाद का अस्तित्व अगर है तो केवल रूढ़ि के कारण--वास्तव मे सत्ता या तो अणुओं 
की है या शून्य की” । हप कह सकते हैं कि भूल यह थी कि वस्तुओ के स्वरूप को 
स्थूल मान लिया गया । यदि उसे अमूत्तें माता जाता--दिन श्रति-दिव के ससार से 
बाहर की वस्तु नही, वल्कि जीवन-सिद्धात के रूप मे अतर॒ग और अतनिहितत माना 
जाता--तो आवद्यक न था कि इसी प्रकार का परिणाम निकलता । इसी प्रकार, 
जब आरभिक नौतिवादियों मे मनुष्य के जीवन और संत्याओं के नेतिक जगत के 
समस्त प्रवाह भे निहित स्थायी आधार अथवा 'प्रकृति' का पता जगाने का प्रयांत 
किया, तत्र वे किसी सूक्ष्म तत्व की नही बल्कि एक सहिता को खोज़ कर रहे थे ओर 
यह ऐसी सहिता थी जो इस प्रकार की अनेक सहिताओ के आधार-स्वरूप थी । इस 


. तुलना कीजिए, प्रोफेसर बर्नेट, इंटरनेशनल जर्नेल ऑफ एथिक्स, शा, 328 । 
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प्रक्रिया का परिणाम यह हुआ कि ये नैतिकता केः जिस स्थायी आपार को पाने का 
प्रयास कर रहे थे वह थास्तविक जीवन की अनेक संहिताओं और विधियों के घ्वंसक 
के हप में प्रहण किया गया! | नेतिशता को आदर्श महिता का साधारण रहिताओं 
से केवल विरोष का हो नाता हो सबता है। साधारण संहिताएँ आदर्श संहिता का 
विहपण और विहृतियाँ मात्र होती हैं। भौतिकी की भांति यहाँ भी मूल पह थी कि 
स्थायी आधार को उन तथ्यों की अपेक्षा कम भोतिक और यस्तुपरक नहीं माना 
गया जिनके मूल में घह स्थिर था। यहाँ भी नेतिकता वी 'प्रदृति' को नैतिक जीवन 
वी साधारण प्रथा के रादर्भ मे बादरी--और ६सलिए विरोधी समभने की भूत की 
गई । चितन का सक्ष्य उस आंतरिक चेतना यो सोज करना होता चाहिए था जो 
साधारण नैतिक जौवन के श्षेत्र में परिव्याप्त हो और जिसरो सापारण भौतिक जीवन 
का क्षेत्र प्प्राण बनता हो। वास्तव में हुआ यह कि उसने भौतिक ससार पी 
'प्रतौतियों' कौर नेतिक भृष्टि की 'प्रयाओ' मात्र को नप्ट करने के लिए बाह्य और 
भौतिक 'प्रद्डति' बी विभाजक तसवार बा प्रयोग किया । 


इस आधार पर आदर्श सहिता यह सब कुछ होगी जो साधारण सहिताएँ 
गही होती । यह आदर्श संहिता नैतिक और राजनीतिक व्यापार की “प्ररति' होती 
है और साधारण संहिताओं से इतगा गिरोप होता है। जिए प्रदार साधारण पदार्थों 
के विएद्ध मान कर भौतिक ससार कौ प्रह्वति देशपरक विस्तार की अथवा शुद्ध परतु 
गूत्त वियेक वी समझी जाने लगी, उसी प्रकार नैतिक संसार की "आकृति को भी 
सामाजिक जीवन के साधारण नियमों के विरुद्ध माना गया ओर उस्ते व्यक्ति के सु 
और संतोप में ही निहित समझा जाने लगा। आयोनियाई दाक्षैनिकों के भौतिक 
छिड्ांतों और अधिक उग्र सोफिस्टों के नैतिक सिद्धांतों भे यहाँ जो साहश्य बताया 
गया है, उस पर कुछ और विचार करने की आवश्यकता है। सोफिस्ट आपोनियाई 
संप्रदाय के भौतिक दर्शन के विरुद्ध प्रतिक्रिया भले हो व्यक्त करते हों पर यह भी 
सर्वथा संभव है कि उनमे से अनेक पर उसको भोतिकवादी प्रवृत्ति का प्रभाव पड़ा 
था। बुछ भी हो, इस विचार के साक्ष्प स्वयं प्लेटो के शब्द हैं कि मानव जीवन के 
विपय॑ में उनकी संवस्पना के मूल में भौतिक रांतार की संकेल्वनाएँ निहित थी | 
संसार का भौतिकवादी दृष्टिकोण ही 'जिसकी लाठी उसकी भैस' के सिद्धांत यो जन्म 
देता है--भौर वह दृष्टिकोण यह है कि यहाँ न ईश्वर है, न विवेक? । उन्हीते आरंभ 
इस धारणा से किया कि जिस भौतिक संसार में हम रहते हैं वह “विवेक के द्वारा 
अस्तित्व में नही आया और न वह ईश्वर की सृष्टि है, बल्कि प्रशति और संयोग के 
द्वारा उत्पन्त हुआ और उसको इकाइयाँ “अपनी-अपनी अंतर्मूत शक्ति के संयोग से 
आपस में मिल गई थी ।” लोगों ने कपनी इन्ही धारणाओं के अनुसार अपने नेतिक 


, “ग्रदि हम नैतिक यथार्थ को उस संहिता में खोजने के बजाए जो पहले से 
विद्यमान नेतिक संहिताओं को बाँधने वाली शाकित प्रदान करतो है,--उन 
नियमों को संहिता में खोजें, जो वास्तव में बंधनकारी हों, तो हम निश्चय 
ही पहले वाली संहिता को मनमानी और मवैध मानेंगे” । (इंटरनेशनल जन ल 
ऑफ एचिक्स, ५!). 330)।॥ 

2, लॉच, 889 और क्रमशः ; आगे अध्याय 6, खंड (ल) से तुलना कीजिए । 
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दशंव का आविष्वार कर लिया है | उतका विचार है कि भौतिक संार की तरह 
नेतिक संसार में भी, प्रत्येक "इकाई की अंतर्भूत शक्ति” का संगोग रचना का प्रधान 
तत्त्व होना चाहिए बोर “प्रकृति के अनुसार सही यह है कि यधाशक्ति दूसरों के ऊपर 
प्रभुता जमा कर रहा जाएं।” उनका विश्वास है कि इसका विरोध करने वाली 
जितनी भी मानव-विधियां हैं--और ये विभिन्‍न स्थानों में विभिन्‍न प्रकार को हैं--सव 
कला और रूढ़ि को उपज हैं ओर ऐसी विधियों के अनुसार जितका कोई आाकृतिक 
ओऔदचित्य नही, दूसरों की दासता में रहना बेहूदगी है | व्यक्ति अपने बत्र से जो कुछ 
जीत सके उस पर उसका अधिकार होता है। यह सही है कि अपने इस तर्क में 
प्लेटो चितन के विकास का धादश की हृष्टि से विवेचन कर रहा है, ऐतिहापिक 
दृष्टि से नहीं। यहाँ वह भौतिक संसार के प्रकृतिवादी दर्शन और नीतिशास्‍्त्र की 
प्रकृतिवादी संकल्पना का आंतरिक साहर्य दिखा रहा है जिसे दाशंनिक मानस स्पष्ड 
देख पाता है । आंतरिक साहश्य का अथ यह नहीं कि ऐतिहाप्रिक संबंध भी हो । 
सोफिस्द बलवान के प्राकृतिक अधिकार को बात करते थे। पर यह हो सकता है कि 
भौतिक संसार के संबंध में उसका कोई भी दर्शन न रहा हो--बल्कि हम यह भी 
देख हो चुके हैं कि क्षोफ़ित्ट आमतौर से जानवूक कर अपना ध्यान ऐसे दर्शन से दूर 
हृढा लेते थे । फिर भी यह दर्शन वातावरण में व्याप्त था । ओर जिसने यह समभः 
लिया हो कि हमारी पीढी में विकास का वैज्ञानिक सिद्धांत नैतिक और सामाजिक 
दर्शन के क्षेत्र में जानेअनजाने किस हृद तक पैठ गया है, वह प्लेटो के तर्क के मूल 
सत्य को सम्रकेने में जूक नहीं सकता 


(ड) सोफिस्ट एटीफोन 


पौचदी शताब्दी के उत्तराद्ध के सोफिस्ट साहित्य बा अभी हाल में जो अंश 
प्राप्त हुआ है, उससे प्लेटो द्वारा वर्णित संप्रदाय के विचारों का पता लग जाता 
है। यह अश सोफ़िस्ट एंटीफोन की एफ रघना का है! । यह एंटीफोत अपने 
उस सम-सामग्रिक और नामराशि, बबता एंटौफोन से मिन्‍म है जो 4]] दी त्रांति 
का अल्पतंत्री नेता घा। यह एंदीफोन अनेक विषयों का लेखक था। प्राचोत काल 
के आलोबकों का कहता है कि उसकी लेखती से इंटरप्रेटशन ऑफ ड्रीम्त, कारशरई, 
स्टट्समेन तथा दूध भाम के ग्रंथों की रचना हुई। यह जो अंश हाल ही में परत है, 
उसकी अंतिम पुस्तक में से है। द्रथ नामक ग्रप दो भागों मे पा। इसमें मुख्यतः 
भौतिकी और तत्वमीमांसा के प्रइनो का विवेचन था । लेकिन, इस नए अश से प्रमाणित 
होता है कि उसमें नीति-श्षास्त्र और राजनीति के प्रशतों का भी विवेचन किया गया 
था। यह काफी महत्व को बात है वयोकि इससे ऊपर व्यवत किए गए इस विधार 
की पुष्टि होती है कि भौतिकी से संबंधित रचनाओं में भोौ मानवीय वायेन्‍व्यापारों 
का विवेचन हुमा करता थां। लेकिन, एटीफ़ोन की रचना का यह नया अंश इससे 
भी आगे एक तौर विचार की पुष्टि करता है। इससे पता लगता है कि भौतिक 
भऔर नेतिक चितन में संबंध था और सृष्टि के प्रकृतिवादी दृष्टिकोण के फंत्तस्वरूप 
नीति-श्वास्त्र और राजनौति कौ प्रकृतिवादी पद्धति का जन्म हुआ । यह सबंध कंसा 
था--इसका संकेत प्लेटो मे मिलता है । द्रुय शीर्षक ग्रंथ के उक्त अंश में निश्चित 
रूप से इस पद्धति के दर्शव होते हैं। इसका महत्त्व यह है कि इसमे हम पहली बार 


]. यह बंध 0:98 ए०्फुडं, >, सं० 364 पृ० 92--04 पर 
मुद्रित है। मैं इस अंश के लिए मि० जे० यरू० पावेल का आमारी हूँ। उन्होंने 
ही इसकी ओर मेरा ध्यान आकृष्ट किया । ऊपर के पैराग्राफ़ लिखने के बाद 
मैने यह अंश पढ़ा। इससे मेरे विचारों की पृष्टि होती है । इसका बनुवाद-- 
जो डा० ग्रेनफैल के बनुवाद पर आधारित है--अ्रस्तुत अध्याय के परिशिष्ट 
में दिया गया है । 


04 गूलानी राजनोति-सिद्धांत 


एक ऐसे सोफिस्ट के विचार मूल रूप में पढ़ सकते हैं जो समभता था कि प्रवृति 
की प्रकृतिवादी सकल्पना विधि के विरोध में पड़ती है और जो प्रकृति को विधि से 
ऊपर मानता था॥ इसे ध्यान में रख कर हम प्लेटो के सोफिस्टवादी सिद्धांतों के 
विवेचन वी परख कर सकते हैं। इसके आधार पर हम यह भी देख सकते हैं कि 
प्लेटो ऐसी स्थितियों की आज्ञोचना नहीं कर रहा जो उसने केवल आलोचना के 
लिए ही गढ ली हों बल्कि पह ऐसे विचारों को आजोचना कर रहा है जो उस समय 
चास्तव में प्रचलित थे । इस दृष्टि से रिपब्लिक तथा '्लेटों के अन्य संवादो को 
समझने के लिए एटीफोन के इस अंश का कमर महत्त्व नही है! । 


एटोफोन के विचार से “प्रकृति” 'सत्य' या यथार्थ है झिसका उसते विवेवन 
क्या है ॥ उसने 'प्रकृतिं' की इस संकल्पना का दो दिज्ञाओं में प्रयोग किमा--एक तो 
राज्य वी दताई हुई विधि कौ---जिसे कोरा मत और हूढ़ि का भामला समझा जाता 
है--साख घटाने के लिए; और दूसरे इसलिए कि उस समय यूनामौ तथा बवेर का 
जौ भेद प्रचलित था वह दूर हो जाए और यह ज्ञात हो जाए कि दोनों ही मानवता 
की समान 'प्रझृति' भे भागीदार हैं। यदि हम पूर्छे कि प्रकृति! से उसका बया अभिप्राय 
है, तो एक दम स्पष्ट उत्तर नही मिलेगा । एटीफोन की रचना के उक्त अंश से हमे 
क्रेबल उन आधार-वाबयों (छाटप5८७) का स्वरूप ज्ञात हो जाता है जिनका शायद 
वहू पहले उल्लेख कर चुका होगा भर जिन्हें अव वह बस मानकर चलता है। कहते 
है प्रकृति के नियम आवश्यक हैँ। वे अगर विधियाँ हैं तो उसी अ्र्य मे जिस अर्थ मे 
गुरुत्वाक्पंण का नियम (39 ता हाअशोआंणा) एक विधि है । अगर कोई उनका 
उह्लघन करने कम प्रयत्न करेगा, तो एक अनिवायय प्रतिक्रिया होगी--जैते यदि कोई 
गुरुत्वाकर्पण के नियम का उल्लंघन करे तो निश्चय ही गिर पड़ेगा | जहाँ तक हम 
समभके हैं, एटीफोन के विचार से यह प्रकृति का नियम है कि मनुष्य जीवन की 
साधना करे और मृत्यु से बचे । असः उसे ऐसी चीज़ों पाने का प्रयास करना चाहिए 
जिससे जीवन का या सुख-सुविधा का उन्नयन हो ओर ऐसी चोज्ो से बचना चाहिए 
जो उसकी मौत का कारण बन सकें या जिनसे उसे कष्ट मिले। यह हॉब्स जेसा 
सीधा प्रहृतिबादी दृष्टिकोण है । लेकिन, दोनों मे एक अंतर है--हॉब्स का तो यह 
विचार है कि जब मदुष्य॑ एक दूसरे के सपर्क मे आते हैं तब वे प्रकृत्या एक दूसरे की 
जान के गाहुक होते हैं और इसलिए यह स्वाभाविक और आवश्यक है कि उत पर 
विधि का दबाव रहे ताकि दे एक दूसरे के जीवन का सम्मान करना सीखें | पर 
एटीफोन का मत है कि दवाव की विधि जीवन की प्राकृतिक विधि के प्रतिकूल है। 
मनुष्य को एक दूसरे के साथ मिल कर रहना होता है-इस तथ्य से जो समस्या पैदा 
होती है, उसकी ओर शायद उप्ने घ्यान ही नही दिया। वह अपूत्त व्यविववाद को 


. उक्त अंच् से अनायास ही जर्मन विद्ानो का यह बनुमान भी मिथ्या सिद्ध 
हो जाता है कि एंदीफोन प्रोटेगोरस के ढंग का रूढ़िवादी था और उसका 
विधि की ब्रुता में विश्वास या। इसी अध्याय में आागे पृ० 722/--2 
झरना कोजिए। वह ठो इसके विपरीत विधि का बालोचक और “प्रकृति” का 
ष्य हे । 
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पद्धति का अनुसरण करता है! । उसया तक है कि मानवीय विधि आचरण के नियमों 
मी स्थापना करती है जो प्रकृति वी इस विधि के प्रतिवूल पहते हैं कि प्रत्येक व्यवित 
को जीवन और सुस-सुविधा की साधना करनी घाहिए। मानवीय विधि ऐः नियम 
संयोग के फल हैं: उनका आधार कैवल प्रगविदा (००ए८॥०४0 और अभिसमय 
(००॥५शा0)) हैं । वे सत्य की नहीं, लोगों के मत की उपज हैं। वे हमे ऐसे कार्मो 
में प्रवृत्त करते हैं जो अप्राइतिक हैं पषोकि थे मन को सुख गहीं देते; उनके कारण 
सारा रस सूस जाता है, जिंदगी लचर हो जातौ है। ये नियम हमे सिखाते हैं कि 
अपने पड़ोसियो पर कभी लाभप्रमण मत बरो; बहुत करो तो इतना कि अगर तुम्हारे 
ऊपर आपफमण हो तो अपनी रथ्यां कर खो; कि अपने माता-पिता के साथ कभी कोई 
बुराई मत फरो--चाहे वे भछते ही तुम्हारे साथ बुराई करें; तुम तो बस बुराई फा 
बदला भलाई रो दो। इन सब तकों रे एटीफोन यह निषप्स्ं नहीं निकालता पि शक्ति 
श्य में हो होती हे या यह कि जीवन वी अधिवाधिक परिपूर्णता थेः लिए व्यक्ति को 
भयाशवित, सछुल्लमझुल्ला और साहसपुर्दके विधियों पा उल्लंघन करना चाहिए, 

परंतु वह यह निष्यपं अवश्य निकालता है कि जब दूसरों के जाने बिना विधियों वा 
उह्लघन किया जा सके, तय बेसा करना अच्छा होता है। विधि के अधीन जो दड़ 
दिए जाते हैं वे वास्तव में मनुष्य के मत से जुड़े हुए होते हैं; और अगर बोई मनुष्य 
के मत के कटपरे से आने से बचा रह सके तो बह इन दडों रो भी बचा रहता है । 
आम तोर से ओर औरातन विधि का पालन करना गलत होता है, वोकि आम तौर से 
और औसतन विधियाँ प्रह्ोति के भतिकूल होती हैं और वया ठीक है--इसवा प्रमाण 
भ्रकृति होती है। हाँ, यह हो सवता है कि कभी विधि का पालन करना ही एक 
त्तरवीव हो लेकिन यह भी वहुत कम होता है। जो थपने बष्ट के निवारण के लिए 
विधि या मुँह जोहता है, वह अक्सर घोखा पाता है वबपोंकि अदालतें शायद ही कभी 
उचित रूप से यह काम संपन्‍न कर पाती हों। इस बात का जितना मोवा पीड़ित पक्ष 
को होता है कि वह अपने पद्षा को अच्छे ढग से प्रस्तुत करे और व्यायाधीकों से अपनी 
बात मनवा लें, उत्तता ही पीड़क पक्ष को भी होता है। संक्षेप में, यदि आपकी 
कसौटी यह हो कि सही वया है। तो विधि का पालन करना अकसर गज होता है; 

यदि आप मसलहत की हृष्दि से देखें, तो कमी-कभी उसमे मसलहत हो सकती है । 

पर कुल मिलाकर वह किसी भी कसोटो पर खरा नही उतरता । 


जऊँसे एटीफ़ोन यूनानी नगर-राज्य की रूढ़ विधि की साख घटाने का अपत्न 
करता है, दंसे ही वह यूतानी और वर्दर के रूढ भेद को भी समाप्त करना चाहता 
है। हम जानते हैं कि इस युग के अनेक यूतानी विचारक ऐसे थे जो अभिजात॑ तंपा 
साधारण जन के भेद को प्रकृति के विरुद्ध मानते थे; हम जानते हैं कि कुछ ऐसे 
विचारक भी ये जिनका स्वतंत्र व्यवित्त ओर दास के भेद के बारे मे भी यही मत 
बा? । एंटीफ़ोन ऐसा विचारक है जो इससे भी आगे बढ़ गया है। उस समय लोग 
यूनानियों मौर सारी दुनिया के दीच एक आधारभूत भेद माना करते थे; उसने इस 


. इस अध्याय के परिशिष्ट से तुलना कोजिए, पृ० 28 पर टि० । 
2. इस अध्याय में आगे पृ० 5--6 छे तुलना कीजिए । 
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मत का खंडत किया जिमत्री प्रतिष्ठा बहुत बाद के युथ में होते को थी। इसका 
कारण जानते के लिए फिर उसी 'प्रश्गोति का सहारा लेता होगा ॥ यूदानी और वर्दर 
के भौतिक गुण एक से हैं। यदि हम इस विषय को मौठिक जौदन तक हो सौमित 
मान लें (ओर सच तो यह है कि एंटीफ़ोन पहले ही विधि-पालन के विषय को 
भोतिक जीवन के दायरे में सौमित करके विचार कर चुवा है) ठो हम देखेंगे कि इस 
कसौटी पर सव मनुष्य एक से हैं, समान हैं॥ वे एक ही से अंगों से एक-सी हवा में 
साँस लेते हैं। इसी बात को हॉब्य ने इस प्रवार कहा है: “प्रश्नति ने धरीर कौ 
समताओं की दृष्टि से स़द मनृष्यों को समान बनाया है” | हॉन्स व यह भी कथन 
है कि सब मनृष्प मस्तिष्क की क्षमतात्रों में भो समान हैं ॥ एटोफ़ोन मे भी संभवत: 
यही बात वही है । लेबिन, यही पर उसको खंड-रचंना समाप्ठ हो जादो है ओर हम 
यह नही कह सकते कि उसते इस तक को दाये क्सि प्रकार बढाया । 


अस्तु, एंटीफ़ोन के चितन का मूल-मत्र ययारये वाद है। सैकियावेती की भाँति 
वह भो दस्तुओं के यथार्थ स्वरूप तक जाता है और मानद-च्यापारों में बह यहो सत्य 
पाता है--इस॑ दृष्टि से नहीं कि मनुष्य क्या सोचता है बल्कि इस दृष्टि से कि अपनी 
घरीर-रचना के कारण तौर श्रद्ृति के हायों गढ़े हुए होने के नाते वह वास्तव में 
होता क्‍या है। मनुप्य जीवन और सुख की साधना करता है॥ यही उसके जीवन का 
सच्चा नियम है और इस भूमि पर ही हर बादमी एक-सा होता है। वह हृप्टिकोष 
जिसके वारुध मनुष्य जीवन ओर सुख था साधक नहीं रह जाता या जिसके 
फतस्दहुप कुछ लोग इसरों से अच्छे हो जाते हैं, कृत्रिम और कोरा हवाई दृष्टिकोण 
होता है । वह विचार-प्रेरित मत को तरग मात्र होता हे॥ विधियों को अधिकतर 
घारणाएँ इसी प्रकार की बोरी कल्पनाएँ हैं / उदाहरण के लिए यह बह्दा जाता है 
कि अपने माता-पिता के अभ्रति हमारा एक कत्तेंव्य होता है और वे चाहे हमारे प्रति 
बँसा भी व्यवहार करें, हमे इस कर्तेव्य का पालन करना ही होता है--यह कोरी 
बल्पना है। और अपने घेरे से बाहर के लोगो से अपने बड़े होने को बात--भानो 
प्रकृति-जगत मे कोई घेरा भी होता हो--यह भो कोरो कल्पना है 4 
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एंटीफोन की इस संड-रयता के अतिरिक्त हमे प्लेटो की गृतियों से भी उस 


संप्रदाय की शिक्षा का परिचय मिलता है जो प्रशुति और विधि को परस्पर विरोधी 
मानता पा और यदि सदेव नहीं तो प्रायः न्‍्याप को एबित फे पर्याय के रुप में ग्रहण 
करता या | यों इसे संप्रदाय कहता निविवाद नही है। “लेटो ने जो विवरण दिया है 
उसके अनुसार इस शिक्षा के दो रूप उपलब्ध होते हैं। एज का उत्लेस तो रिपस्सिक 
के दूसरे अध्याय के घुर में है'॥ यह शिक्षा का अधिक संयत रूप है। दूसरा रूप 
जो अधिक उप्र है, ग्रॉनियात में मिलता है। इसकी तर्कसिद्ध पराकाप्ठा रिपम्लिक 
के पहले अध्याय में दिलाई पड़ती है । 


शिक्षा के उब्त संगत ओर प्रचलित रूप का विवरण श्लॉकन ने (जो सोफिस्ट 


भहीं, बल्कि प्लेटो का बड़ा भाई था और रिपब्लिक के नाटकीय पात्रों में से एक है) 
इस प्रकार दिया है ४ 


ब् 


“अन्याय करना प्रकृत्या, बच्छा होता है; बन्याय सहना बुरा। 
सेक्नि, अच्छाई से बुराई ज्यादा बड़ी होती है। अतः जब लोग अन्याय कर 
और सह घुकते हैं और दोनों का अनुमव प्राप्त कर लेते हैं, तव चूंकि वे एक 
से बच नहों सकते ओर दूसरे को हासिल नहीं कर सकते, इसलिए वे सोचते 
हैं कि आपस में समझौता कर लें कि न अन्याय करेंगे, न सहेंगे। फलत: 
विधियों और पारस्परिक रूढ़ियों का जन्म होता है। जो चीज विधि के द्वारा 
समधित होती है, उसे लोग विधिसम्मत तेथा न्यायपूर्ण कह उठते हैं” (रिपब्लिक 
258 ४--359 8) । 


* फुल मिलाकर देखें तो एंटीफोन को शिक्षा का रूप संयत है। एंटीफ़ोन के 


तक में ओर रिपब्लिक 05 अध्याय के शुरू में प्लेटो द्वारा प्रतिपादित 
तक में फाफो साम्य है जिससे संकेठ मिलता है कि घ्लेटो एंटीफोल कौ रचना 
से परिचित था । लेकिन, दूसरी ओर यह बात ध्यान देने कौ है कि उसने 
एंट्ीफ़ोन के नाम का कहीं उल्लेख नहीं किया है । है 
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इस सिद्धांत मे वर्तमात का व्यक्तिवाद अतीत मे प्रतिविबित होता है। चूँकि 
आज का मनुष्य अपनी व्यक्तिगत इच्छा और उसके दावों के प्रति पूरी तरह जागरूक 
है, इसलिए वह यह प्रश्व कर उठता है कि अतीत के मनुष्य ने--जिनके बारे में यह 
माना जाता है कि वह भी उतना ही जागरूक घा--कंसे यह मान लिया कि बहू 
अपनी उस इच्छा का स्वतंत्र प्रयोग करवा और अपने दावों से थारे मे भरपूर आग्रह 
करना छोड देगा । कुछ लोग वहेंगे कि यह समर्पण अपनी इच्छा से ही किया गया 
होगा । इसके द्वारा मदुष्य ने प्रारस्परिक सहयोग के लाभ की प्रातिर अपना संतोष 
त्याग दिया--हालाँकि यह सत्य है कि उसका वहू सतोष व्यक्तिगत शक्ति की 
सीमाओ के कारण सीमित था। यहाँ हमारे सामते जो संवल्पना आती है, वह एक 
व्यक्ति के और सवो के साथ ऐच्छिक सविदे की सकल्पना है। लेकिन इस संविदे के 
आधार पर जिस राज्य का निर्माण होता है, उसकी बेघता सशर्ते होती है । वह 
अतिम द्वारण हैं। जो न्याय राज्य लागू करता है, वह पूर्ण आत्म-सत्तोप का आदर्श 
न्याय या प्राकृतिक श्रेयस्‌ नहीं होता । वह व्यावहारिक न्याय होता है, रूढ़ शेयस्‌ 
होता है और इसका सतोपष पारस्परिक सहनशझ्लीलता द्वारा सीमित होता है। वह 
बलवानूं का बल नहीं, निर्वेल वी आवश्यकता है और यदि यह बिसी जर्धे भे बल है 
भी, तो “थोडो की शवित के विरुद्ध संगठित बहुतों की निर्बेलता करा बल है? । 


यहाँ तक व्यक्तिवाद अपने चरम रूप मे प्रकट नहीं होता । इसमें केवल दो 
ही निष्कर्ष निहित हैं जिन्हे संयत्त समझा जा सकता है ; प्रश्मति वी एक ऐसी मूल 
अवस्था थी जिसमे हर आदमी अपने मनचाहे ढेंग से, ख्यवित के रूप मे रहता था, 
बाद मे एक सविदा हुआ जिसमे लोगों ने सोच-समंझ कर एक सौदा किया--सोदां 
यह था कि उनके जीवन की रक्षा की जाए, उनके निरापद रहने को व्यवस्था की 
जाए और इसके बदले मे वे अपनी इच्छा के स्वतत्र प्रयोग के अधिकार का समर्पण 
कर देगे। ग्लॉकन द्वारा वणित सामाजिक सविदा का सिद्धांत अपने इस सयत रूप 
में शायद डिमोत्रिटस का सिद्धांत रहा होगा। यह सोचने के अनेक कारण हैं। 
पहला धो यह कि हम जानते हैँ वाद के दिनो मे एपीक्यूरस सामाजिक संविदा के 
प्िद्धात का पोपक था और चूँकि वह कई हृष्टियो से डिमोक्रिट्स का अनुयायी था; 
अत. यह मानता स्वाभाविक है कि उसने राजनीतिक सिद्धांत में डिमोब्िट्स का 
अनुसरण किया होगा । एपीवयूरस की भाँति डिमोकिट्स भो सुखबाद (7०0098509) 
के सिद्धात की शिक्षा देता भा । इस पघिद्धांत में व्यक्ति की भद्दत्ता पर ज्ञोर दिया 
जाता है और यह एक ऐसे राजनीतिक सिद्धात के साथ जुड़ा हुआ है जो मानता है 
कि राज्य का उद्भव व्यक्तियों के संबिदे के फलस्वरूप हुआ १ फिर, हम यह भी जानते 
हैं कि डिमोक्रिटस भाषा के रूढ़िगत और कृत्रिम उद्भव में विश्वास करता था। 
भह्‌ भी कहा गया है कि वह रग और स्वाद जैसे गौण गुणो को 'झढियता मानता 
था। भाषा और गोण गुणों के बारे मे उसका जो विश्वास था, वही राज्य के बारे 
में रहा होगा । 


], जॉवेट द्वारा किए गए रिपब्तिक के अनुवाद के आधार पर; भूमिका, 
पृ० 32॥ 
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अब हम प्रदृति और विधि वी प्रठिपक्षता के दूसरे और घरम रूप पर 
विचार करेंगे जिसका उल्तेस प्लेटो ने गॉगियाज में किया है। यहाँ सामाजिक 
संविदा द्वारा प्रतिष्ठित सढ़िगत न्याय को पूरी तरह अस्वीक्ृत करके दावित के 
प्राइतिक न्याय कौ पूरी तरह अपनाया गया है। यथपि ग्ोजियान्‌ में इस विचार 
का प्रतिपादन है सेकिन प्लेटो ने यह विचार सुद गाजियाज फे साये नहीं मढ़ा है। 
(हम देस ही चुके हैं कि गोजियाज ने स्वयं किसी मैतिक अथवा राजनीतिक दिद्धात 
की शिक्षा मही दी थी और प्लेटो ने नौ उते ऐसे विनी सिद्धात वा प्रवर्तंक नहीं 
माता) । प्लेटो ने कंलीवसीश नाम के किसी व्यवित को इस सिद्धांत वा प्रतिपादक 
बताया है। हमे फंलीवलीश के अस्तित्व के बारे भे और वहीं कोई उल्सेस नहीं 
मिलता, फिर भी हो सकता है वहू परौँचयी शताब्दी के उत्तर बाल वा कोई 
चास्तविक ऐतिहाशिक व्यक्ति रहा हो! । कंसीवलीय विधि मात्र यो कस्दीवार करता 
है--बह उगे सविदाओं वी हेय गृष्टि मानता है । उसके अनुमार बसवार्मों को उनके 
स्पाय अधिवार से वचित परने के लिए निर्देयों ने ये सविदे था समभौते विए हैं 
(492 0) । विधि 'दाप्तोचित नैतिवता' वी स्थापना करतो है॥ (विधि सज्जनों वी 
मृष्टि मही, दुर्जनों वी है) और दासोचित नैतिकता सच्ची मैतियता नहीं वयोकि 
प्रति और विधि का विरोध होता है और मानव-जीवन का सच्चा नियम है प्ररृति 
सदि हम इस नियम का अनुसरण करें-भोर हमें मह्दी करना चाहिए-तो हम 
देखेंगे कि मेतिकता और अधिकार इस वात में निहित है कि धांकित यो अधिक्तम 
प्रयोग किया जाएं जिससे कि शर्ित के द्वारा जितना सुख प्राप्त किया जा सकता है, 
किया जाए, इतना प्रचुर सुस्त जो तिल कभी नहों कर सकता । अस्तु, असम्रानता 
प्रति गा मियम है। यह झड़ि वा प्रताप है कि समानता का अधस्तित्व है, या कि 
लोग वितरण वी समानता का दावा करते हैं। प्रश्अति से मनुष्य असमान होते हैं 
और वजवान निर्वेत से अधिक पा लेता है। यहां दंलोबलीड जिस बल को बात कर 
रहा है, वह केवल घारीरिक बल नहीं है। वह शरोर और मन दोनों को--अयंबा 
एक ही शब्द में बहे तो संपूर्ण व्यवितत्व कौ--क्षमताओं की चर्चा कर रहा है। वह उस 
इवित की बात कर रहा है जिसे मेकियावेली ने प्राणवत्ता (४/४४) वहा है 
ओर जिससे उसने सीज़र वोधिया को संपरन माना है। यह प्राणवत्ता बुद्धि से 
पोषित इच्दा-शक्ति भें निहित है। प्राणवान्‌ व्यक्ति अथवा नौतो की भाषा में, 
अति-मानव यदि एक बार अपनी सारी शवित सहेज कर उठा खड्य तो वह यूच के 
प्रभुत्व को और उसको यूथ-मैतिकता को उखाड़ कर फेंके देगा । उसके व्यक्तित्व में 
अकृति का न्याय अपनी पूर्णता में सावार हो उठेगा (484 #) | 


अंत.करण, भात्मा कभी, कमी अतर्मत, 
मे तो निपट वलीव, कायर-वाणी के गुजन 
पुरपसिह-गर्जन-मंदन हित इनका सर्जन, 
अपना तो भुजदल ही हो अपना अतर्मन ॥ 


१. बनेंट, प्रोक् फि्लाँसफ्ों पृ० 2 : न्रीगवाउम, डेर उर्संप्रंग डेर बॉन 
कंलोवलोज़ इन प्लेटोन्स गॉनियाँत् बर््रेटेनेन ऑस्चाउनगेन, प्ृ० 42) 


0 यूनानी राजनीति-प्रिद्धांत 


'शवित वी इच्छा' के इस प्राचीन .यूनानी स्िडांत और नौत्ये वी शिक्षा के 
साहश्य की ओर घ्यान आइप्ट वरना आवश्यक नही है!। मीत्शे ने कहा या क्कि 
€सत्य दी बसौटी यह है कि भावना को बढाया जाए” ! यह वाठ पलीवलीज भी दह 
सकता था । नीत्ये वी भाँति कलीकलीज आचारों का इतना विध्वंसक नहीं जितना 
नैतिक ब्ातिकारी है। वह नैतिकता का विरस्वार नहीं करता, वह हूढिवद्ध अथवा 
यूथ मैतिक्ता वा तिरस्कार करता है ताकि उसकी जगह प्राकृतिक अथवा स्वामित्व- 
नैतितता की स्थापना हो सके | वह मानता है कि प्राकृतिक अधिकार जंसी चीज 
होती है लिबिन उसके अनुसार उसका आधार है शक्ति ॥ 


व्लेटो ने रिपब्लिक के पहले खड में इससे भी अधिक उग्र और चरम स्थिति 
का निरूषण क्या है । यह स्थिति पाँचवी छत़ताब्दी के उत्तरकाल वे एक सोफिस्ट 
काल्सीडॉन के प्रंसीमेवस के माध्यम ये ब्यवत की गई है। श्रेमीमेक्स के विचार से 
प्राकृतिक सत्य नाम वी वोई चीज़ नहीं । राज्य में जो सबसे सबल हो, वह अपने 
स्वार्थ के अनुन्ृत जिस विसी चीज़ को भी लागू कर दे, वही सत्य है। इससे कोई 
फक नहीं पडता कि वह वया लागू करता है--शक्तिशाली के सत्य की लागू करता 
है या दुर्बल के रात्य को, समानता को लागू करता है या असमावता यो । वह जिस 
चीज को लागू करेगा, वह सत्य है। प्रंसीमेक्त यह नहीं भानता किश्रकृति के 
आदेश्ानुसार शक्ति मूलतः सत्य होती है। प्रंसीमेक्स का कथन है कि झक्तिमान 
जो बुछ भी लागू कर दे, वही सत्य होता है--फिर छाहे राज्य मे शवित वी प्रतिष्ठा 
कहीं भी हो और वह चाहे कुछ भी आदेश दे-उसके अनुसार इसके परे भौर कुछ 
सत्य नही । यदि निर्बल बषने हित मे क्यवा अपने हिंत के विषय में अपनी सकल्पता 
के अनुसार विधियाँ बनाए, तो ने विधिमां और उनके द्वाया प्रतिष्ठित अधिकार तभी 
घक न्यायपूर्ण और सत्य रहते हैं जब तक कि वे उन्हे लागू करते रह सकें । ज्यों ही 
यह स्थिति आ जाए कि उन्हे लागू न किया जा सक्रे, त्यों हो वे सत्य नही रह जाते । 
बौलीक्लीज तो कुछ बादशंवादी-सा है, बह ऐसे प्राकृठिक सत्य में विश्वास करता हे, 
जो सर्देव सत्य बना रहता है; १२ अर सीमेकस झनु भववादी (६गाएए/ंक्षंझ) है । उसका 
विश्वास है कि अनन्य ओर चिरतन सत्य नाम की कोई चीज नहीं होती । उपके 
विचार नीत्ये से नही, हॉब्स से मिलते हैं। हॉब्स को भांति उसका भी विचार है कि 
प्रमु-शक्षित कय ब्रादेश ही एकमात्र सत्य है। कहा गया है? कि यह नैतिक नाशवाद 
(८7४०७ गांमा॥0) है । नेतिकता के क्षेत्र मे यह गॉजियाज के बोद्धिक नाशवाद 
की तकंत्षगत पूर्ति हैं यद्यपि यह ऐसी पूति है जो गॉजियाज की अपनी शिक्षा में नहीं 
थी । जिस प्रकार गॉजियाज का विचार है कि क्षप परम तत्त्द (8क्षएट्ट) को नही 
ज्ञान सकते, उ्ती प्रकार अभ्रंसीमेकेस का विचार है कि आप सत्य को नहीं जान 
सकते । जेसे गॉजियाज़, परोक्षत:, हमें वस्तु के 'आमास' (3998श27०८) पर ले 
पहुँचता है, वैसे ही प्रेसीमेकस हमे प्रत्यक्षत: विभिन्‍न प्रशुसत्ताघारियों के द्वारा लागू 





]. तथापि, साहश्यताएँ वृहद्‌ अतर को दूर नहीं करती॥ नीत्शो एक पिड्ांत- 
दादी नहीं, प्रत्युत सूतजकार है। वह सौंदयंवादी दृष्टिकोण से लिक्षता है । 
कलीक्लीज़ इससे बहुत टूर है । 

2. बर्नेंट, पूृ० छ०्, पृ० 2] 


4] झोफिस्ट-प्िद्धांतों के दिदय में प्लेटो का विवरण ]] 


की गई विभिन्‍न विधियों के अधिनियमों (८०४०४८॥७) पर अथवा आमासों पर ले 
पहुँचता है । 


इन सिद्धांतों के पीछे वु्ध ऐतिहासिक हष्य हैं जो उनके स्पष्टीकरण के लिए 
श्ावश्यक हैं और जिनके बिना वे अस्तित्व में न आए होते । गॉजियाज में फेतीवनीज 
के तक से यह बात स्पष्ट हो जाती है। यद हम देफ ही चुएे हैं कि कैसीवनीज़ के 
अनुपार असमानता और वलवान का शासन प्राकृतिक विधि देः तवाउे हैं। यदि हम 
प्रमाण माँगें, तो हमे दो प्रमाण मिलेंगे। पद्तरा प्रमाण परश्चु सृष्दि (483 0) का है 
यानी पु जगत से हमे उदाहरण दे दिया जाएगा। यह बही तऊ है जिसका स्वय 
प्लेटो ने रिपब्लिक में प्रयोग विया है--लेबिन बहुत भ्रिश्न रोति से । और यह वही 
तर्क है जिसका लगता है, एयेंस में भी जिसकी लाठी उसको भंस के मिद्धात को 
उचित टहूराने के लिए उसी अर्य मे प्रयोग होता पा जिस अय में वैज्ीक्लीज ने उसया 
प्रयोग किया है। उदाहरण के लिये अरिस्टोफेन्स के पतांउड्स शीर्षक नाटक में (जिसमे 
उप्र सोहिस्टो की शिक्षा का मझाक उद्ाया गया है) स्ट्रेम्यि्‌ट्य अपने ऐका कर 
प्रहार करता है भौर यह वह कर अपने कार्य को उचित ठहराता है “मुर्गों गो और 
अग्य ऐसे हो पशुओं को देखो; ये अपने बापों को दड देते हैं, और थे हमगे विश बात 
में भिन्न है--सिवाय इसके कि ये ससद्‌ के अधिनियम नहीं बनाते” २ इस तक॑ वा 
जब इस अर्थ मे प्रयोग होता है तो वह हमे पशु-जगत में अस्तित्व-सधर्प और योग्यततम 
को चिरजीविता पर आधारित बल की प्रभुता के नियम के पक्ष थे दी जाने वाली 
आधुनिक दलीलों वी याद दिला देता है। उन॑ 'दांदाओ' के जो अपने आपको जीवन- 
संघर्ष, का सिपाही बताते हो प्रादीन संस्करण भी हैं; और हवसले के शब्दों में कहें तो 
कंलोवली जञ मानों 'ब्याप्र-अधिकारों' के सिद्धांत का पहले ही से प्रयोग करता प्रतीत 
होता है। इस सिद्धांत का उपयोग आजकल के अन्य अनेक विचारकों ने भी किया है 
लेकिन वह मानव-जग्रत पर बिल्कुल लागू नहीं होता!। पर, फैलौवलीज वा यह 
प्रमुख तक नही है। प्रकृति के विषय में उसकी धारणा का वास्तविक आधार राज्यों 
का उस समय का आचरण है जब वे राज्यो के रूप में काम कर रहे हों (483 0)। 
यह बात हॉब्स के संदर्भ मे समझी जा सकती है। प्रकृति की असंस्वुत्त अवस्था के 
विपय में उसवी संकल्पना का कारण यह है कि राज्य सर्देव ही “मल्लो की स्थिति 
ओर भभिमा मे रहते हैं” । 


राज्यों के संबंधों पर आधारित किद्ठी तक को व्यक्तियों के संवधों पर लागू 
किया जा सकता है था नहीं--यह प्रश्न अपने आप में इतना वड़ा है कि इस पर यहाँ 


. “प्रकृति .... ऐसे किन्ही अधिकारों को नहीं मानती जो होने चाहिएं : उसके 
अधिकार तो केवल दे शक्तितयाँ हैं जिनका प्रयोग उत्तका प्राणी सघर्ष मे 
स्वत्वाधिकार के लिए सचमुच करता है...उतकी विधियाँ निर्मेम तथ्यों का 
धान, भात्र हैं: उसके अधिकार केवल पाशविक छाक्ितयाँ हैं...ऐसे क्षेत्र से 
कोई अधिकार नही होते; और नेतिक अधिकारों का विचार तो यहाँ एक- 
दम असंगत माना जाना चाहिए” (पॉलिदिकल थॉट फ्रॉम हट स्पेसर दू टुडे, 
पृ० 34) ० 


१2 गुतानों राजनीति-सिद्धांत 


विचार नही किया जा सकता । इस प्रकार वा तर्क पद्यु-जगत से प्रहण किए गए 
तक से भिन्न है वयोकि यह मानव-जीवन के एक विम्मार्ग में निरखे-परखे नियम को 
दूसरे विभाग में लागू करने वाली बात है; परतु कह्या जा सकता है कि इत दोनों 
विभागों में आधारभूत अतर है और एक विभाग का आघार लेकर दूसरे विमाग के 
संबंध मे तक करना उचित नही है; और यदि इस तरह का तर्क किया भी जाए तो 
उपतकी दिज्ञा उद्दटी होनी चाहिए । जो भी हो, यह बात ध्यान देने की है कि यूनान 
भे शक्ति के दर्शन का जिस रूप में आविर्भाव हुआ, उसका कारण बहुत ह॒द तक 
राजनीतिक ध्य थे विशेषकर एथेनी प्ाम्नाज्य के राजनीतिक तथ्य । इस सान्नाज्य 
के अग्रणी एथेंस को उसी रुप में ग्रहण क्या जाता था जेसे कोई अत्याचारी शासक 
होता है ( अपनी शक्ति के बारण उसने अपनी इच्छा और अपने स्वार्थ को साम्राज्य 
के अन्य सदस्यो के ऊपर आरोपित किया और उसे ही सत्य का मानदड माता और 
यह बहा गया कि व्यक्ति को नगर का अनुसरण करने का हक है । लगता है 
अत्याचार के लिए पूनानियों के मन में एक साथ ही आकर्षण भी था और विश्ृष्णा 
भी--घाहे वह अत्याचार व्यक्ति का हो, चाहे किसी नगर का । “अत्याचारी जीवन 
उन्हे कभी तो निदृष्टतम लगता है और कभी उत्कृष्टतम--जंसे कंल्ीवभीज़ को 
यूरिपिडीज़ के मन मे अत्पाचारी व्यक्ति के प्रति आकपंण था--यह वात्त हरकुलीज 
पपूरेन्स! से स्पष्ट हो जाती है। हम यह अनुभव किए दिता नहीं रह सकते कि 
रिपक्लिक और गॉजियाज़ में शवित के जिस दर्शन का निरूपण हुआ, उसके पीछे भी 
अधप्याचारी का--पौरुष-युवत अति-मावव का--ध्यवितत्व है, जो अधिक बलिष्ठ होने के 
नाते अपने बल को ही न्याय का मानदंड वना लेता है। सच तो यह है कि ध्लेदो ने 
इसका स्पष्ट सकेत दिया है ॥ लेकिन, शायद कत्याचारो व्यवित के व्यक्तित्व से भी 
अधिक प्रभावशाली अत्याचारी नगर का तथ्य था। स्यूसीडाइड्स ते इस वात पर 
बारंबार ज़ोर दिया है कि एथेंती सःम्राज्य का आधार बलवानों का दुबंलों पर ध्ासन 
करने का अधिकार है। पेलोपोनेशियाई युद्ध शुरू होने से पहले एथेंस के राजदूतों की 
स्पार्टावासियों से जो बातचीत हुई थी, उसमे एथेनी राजदूतों ने स्पार्टवासियों से 
कह दिया था कि "यह हमेशा एक झ्ुव सत््य रहा है कि निर्बंल सबल के नियंत्रण से 
रहें” । एथेंसवासियों के नेता भी सभा में इसी स्वर मे बोलते हैं| पेरोक्‍लीज़ ने 430 
ई० पू० भे कहें था “आपका साम्राज्य अत्याचारी के शासन को भांति है” ॥ क्लिऔन 
ने 427 ई० पू० मे इसमे यह और जोडा कि “यह अत्याचारी शासन आपकी प्रजा के 
सदुमाव पर नही, आपकी शक्ति पर टिका है” ॥ सबसे प्रसिद्ध और सबसे महत्त्वपूर्ण 
भाषा मेलोस के लोगो के प्रति एथेंस के दूतों की है ॥ मेल्ोस एक द्वीप था जो 425 
ई७ पू७ के बाद से मु साल के लिए साप्य्रत्य मे सम्पिदित ण। चूंकि यह कर न 


. फोएनिस्साए की 504--0 पंवितयों और सप्लाइसेज की 409--25 
प्रक्तियों से भी तुलना कीजिए ॥ यूरिपिडीज़ संमवत: बैरिस्टर जैसे उत्साह 
से एक का को प्रस्तुत कर रहा है, जैसा कि वह प्रायः करता है । पर, बह 
मंकेदोनिया के दरदार में रह चुका था। प्लेटो का त्रासदीकारों पर मह 
आक्षेप है कि अत्याचार के भ्रति उनके मत में सहानुभूति है । 
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दे सका था, इसत़िए एपेंसवासियों में 46 ई० पू० में उप पर जान्रमण कर 
दिया पा । 


“हमारी तरह बाप भी यह अच्छी तरह जानते हैं कि संसार की 
जो गति है, उसमे अधिकार या प्रश्त केवत समान शव्ति याले लोगो के दीच 
ही उय्ता है। रामार में बतयान्‌ ध्यवित जो बुद्ध कर सबते हैं, करते हैं कौर 
दुर्वलो के गिर पर जो वा पड़ती है, वे उसे राहते हैं। देवताओं के यारे मे 
परंपरागत विश्यात के फारण और मनुष्यों के बारे मे अनुभय के आधार पर 
हम जानते हैं कि प्ररूति के अशझाट्य नियम के अनुसार वे जहाँ बही शाप्तन 
कर सबते हैं करते है? । 


च्यूसीडाइट्स ने ये भाव अधिकारी एयेनियों पी याणो से व्यवत कराए हैं 
और इन एपेनियों में दूभरे राज्यों मे भेजे हुए दूत भी हैं तथा देश वेः भीतर राधरिय 
राजनीतिश भी । और उसवा दावा है कि उसने उनके भाषणों वो लिविधद शिया 
है। हो सकता है यह इतिहासकार से अधिक दाशनिक के रुप में लिए रहा हो और 
अपने पात्रों द्वारा उन सिद्धातीं गा निम्षण यरया रहा हो जो उनके कार्यकर्लाप के 
मूल में निहित थे--जिस पर ये स्वयं राजनीतिजशों कौ तरह शिफ्ट झब्दों का पर्दा 
डात देते थे । सेकिन, इसमे कोई संदेह नही कि कषत्पतन्नीय बृत्तो से और विशेष कार 
अल्पतंत्रीय भंइलों में एथेंस द्वारा साझ्राज्य के शासन यी--ओऔर हम वाह सवते हैं कि 
स्वयं लौयतंत्र द्वारा एपेंस के धान कौ--धोर निंदा की जाती थी और उसे उच्च 
स्वर से केवल शक्ति पर आपारित बताया जाता था। एसेंस के अल्पतत्रीय वृत्तों 
का कथन था कि अत्याघारी नगर के: विशद्ध भिश्न-राज्यों पेः साथ उनवी सहानुभूति 
है, और वे उस नगर के लोवतंत्रात्मक शासन को सामूहिक स्वार्यपरता का एक 
भमूना समझते थे और वह स्वार्थ प्रकद इस तरह होता था कि अमीरों पर तथा 
गरीबों के संपत्त घर्मस्व पर भारी कर लगाकर मिल्ी-जुली जनता के हित साधे जाते 
ये। थल्पतंत्र को ओर मुके हुए एयेंसवाध्तियों ने पाया या कि लोसतंत्र के मूल में भी 
“दत्त ही म्याय है” का सिद्धांत सपत्रिय है--पर स्वयं उन्होने भी अनिवायें रुप से 
इस सिद्धांत को छोड़ नही दिया था । वे धिद्धांत को कम पर उप्तके प्रयोग को ज्यादा 
नापसंद करते थे। यदि एल्सिविभआाडिज् और उस्तके मित्रों को अवसर मिलता, तो 
के स्वयं भी धंमदत: उल्दी दिखा से उत्तका श्रगोग करने के लिए सैसार थे । सच तो 
यह है कि अल्पतंत्रीय विचारधारा और उग्र सोफिस्टों की शिक्षा मे जो साहश्य या, 
इठो के कारण सोफिस्ट एयेंस की जनता में इतने बदनाम हो गए थे । सोफिस्ट 
अमीरों को बव॒तृत्व-कतता और राजनीतिक योग्यता को ऐसी शिक्षा देते थे जिसे 
खरीदना गरीबों के दस की बात न थी । इसलिए, सोफिस्ट संदेह की हृष्टि से देखे 
जाते थे । जब कुछ सोफिस्टों के बारे मे यह समझा गया कि वे अल्पतंत्रीय बलवों की 
न्‍4िवी++ तनमन तितततत3 मन-मम--ममपनमकतननन-ननननन नमन. 

4, ख्यूसीडाइड्स, ॥. 76: ता 63: गा, 37: 89 और 05॥। ये 
निर्देश क्रीगवाउम की पूर्वोदृत उपयोगी पुस्तिका में संकलित हैं, पृू० 67 और 

ऋमश: । 
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प्रचलित विचारधारा को दाशंतिक अभिव्यक्ति दे रहे हैं, तो उन्हें भौर भी भधिक 
संदेह की दृष्टि से देखा जाने लगा! । 


. यह सुभाव कि अति-राज्य' के सिद्ात और व्यवहार ने अति-मानव के, 
स्िद्धात के विकास में योग दिया, नीत्ये के ऊपर लागू नहीं किया जा 
सकता । नीत्ये का अति-मानव में मले ही विश्वास रहा हो पर आन्रामक 
राज्य और उसके सेनिकवाद से उसे धृणा थी । उत्तकी यूरोप के संयुक्त राज्य 
मे आस्था थी। 


(छी सामान्य प्रतिमा-मंजन 


प्रद्ृति को विधि के विरोध में रसने की प्रवृत्ति ने न केवल राज्य का 
(विघ्वंस बरने वाले विचारों को जन्म दिया बल्कि अनेकों संस्थाओों और विश्वासों 
का विनाश करने वाले मतों को भी जन्म दिया। एक वार प्रकृति को रुढि के 
विरोध में खड़ा कर दीजिए : युग-युगों वी सारी परपरा नष्ट हो जाएंगी । हम कई 
चीजों को स्पानापन्‍न के रूप मे प्रस्तुत कर सबते हैं वयोकि प्रद्ृति वी अनेक रूपों में 
ब्याक््या की जा सकतो है। वह केवल अपनी अभावात्मकता में, और रुढ़ि जो वुल् 
है वह न होते मे, स्थिर है । मावात्मक पद्ष में वह अस्यिर है--यहाँ तक कि अमंगत 
है और उसका प्रयोग कभी तो स्वामित्व की नेतिकता वो क्षम्य मानते मे क्या जा 
सकता है और कमी उसके विरोध में दासता का खंडन करने मे ॥ उसका प्रयोग धर्म 
का महत्त्द कम करने में ओर देवताओं को रूढि की सृष्टि बनाने में होना स्वामाविक 
और सुगम था । प्रोडिक्स वी शिक्षा थी कि जिन देवताओं वी पहले-पहुल उपासना 
हुई, दे प्रकृति की शवितियों के मानवीय रूप थे । “नास्तिक' डायागोरस ने अपने एक 
विशिष्ट ग्रंथ में देदवाओं की आलोचना की। अ्िंटियास ने सिप्तोफस में कहा कि 
सामाजिक जीवन की पहले से अधिक समुचित सुरक्षा के लिए बुद्धिमानों ने देवताओं 
की बल्पना कर ली है । यह केल्पनो इंसलिए को गई कि देवताओं के डर से लोग 
चोरी-छिंपे भी बुराई को कल्पना न करें ; जैसे बुद्धिमान्‌ व्यक्तियों की बनाई विधियों 
के कारण लोग खुले आम बुराई करने से ढरते हैं। दासता की भी निंदा की गई--. 
जैसे कि हमे यूरिपिडीज को कविता से पता चलता है ६ 


“दास की तो संज्ञा ही ऐसी हे कि शर्म से सिर भुक जाए!।। 


चौषी झताब्दी में सोफिस्ट एल्सिडामस ने जब यह कहा कि प्रकृति से कोई 
भी व्यक्ति दास नही है, तो उसके स्वर में भी दासता की निदा की गूँज थो । कुलीत 


. 7णा+ 894--6. 
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तथा अवुलीन वर्ग के भेद को भी उतना ही कृत्रिम माना गया जितना स्वतंत्र ध्यवित 
झौर दाह के भेद को। गूरिपिडोज़ ने लिखा है : 


"प्रकृति के निकट कुलीन आदमी वही है जो--ईमानदार हो”? 


झरिस्टाटल का कपन है कि लाइकबोफ़ोन जन्मना भेदभाव की वास्तविकता 
को अस्वीकार करता था। अरिस्टाटल में पोंसिटिवत्त मे वतायां है कि लाइकोफ़ोन 
विधि को केवत्न रूढ़िंगत और “एक दूसरे के विरोध में मनुष्यों के अधिकारों का 
गारंटी-कर्ता ' कहता था। लेकिन, आलोचना इससे भी आगे बढ़ गई ॥ उसने यूनानी 
समाज के शिखर तथां ऑधार--कुलीन तथा दास-को ही अस्वामाविक नहीं 
बताया ; उसने तो परिवार जेसी प्रतिदिन की सस्याओं पर भी आत्षेप किया?। 
यूरीविडौज़ ने स्त्रियों की समस्या की ओर भी घ्याव दिया है। मीडिया में उसकी 
नागिका पुरुषों की तुलता मे स्त्रियों की दशा पर दु:ख प्रकट करती है॥ एक दार 
प्रसव-वेदना सहने की अपेक्षा वह तीन बार युद्ध-क्षेत्र मे लड़ना कह्ठी अच्छा सममती 
है। प्रोटेस्तिलाउज़ के एक खडित अंश में उसने पत्नियों के सामे की पैरवी की है? । 

], फ्रेपमेंट, 345 (डिस्डोर्फ) । 

2. संभवत्रः, इसका आधार का हृद तक तुलनात्मक मानव-विज्ञान से आप्त 
हुआ। विवाह और संपत्ति-संदधी विभिन्‍न प्रथाएँ विशेष रूप से ध्यान देने 
की हैं। अरिस्टराटल ने पॉलिटिकस (दूसरे खंड) भें, पे लीविया बरी विवाह 
प्रपा का और संपत्ति के बारे में कुछ बर्बर कवीलों की प्रपाओं का 
उल्लेख किया है। 

, मौडिया, 230; और क्रमदयः फेगमेंढ, 655 ॥ यूरिपिद्ोज़ का भत और हृ्टि- 
कोण कुछ-कुछ सौफिस्टो जैसा था ॥ उसने सामाजिक और राजनीतिक जीवन 
के सभी ज्वर्लत और विवादास्पद प्रश्तो पर॒विचार किया है। अपने काव्य 
में उसने पक्ष ओर विपक्ष दोनों ही के विचारों का समावेश किया है4 इस 
बात का उल्लेख पहले ही विया जा चुका है कि अत्याचारी दासत वी 
समस्या भे उसकी दिलचस्पी थी। वह न तो अत्याचारी शासन व 
पश्षपाती है, न लोक्तत्र का। उसे दोनो पक्षों की य्रुवितियाँ प्रस्तुत करना 
प्रिय है। उदाहरण के लिए, सप्लाइसेस (399--455) का वह अवतरण 
प्रस्तुत किया जा सकता है जिसमे क्रिओन के प्रतिनिधि के रूप में थीब्स का 
दूत एथेनी लीकतत्र के परपरायत सस्यापक थीसियस के विरोध में अत्याचारी 
धांसन का समर्थन करता है। जिस अवतरण में उसने लोकतत् का सासर्थन 
किया है (फौएनिस्साएं, 538---5] ; सप्लाइसेज्ञ, 406--8 से तुलना 
कौजिए), उसमें वह प्रदृति-जगंद्॑ के उदाहरण को--जिसका अतेक वॉर 
विपक्ष में श्रयोग किया गया था--लोकतब्रास्मक समानता के पक्ष की सुक्ति 
वनाकर भअस्तुत करता है । “वर्ष के दौरान रात के दाद दिन और दिन के 
बाद रात क्षमान रुप से आते रहते हैं। इसी प्रकार राज्य में पद की 
समानता रहनी चाहिए और उसका पारस्परिक परिवत्तेन होते रहना 
ज्ञाहिए” | जहां तक यूरिपिडीज्ञ की अपनी पंसद का सवाल है, वह भभ्यम- 
मार्गीय सविधान के पक्ष में है जिसमे मध्यमवर्ग सर्वोच्च होते हैं । सीनों दर्गों 
का वर्ग ही ऐसा है जो “राज्यो की रक्षा करता है और उनकी व्यवत्या 
८ 


च्छ 


श्री. कायम रखदा हैं” । (सप्लाइसेश, 244--5)॥ इसके भागे, वह देहाती 
का भी प्रश्नपक है। उसको वह संमवतः मध्य वर्य का मेरदंड 


4] सामान्य प्रतिमा-भंजन 7 


भरिस्टोफेन्स ने श्लाउश्स में णुतकी को मूतिमान करके सोफिस्टों री शिक्षा पर व्यंग्य 
दिया है। एकलेसिआजुसाएं में यह श्त्रियों दी संसद के विषार वा उपदह्ास करता 
है । स्पष्ट है कि उस समय स्त्रियों वी मुझ्षित के बारे में चर्चा होते सगी थी। प्लेटो 
ते स्त्रियों की समस्या का समाधान साम्पयाद में दूंढा था और उसका मत था कि उन्हे 
पुप्षों जैता काम दिया जाना घाहिए। सगता है इस समाधान कौ पहले ही बत्पना 
को जा चुकी थी। वास्तव मे, रिपब्लिक पर सामान्यतः विचारों के उस समस्त 
आंदोलन का ऋण है जो पांचवी शताब्दी के एपंस का विशेष लक्षण चा। यदि 
प्लेटो ने यूनान की धर्म-विपयक सबल्पताओं को बदलने का प्रयास किया, तो एस 
शषेत्र में भी उसके पूर्वर्ती थे। यदि उसने सामाजिक वर्ग-व्यवध्या के पुन्निर्माण 
बा ओर दाइनिकों के अभिजात-तत्र बी स्थापना वा प्रयास किया, तो उसके पूर्व 
ऐसे विचारक हो घुके थे, जिन्होने किसी को जम्मना बुलीन-अबुलीन सातने का 
विरोध किया था। यदि उसने परिवार फा अत करके समाज को नया रूप देने की 
कोशिश पी, तो इस क्षेत्र मे भी उससे पहले ऐसे लोग हो चुके थे--जैमा कि हमे 
यूरिपिडोज से ज्ञात होता है। राजनीति का समप्टिवाद (यदि उम्रे इस नाम से 
पुकारा जा सक्के) पूर्व वर्ती व्यविविवाद वी स्वाभाविक प्रतिक्रिया है; और दर्शनिक 
राजा और कोई नहीं, 'सदल $एवित' ही है-हाँ, उसे सपने ढंग से सेंदार लिपा 
गया है, शिक्षितदीक्षित कर लिया गया है और उसका रूप बदल दिया गया है। 
रिपस्लिक का ज॑स्म प्लैटो के सानम से अचानक अपने आप ही नहीं हो गया था । 
झप्तकी भूमिका और निर्माण फे बीज पूदेवर्त्ती वितन में निहिंत थे। यदि हम यह 
पाते हैं कि प्लेटो निरंतर अपने पूव्॑वत्तियों के विरोध मे बोलता है, थो दमे यह भी 
भूल नहीं जाता चाहिए कि प्लैटों उनका ऋणों भी है। उन्होंने प्तेटो को केवल 
आपार-दिदु और प्रेरणा ही नहीं दो बल्कि ऐसो सामग्री भो दी जिसको उसने 
उपयोग किया । 


सोफिस्टों की शिक्षा और प्रवृत्ति के संबंध में कोई सामान्य दृष्टिकोण प्रस्तुत 
करना कठिन है । प्रोटेगोरस से ग्रंसीमेकस तक वी दूरी बहुत वड़ी दूरी है और 
दोनों को किसी एक सूत्र में बाँधना कठित है। घुछ की पीड़ी रूढिवादी थी--इसका 
प्रतिनिधि प्रोटेगोरस है। दाद को पीढी के प्रतिनिधि कं लीवभीज़ और ध॑ंसोमेहस हैँ। 


समझता था। जोरेस्देस, (97-«-22) में उमने देहाती किसान के बारे मे 
बहा है कि “वह नगर में मोर बाजार के चौक में बहुत कम जाता है। 
अपने हाथो से वही इस ढेंग का काम करता है विम्तसे जमीत को रद होती 
है। वह कुशाग्रवुद्धि होता है। वह बहस में एक दम आमने-सामने भा डटने 
के लिए तैयार रहता है। वह आइडवरों से दूर रहता है जौर उमप्तका जीवन 
निर्दोष होता है” । मध्य वर्ग और देहाती किप्तान की इम प्रश्वार की प्रशवा 
करते समय यूरिपिडीज़ अपने समय के प्रचलित विचारों को ओर एयेंस के 
मध्यमार्गीय दल के मत को ही व्यवत कर रहा है। थेरामीस्स का एथंस के 
इसी मसध्यमार्गीय दल से सबंध था। इन सामास्य विवारों ने एस के 
पुस्तिका-साहित्य पर अपनी छाप छोडी थी। अरिस्टाटल ने इन सामान्य 
विचारों को ग्रहण कर लिया ओर उनको पॉलिटिक्स में--विशेषकर उप्के 
छुड़े खंड में--समाविष्ट कर लिया । 
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इसके बारे में हमें जो कुछ ज्ञात होता है कैवल प्लेटो से और एंटीफ़ोन की नई खंढ- 
रचना से ही होता है पर इतना हम जान सकते हैं कि सिद्धांतों की दृष्टि से यह 
पीढी त्रातिवादी हो गई थी। प्लेटो के संवादों मे दोनों पीढ़ियों के सोफिस्टों का 
चित्रण है। प्लेटो पर दोनों ही पीढ़ियो के सोफिस्टों की शिक्षा का बड़ा मारी प्रभाव 
पडा--कही थाकर्पण के द्वारा, कही विकपंण के । कुल मिलाकर उसका निर्णय उनके 
प्रतिकूल ही है । यह सच है कि वह प्रोटेगोरस के साथ स्थाय कर सकता है और 
गॉजियाज की भी चर्चा कुछ सम्मान-पूर्वक करता है, लेकिन, उसका पुराने सोफिस्टों 
के बारे में मी यही विचार है कि वे तक॑ का नही प्रत्युत वाग्मिता का, मौलिक्ता 
का नही, प्रत्युत रूढिवादिता का ही परिचय देते हैं। सामान्य रूप से उप्की इृष्टि 
उम्र सप्रदाय पर केंद्रित रही है। इस सप्रदाय ने प्रकृति और रूढ़ि को एक दूसरे से 
अलग कर दिया था| प्लेटो ने गॉजियाजु में, रिपब्लिक में ओर लॉज के दसवें खण्ड 
में इस वात पर जोर दिया हैँ कि यह पृथवकरण भूल है भौर इसके भयंकर 
व्यावहारिक दुष्परिणाम होते हैं। भकृति और रूढ़ि को सहज विरोधी मानकर सत्य 
को नहीं पाया जा सकता, म न्याय की सिद्धि हो सकती है--इसके लिए तो धावश्यक 
मह है कि दानिक शिक्षा और अंतर्हप्टि के सहारे रृढ़ियों में निहित शाइवत 'विचाएं 
खोज निकाले जाएँ ओर उन 'विचारो' के आलोक में झूढ़ियों को उदात्त स्वरप में 
डाला जाए, उनका उन्तयन क्या जाए। 


(ज) पंम्फुलेटनवीस और बल्वना-राज्यवादी 


सोफिस्टो के दृष्टिकोण में परस्पर चाहे कितना ही भेद क्‍यों न रहा हो, 
परंतु वे सब प्रड्भति की अपेक्षा मनुष्य की ओर मुडने में एकमत थे। हम देख घुके हैं 
प्रोटगोरस और गॉजियाड ने इस परिवर्तत को आसान बना दिया था--गॉजियाज ने 
सो यहूं दिखाकर कि पुरानी भोतिक संवल्पनाएँ असंभव हैं और भ्रोटेगोरस ने मानव- 
बुद्धि के मापों गो सचाई ओर मूल्य पर ज्ञोर देकर। उनको देखा-देसो अनेक 
सोफिस्टों ने भनुष्य शी बहुमुखी गतिविधियों बा--उसकी राजनीति का, उम्तको 
विधि और भाषा का--अध्ययन किया । भविष्य के लिए जो दिशा बनने को थो 
यह 'मानबीय वस्तु-व्यापार' के अध्यपत की दिशा थी और बचितन का प्रवाह इसी 
दिशा में होने को घा। यह वितन प्रधान रूप से राजनीतिक ही हो सत्ता था। 
मनुष्य राज्य से इतना अधिक बंघा हुआ था कि व्यक्तिगत नीति की अदिकल धर्चा 
संभव ने थी। मानवीय त्रिया-कलाप का अगर कोई दर्शन हो सकता या, तो बहुत्त 
हुृद तक उसका “राजनीतिक! दर्शन होना अनिवायें था। फिर, समन्सामयिक दलों 
के संघर्ष में भी ऐसे प्रश्न निरंतर उठते ये जिनके उत्तर बी अपेक्षा थी और जिन्होंने 
राजनीतिक चिंतन को बहुत आवश्यक और थ्यावहारिक चीज़ बना दिया था। 
राजनीति का व्यघ्त अध्ययन अनेक दिशाातो में आगे बढ़ा । वह अश्यतः ऐतिहासिक 
था। यहाँ राजनीतिक वितन ने ऐतिहासिक समारुयान (0879॥00) और अनुसंघान 
का जामा पहन लिया । वह अंशतः आदर्श था; और लोगों ने ऐसे कल्पना-राज्यो 
(0॥०7४७) का स्वप्न देखा जो केवल कल्पना वी चीज़ नही मालूम पड़ते थे । अत 
मैं, साफ्रेटीज़ के मन में उसका रूप सुधारपरक था, उसकी उत्साहपूर्वक शिक्षा दी 
जा सकती थी और उसका प्रचार किया जा सकताया। 


ऐतिहासिक पहलू मे राजनीतिक चिंतन अनेक रूपों मे प्रकट हुआ | वह 
हेरोडोटस और स्यूसीडाइड्स के नपे-तुले इतिहास में प्रकट हुआ । हेरोडोटस ने रूढियों 
की विधिधता पर विचार किया । उसने राजतंत्र, अभिजात-तंत्र और लोकतंत्र के 
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गुणों की तुलना की। स्पूसीडाइड्स ने यूनान के राजनीतिक घटना-प्रवाह का दार्शनिक 
आधार प्रस्तुत किया । भाषणों मे, जहाँ उसने राजनीतिक विचारों को मुक्त आकाश 
में विचरने दिया है, वहाँ उसने पेरीवलीज्ञ से आदर्श एयेंस का चित्र उपस्थित कराया 
है, सिरावयूड के एथेनागोरस से लोक-घासन के सिद्धांतों का समर्थन कराया है अथवा 
मेलोस-स्थित एथेंस के राजदूतों से अपने साम्राज्य के मूलवर्ती धासन-सिद्धांतों का 
विवेचन कराया है। लेकिन, हमारा इतिहास वी अपेक्षा राजनीतिक पंम्फतेटो से कहीं 
गहूरा सरोकार है। ओर एयेंस मे परँचवी शताब्दी के अत में अनेक राजनीतिक 
दैम्फल्लेट लिखे गए थे! । इनमे से पहला थाओस के एक साहित्यकार स्टेसिब्रोट्स ने 
लिखा था | इस लेखक ने 430 ई० पू७ के तुरंत बाद थेमिस्टोकलीज़ (मेक्लेसिभास 
के पुत्र) राजमर्मंजञ ध्यूसीडाइट्स और पेरीक्लीज़ पर एक पुस्तक लिखी थो । यह ऐसी 
कृति है जिसमें, कुछ लोगो के विचार से, एथेंस के सबसे बड़े राजमर्मज्ञों द्वारा एयेंस 
के लोक्तत्र का मूल्याकन कराने की चेप्टा की गई है। परंतु कुछ कर लोगों वा 
विचार है कि यह राजनीतिक प्रवादों का सकलव मात्र है। एयेनी सविघान के बारे 
मे एक ग्रथ अब भी सुरक्षित है जिसका लेखक को गलती से ज्रेमोफॉन को माना 
जाता था। शायद इस ग्रंथ वी रचना अत्पतंत्री दल के एक सदस्य ने 425 ई० पू० 
के झास-पास की थी। वह जो दुच्ध वर्णय करता है, उसकी आलोचना करता है 
लेकिन वहू जिसकी आलोचना करता है उसे समझने की कोशिश करता है। इस 
पुस्तक मे बठाया गया है कि एथेनी लोकतंत्र की विशेषताओं का जन्म स्वतत्रता के 
सिद्धात से होता है, जिसे उसने अपनाया था। लेखक ने समुद्र.ध्क्ति और लोकतंत्र 
के बीच भी घनिष्ठ सबध जोड़ा है । इस 'पुराने अह्पतत्री' ने अपने विवरणों को जिस 
हद तंक सामास्य प्िदातों से अनुप्राणित कर दिया है, उसके कारण उसके ग्रंथ को 
“समाज ओर राजनीति में निगमनात्मक पद्धत का आदि आदर्श कहा गया है"श। 
एथेंस के सविधान के बारे में भिन्‍न दृष्टिकोण से लिखा गया एक प्रेम्फ्लेट और है 
जिसका रचनाकार अनुमान के आघःर पर अवसरवादी थेरामीन्स को माना गया है । 
कुछ विद्वानो का विचार है कि अरिस्टाटल-रचित एथेंस का जो सविधान हमें उपलब्ध 
है वह इस पैम्फलेट पर आधारित था । यह पैम्फलेट कभी भले ही विद्यमान रहा हो, 
पर बब लुप्त हो चुका है इस पैग्फ़लेट मे एयेंस के प्रमुख राजमर्मज्ञों को आधार 
बमाकर एथेंस के लोकतत्र का विवेचन किया गया था और उनके इतिहास के आधार 
घर यह तर्क प्रस्तुत किया गया था कि एथेंस के लिए पेरीकल्ीज-थुंगीन उप्र लोकतंत्र 
के स्थान पर मध्यमार्गीय संविधान अधिक उचित होगा । सेखक ने इस प्रकार के 
संविधान को सोलोन-युग के प्राचोन “परपरागत” संविधान के समरूप बताया है । 


]. इनका विवरण जानने के लिए निम्नलिखित दो ग्रंथों का अध्ययन वीजिए : 
विज्लामोवित्ज, अभरिस्टांटलोज़ उंद एथेन, [. 6] और क्रमय-, और डेरप 
(हीरोदु--पेरी पोतितेअस) पू० ]0 और क्रमछः । 

2. ईशोल के आधार पर) गम्पज्ञ, प्रीक विकस, 5, 500॥ ग्रंथ के तके॑ के बारे 


में क्षष्यांय ], खड (ड) से बौर अध्याय 4, खड (छल) से तुलना 
कीजिए | 
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अरिस्टाटल ने पॉलिटिकत में मध्यमार्गीय लोकठंत्र (अपया पॉलिटी) को जो तरजीह 
दी है, उस पर हो सकता है इस लेसक के तको का प्रमाव पड़ा हो! । 


हो सकता है एंथंस में पाँययों धतांब्दों का अंतिम चरण एक ऐसा समय लगे 
रहा हो जब भांति-मांति की पुस्तिकाएँ घुआँघार लिसी जा रही थीं, पर जर्मन 
आञालोचकों के इन साहसपूर्ण अनुमानो के बारे में अभी अपना निर्णय रपगित रसना 
और एक प्रकार के विवेशपूर्ण सदेह से बंगम लेना बुद्धिमत्तापूर्ण होगा भगयोंकि इन 
अनुमानों का आधार बहुत ही अपर्याप्त है। हाँ, इस गतिविधि के ुछ घिद्द प्राचीन 
काल की उन रचनाओं में खोजे जा सवते हैं जो अब भो उपलब्ध हैं। समय है 4] 
ई० पू० वी त्राति के वास्तविक नेता एटीफोन ने सामजस्य ओर राजमर्मशता पर 
गुछ पुस्तिकाएँ लिखों हों ॥ जेब एटीफोन पर मुवदमा चलाया गया था तो उसने 
अपने बचाव में एक बहुत ही यढ़िया भाषण दिया था (जो अव सुप्त हो चुका है) । 
लेकिन, हमे जो बुछ प्राचोन राष््य मिलता है, उसके अनुसार, में पुस्तियाएँ दूसरे 
यानी सोफिस्ट एटीफोन की घिसी हुई हैं। इस स्थिति में अनुमान सगाना व्यर्थ है 
और अन्य सेसकों कौ रचनाओ (उदाहरण के लिए य्रूरिपिहीज्ञ के नाटक) में-जो 
उपलब्ध है--न गुप्त रचनाओं के चि&्व सोजना और भी बेबार मालूम पडता है। 
छुछ विद्वानों ने तथाकथित ज्ञातनाम आपम्बन्नोधी (॥॥०५॥005 [शशगा०णां) 
और सोफिस्ट एटीफोन फो अभिन्न माना है। (पर किस आपार पर माना है--यह 
समझ में नहीं आता) | आयम्बलीची के बारे में यह्‌ समभा जाता है कि वह पॉँचदी 
दताइी के उत्तराद का लेखक था। उसकी रचना परवर्त्ती नव्प-्लेटोबादी लेखक 
आयम्यलिचस के पृष्ठों मे पाई गई है। यह माना गया है कि उसकी रचना विधि- 
निष्ठा के पक्ष मे थी । वह चाहे षोई रहा हो और उसने चाहे कभी भी लिएा हो, 
उसकी रघना में अ्ति-मानव के बारे मे बुछ विचित्र निर्देश मिलते हैं (अभेद्य शरोर, 
रोग तथा वासना से मुफ्त, तन और मन से अविचल और साथ ही साथ विराट और 
हृदकाय) । परंतु उसका विचार है कि शेप समाज विधि के पालन और उससे प्राप्त 
दावित के बूते पर अति-मानव का राही जोड़ होगा । उसबा यह भी विश्वास है कि 
यह शवित केश्नल विधि और न्याय के आधार पर ही अक्षुण्ण रह सकती है। क्षत 
में, यह अनुमान लगाया गया है कि पेरि पोलितेदया शीर्षक सक्षिप्त भाषण, जो 


]. भिदिभास भी--जो तीस अत्याचारी शासकों में से था और जिसने थे रामीग्स 
को भरवा दिया था--एक राजनीतिक लेखक था। वहा जाता है उसने गद्य 
ओर पद्च में जीवन की सुख-सुविधा के बारे में विभिन्‍न देशो के आविष्कारों 
के सबंध में लिखा था (तुलना वीजिए, विलामोवित्ज, पृ० कृ०, . 75)॥ 
मह भी भाना जाता है कि उसने स्पार्ण कौर थेसाली के सविधानों के 
विवरण भी धघिसे थे । 

« सोफ़िस्ट एंटीफोन की अभी हाल में जो खंडित रचना मिली है, उसने इस 
बात को गलत सिद्ध कर दिया है कि ये दोनों एक ही व्यवित थे और यहाँ 
जो संदेह व्यक्त किया गया है, उसकी पुष्टि कर दी है। एंटीफोन के 
विचार अज्ञातनाम आपस्दलोची के विचारों से मिलते-जुलते हैं । 


या 
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परंपरा से दूसरी शताब्दी ईसवी के ववता हिंरोडेड एटिकस का मामा जाता है और 
जिसके बारे में यह कहते हैं कि वह प्रादीन यूदानी इतिहास के एड प्रकरण पर 
आपषारित है तथा वक्‍तृत्व-कला के अम्यास के रूप में दिया गया या, वःहतव में एक 
राजनौतिद पैम्फलेट है जिसे आलकारिक रूप में ढाल दिया गया है और जो 404 
ई० पु० में जुलाई और अगस्त के बीच (यह एक दम सही तारीख है) किसो अजात 
लेखक द्वारा लिखा गया था | कहने को तो यह लेरिता के लोगो को संबोधित करके 
लिखा गया है और इसमे स्पार्टा के लोगों के साथ नरम अल्पतंत्र की दिद्या में अपने 
सविधान को ढालने की पैरवी की गई है पर वास्तव में यह रचना एथेंस कै लोगों के 
लिए लिछ्ली गई थी । यह सही है कि व्याख्यान में हिसापूर्ण राजनीतिक परिवत्तेस 
की विभिंविकाओं का (“जो युद्ध वी अपेक्षा उतना ही बुरा है जितना शाति की 
अपेक्षा युद्ध) भोर अत्पतन्न का जो वर्णन किया गया है, वह समान रूप से रोधक है, 
लेकिन, हो सकता है इन दोनों को द्वी बाद के छिसी ऐसे लेखक ने अपना लिया हो 
जो पूव॑वत्ती लेखकों से परिचित रहा हो और अम्यास के लिए भाषण लिख रहा हो । 
हम तो अधिक से अधिक यही वह सकते हैं कि हो सकता है एथेंस में पैँचवी शताम्दी 
के अतिम चरण में आम राजनीतिक दिपयों पर भाषण लिखे जाते रहे हों मोर 
आपण पुस्तिकाओं के हूप मे प्रचारित किए णाते रहे हों (जंसे बाद में ईस्ोक्रेटीज़ के 
फिर प्रचारित किए गए) लेक्नि यह सच हो तो भी ये लुप्त दो चुके हैं और हमे 
न तो उनके स्वरूप या ही कुछ ज्ञान है और न विपय-वस्तु का । एक ही पुस्तिका है 
(जिसके वारे में हम निरश्जित हो सबते हैं और वह है एथेंस के संविधान के विषय मे 
छदम जेनोफॉर्न की रचना । 


इतिद्वासों और पुस्तिकाओं के साथ ही साप--जिनमे वत्तमात या अतीत के 

विवरण थे या जिनमे उनका मूल्यांकन किया गया धा--भविष्य की रूपरेखाएँ 
पस्तुत करने की भी चेप्टाएं की गईं। लोगो ने वत्तमान सविधानों से राजनीतिक 
विचारो को ग्रहण करने का प्रयास ही नही किया, बल्कि उन्होंने राजनीतिक विचारों 
से अनुप्राणित आदर्श सविधानों के चित्र प्रस्तुत करने का भी भ्रयत्न किया। ये चित्र 
चितन की प्रवृत्तियों ओर युग की व्यावहारिक आवश्यकताओं दोनो के स्वामाविक 
परिणाम थे । हढ़ि मे बंदी हुई चीज़ों की आलोचना कोर प्राइतिक वस्तुओं की 
सराहता का अनिवाय फल यह हुआ कि ऐसे आदर्श राज्यों का सुझाव सामने आया 
जो 'प्राशतिक' सस्था से सपन्‍्त हो। जिस मानव-विज्ञान ने कभी परिवार जैसी 
संस्थाओं की आलोचना करने में सह्दायता वी होगी, वह्टी ठोस निर्माण का आधार 
बन गया होगा । स्वामाविक ही था कि पहले आदर्श राज्य प्रकृति-जनों के सबंध में 
यात्रियों के विवरणों पर आधारित होते । प्लेटो कौ रिपब्लिक तक भे इस आापार के 
कुछ चिह्न मिल्र जाते हैं। उपनिवेशीकरण की व्यावहारिक समत्या ने इन चित्रों को 
अपेक्षाइत उतते कम काल्पनिक बना दिया जितने वे अन्यथा होते। उपनिवेशीकरण 
का महान्‌ युग बीत चुत्रा था। नए समुदायों वी निरंतर स्थापना के फलस्वरूप 
राजनीतिक भ्रयोगों के लिए जो असीम क्षेत्र मिल गया या, वह इस समय तक सौमित 
धो चुका था | पर वह्तियाँ भो बसाई जा रही थी। प्रयोगों की अब भी गुंजाइश 
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थी ; और 444 ई० पृ० में दम प्रोटेमोरस को थुर्री वी एयेनी वल्ली के लिए 
विधायक वा वार्य करते हुए देखते हैं। 


आदर्श राज्य को रूपरेसा सवसे पहले नाटबवार प्रेटिनस ने 'प्लुटोई' नामक 
सुंखांत नाटक (८०८09) में प्रस्तुत की थी। लेडिन बल्पना-राज्यों के दो मुस्प 
रचनाकार फालेयास और हिप्पोडामस हैं। ये दोनों ही पचिवीं शताब्दी के अते मे 
हुए थे! । अरिस्टाटल ने पॉलिटिबस के दूमरे सड में उनके विचारों को वृद्ध विस्‍्तार 
से प्रस्तुत किया है। अरिस्टाटल ने लिखा है कि हाल्सीडॉननिवासी फालेयाम इस 
विश्वास को लेकर चला है कि नगर-वलह आदिक कटिनादयों के कारण होते हैं और 
इसलिए उसने यह प्रस्ताव कया कि सद नागरिदों वी भून्‍मपत्ति बराबर होनी 
बआाहिएं। उसका विचार था कि नई बस्तियों में तो यद्द वात ठुरत ही हो सरती है 
और पुराने राज्यों में ददहेगों गा नियमन करके यह किया जा सरता है। जो घनी 
हैं वे दहेज दें, लें नहीं और गरीद दहेज लें, दें नहीं। इस प्रस्ताव से हमे मिल बी 
बात॑ याद आती है। मिल ने भो संपत्ति बी विषमताओं को दूर बरने के लिए इसी 
प्रकार का सुभाव दिया था। उसका थ्रस्ताव था कि “किमी व्यक्ति को उत्तरदान 
(0८प५०८६।) अपवा उत्तराधिवार में कितनी संपत्ति मिले”, इसको सीमा निर्धारित 
हो जानी चाहिए१। फ्रालेपास सपत्ति थी समानता तो चाहता ही था, वह दस बात 
के लिए भी उत्सुक था कि प्रत्येक नागरिझ को समान शिक्षा के एक्से अवसर प्राप्त 
होने चाहिएँ। फालेयास की योजना की एक अन्य विशेषता यहे थी कि वह सब 
शिल्पदारों को शासंने को दास दनाना चाहता घॉ--शायदे इसलिए कि इससे राज्य 
की आय बढेगी पर अधिक समावदा इस बात को है कि वहू चाहता था कि जिय 
लोगों ने उद्योग के द्वारा विभिन्‍त मात्राओं मे घत कमा लिया हो, उतवी एक बरावर 
भूमि-सहों पर बसे हुए किसानों के साथ होटू न लगने पाए! । 


इससे भी अधिक विस्तृत योजना का प्रतिपादन हिप्पोद्यामस ने किया । वहू 
मिललेट्स का निवासी था और एयेंम मे जा बसा था। अरिस्टाटल के अनुसार वह 
कुछ दंभी आदमी था। वास्तु-कला के क्षेत्र में उसने नए आविष्कार किए थे। एक 


, फ़ालेयाम को तिथि ज्ञात नहीं है। लगता है वह प्लेटो का समकालीन था, 
प्र उम्र में उम्से बड़ा था [तुलना कीजिए, न्यूमेन, ॥., रे >और 
दिप्पोडामस के बुछ समय बाद हुआ था (गम्पजं, ग्रीक बिकस 7. 
578)॥ 


2. पॉलिटिकल एशॉनॉमी, !. 7 $ 4, मिल के प्रस्ताव से मिलता-जुलता एक 
प्रस्ताव अरिस्टाटल ने उपस्थित किया है (308, & 24) : जिस अल्पतत्र 
(गाह्गाणा9) की रक्षा करता अभीष्ट हो, उसमे संपत्ति वसतीयत अथवा 
उपहार द्वारा नहीं, प्रत्युत उत्तराधिकार में प्राप्त होनी चाहिए बौर एक 
व्यक्ति को केवल एक उत्तराघिकार मिलना चाहिए। 


3. पॉलिटिकस का न्यूमेंन का संस्करण, ]. 294॥ 
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दूसरी से मिलती हुई सड़कों का जाल बिद्धा कर दहरों को वर्गाकार शड़ों में वाँटने 
की योजना उसी ने बनाई थी। वह अपनी सज-धज के बूते पर भ्रमाव डालने का 
प्रयत्व करता था । उसके केश लबे थे और आशभूषणों से सजे रहते थे । उप्के वस्त्र 
सस्ते दामों वाले पर गर्म-मे लगने वाले कपडे के होते थे भौद वह गर्मा और सर्दी 
दोनों में वे ही बस्त घारण करता था । वह भौतिवी का विद्वान था बौर यह उसके 
कुछ-ुछ दभी स्वभाव के अनुरूप ही था कि "वह पहला ऐसा ब्ादमी था जिसने 
राजनीतित्ञ न होते हुए भी आदश राज्य का वर्णन करने की कोशिश्न की” | ध्लेटो के 
समान उसने भी राज्य को तीन वर्गों में दांदा ; प्लेटो से उसका भेद यह था कि 
उमके लीन वर्ग इस प्रकार थे : शिल्पी, किसान और योद्धा ; जबकि प्लेटो के तौत 
बग्ग थे : उत्पादक-वर्ग, योद्धा-वर्गे और दाइंनिक झासको का वर्ग । हिप्पोडामस की 
योजना में शायद मिस्र वी जातियो का कुछ झनुकरण है । उसने तीन की संख्या का 
बहुत प्रयोग किया है। इससे लगदा है कि उस पर द्यायद प्रायथागोरत का असर 
था। जिप प्रकार, उसने नागरिकों को तीन वर्थो में बाँटा था, उसी प्रकार उसने 
भूमि को भी तीन भागो में विभवत किया था; एक माग पवित्र भूमि का था जो 
घार्िक प्रयोजनों के लिए सुरक्षित था, दूमरा माय सरकारी था और योद्धाओं के 
प्रयोग के लिए निर्धारित था ; तौपरा व्यक्तिगत भाग दृषक-वर्ग के लिएथा। 
सनिको वी आवश्यकताओं को पूरा करने वाली भूमि को उसने सरकारी संपत्ति बना 
दिया था“: इस वात से हमे प्लेटो की योजना का स्मरण हो आता है, हालाँकि 
उसकी योजना इससे भिन्‍त थी। उसने सभी भूमि उत्पादक-वर्ग के नाम कर दी थी 
और उसके ऊपर कर सगा दिया था जो उपज के रुप में लिया जाता था और जो 
प्विपाहियों गौर शासकों दोनों के खाने के काम जाता था । हिप्पोडामंस ने एक विशेष 
योद्धा-वर्ग का सुझाव दिया मौर उसकी संपत्ति को राज्य को सपत्ति बता दिया--इस्र 
तरह उसका लक्ष्य उन्नत शासन वी स्थापता करना था जो जपने युग वी वुराइयो से 
मुबंत हो । उसका प्रस्तावित घ्यासन ऐसा शासन होता दो विशेषीकरण कै द्वारा तो 
राजनीतिक अक्षमता से मुक्त होता और साम्यवाद के द्वारा राजनीतिक अ्रष्टाचार 
से ॥ पर एक दृष्टि से वह एथेंस से दूर नहीं हटा । उसके आदर्श राज्य के तीनों वर्ग 
मिलकर 'जनता' थे झ्लोर जनता अपने शासकों का निर्वाचन करती थी। यहाँ 
हिप्पोडामस का मत प्छेटों से बहुत भिन्‍न है । प्लेटो जनता के लिए कुछ नहीं 
छोडता । उसका विचार तो यह है कि उत्पादक-वर्ग और योद्धाबवर्ग पर एक ऐसे 
वर्ग का शासन रहे जिसकी नियुक्ति मे उसका कोई हाथ न ही॥ हिंपोडामस से 
नागरिकों की भाँति विधियों को भी तीन वर्गों मे बांटा । इस विमाजन का आधार 
यह था कि विधि-विद्येप का संवध किस अकार के ऋपराध से है--यातरी उस अपराध 
में किसी के सम्मान पर प्रहार हुआ है, या संपत्ति पर अथवा प्राणों पर। उसते 
प्रशासनिक कार्यों को भी तीन भागों में बाँटा : सार्वेजनिक मामले, निवासी अ्देशियों 
(६886 धथा5) के मामले कवर विदेशियो के मामले । उसने कहा कि अपीक्ष के 
एक सर्वोच्च न्यायालय की स्थापना होनी चाहिए जिसके सदस्य जनता द्वारा चुने हुए 
वयोवृद्ध नागरिक हों । अंत भे, उसने ऐसे व्यक्तियों को पुरस्कार देने का अस्ताव 
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किया जो सर्वतापारण के लाभ के नए-नए आविष्कार करें! । 


(, आरिस्टाटल ने पालिडिक्स के दूसरे ध्षंद, परिच्चेद शत, 46-- 23 में अंतिम 
प्रस्ताव की आलोचना की है। हिप्पोडमस ने राज्य का जो तीन वर्गों में 
विभाजन किया था, उम्तको अरिस्टाटल मे इस आधार पर आलोचना को हे 
कि 'ज॑नता के निर्वाचन-अंधिकार के वांवज्भद सनिकों का वर्ग सइसे शक्ति- 
झाली रहेगा और उसका शासन पर सर्देव निमंत्रण रहेगा । उमकी युवित है 
कि पृथक्‌ कृपक-वर्ग की बोई आवश्यकता नहीं है वर्षोके झिल्प्रों तो अपने 
शिल्प के सहारे जीविका चला सकते हैं और संनिकों के पास अपनी जमीनें 
हैं ही । वह साके की भूमि की काइत का सवाल उठाता है; यदि सैनिक 
उसकी काइत करें, ठो उन्हें सैनिक वने रहने का समय नहीं मिलेगा ) यदि 
कृपक-वर्ग काश्त करे, तो उसके पास काम का बोक वहुत हो जाएगा ॥ यदि 
इन दोनों से पृथक्‌ कोई वर्ग काझ्त करे, तो राज्य में चार वर्ग हो जाएंगे । 


परिशिष्ट 
सोफिस्ट एंटीफोन के ऑन टू! से दो झवतरण 
] 


[साधारण हृष्टि से] न्याय वा अर्थ यह है कि कोई व्यक्ति जिस राज्य में 
नागरिक के रूप में निवास करता हो, उसके किसी भी वेधिक नियम का 
अतिक्रमण न करे [या वहें कि जहाँ तक ज्ञात है न्याय किसी वेधिक नियम वा अति* 
तक्रमण नहीं करता] । अत: अगर कोई आदमी दूसरों की मौजूदगी मे विधियों के 
प्रति बहुत सम्मान रखे गौर दूसरों के न होने पर जब वह थकेला हो, तब प्रदृति के 
नियमों के प्रति वहुत सम्मान रखे तो यह न्याय पर बमल करने का ऐसा तरीका 
होगा जो उसके अपने लिए सबसे लाभकर रहेगा | कारण यह है कि विधि के नियम 
बहिरंग होते हैं, ज्वकि प्रह्वति के नियम अनिवार्य (मर बतरग) होते हैं, ओर 
इसके झ्लावा विधि के नियम प्रप्तंविदा की उपज होते हैं; प्रद्मति उन्हें जन्म नही देती 
जब कि प्रवृति के नियम बिल्कुल इसमे उल्दे होते हैं। इतलिए, जो ब्यक्तित वेधिक 
नियमों का उल्लंघन करता है, वह उस समय तो लज्जा और दंड से बचा रहता है 
जब प्रसंविदा बताने वालों वी नज़र उस पर नहीं पड़तीः | और बहू लज्जित या 


१. (ऐपंथेटा])--इस छब्द का अयथे है घाहरसे आता किया हु और इसमे 
बुछ्ध-कुछ “कृत्रिम! का भाव होता है | बाद के यूवानी लेखकों ने इसका प्रयोग 
काल्पनिक के अर्थ में और सत्य के विपर्याय के रूप में किया है । 

. प्लेटो ने रिपब्लिक के आरंभ मे--और विशेषकर दूसरे खंड के आरंभ मे-- 
यही प्रश्न उठांयां है कि क्या व्यक्ति के लिए उस समय न्याय का पालन 
करने के कुछ माने हैं जवकि उसे कोई देख न रहा हो । मान लीजिए किद्धी 
के पास गीगस कौ अंगूठी होती, जिसे पहलने वाला अहृदय हो सकता था-- 
तब व॒या न्याय से कुछ फ्रायदा होता ? (रिपब्लिक, 359--64) ॥ 
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दंडित तभी होता है जयकि लोग उसे पकड़ लें) प्रदृति में अंवनिहित नियमों का 
उल्तंपन और बात है। यदि शोई आदमी इनमें से बिमी नियम कौ उसकी सहन- 
दक्ति से अधिक छीचे तो उसके दुष्परिणाम न तो उस स्थिति में कम ही होते हैं जद 
कि उस्ते कोई देख न रहा हो और न उस स्थिति में बढ़ते ही हैं जद कि उम्र पर 
सवकी नजर हों । कारण यह है कि उसे जो आघात पहुँचता है, वह जनमत की वजह 
से नही बल्कि वस्तु-स्थिति की वजह से पहुँचता है! । 


यहाँ हमारे सामने जो प्रएत है, वह हर दृष्टिकोण से सत्पन्‍्त होता है | बहुत 
सवारी चीजे जो विधितः ठीक होती हैं (ईवके वादजूद) प्रशति के विपक्ष में पहती हैं। 
विधि ने निर्धारित कर दिया है कि बसें बया देखें, बया न देखें; कान बया सुनें, बया 
न सुनें; वाणो वया बोले, बया न बोले; हास वया करें, वया न बरें; पाँव दिघर घलें, 
कियर मे चर्षे, और मने बया इच्छा करे, बयां ने करे। विधियाँ मनुष्य को जिन 
चौजों से दूर हटाना चाहती हैं, वे उन चीजों की तुलना में प्रशुति से अधिक (? कम) 
अनुयुल मरा समत नहीं हैं जिनकी ओर विधियाँ मनुष्य को क्षाइप्ट करता चाहती हैं । 
[पह इम तरह मिद्ध किया जा सकता है]। जीवन और मृत्यु दोनो ही प्राउतिक हैं। 
जौ चीज मनुष्य के लिए हितकर होती है, उससे वह जीवन प्राप्त बरता है, जो 
अद्दितकर द्वोती है--उमप्े वह मौत का शिकार बनता है लेक्नि, जो धीरे विधि की 
दृष्टि में ह्वितकर मानी जाती हैं, वे प्रश्ृति पर प्रतिवध के रूप में होती हैं (अर्थात्‌ वे 
मनुष्य को उन चीयों से जीवन प्रहण करने से रोरठी हैं,-.जो वास्तव में उसके लिए 
दवितकर होती हैं--वह जीवन जो प्रवृति को विभ्रूत्ति है)॥ इसके विपरीत, जो चीजें 
प्रशृति के द्वारा हितकर सिद्ध हैं, वे स्वतंत्र हैं [मर्याद्‌ दे मनुष्य को उन चीजों से 
विविध्त जोवन ग्रहण करने देती हैं जो वास्तव में उनके लिए हितकर हैं--वर्षोकि 
ये बस्तुएँ उन वस्तुओं से अमिन्‍त होती हैं)] । इसलिए, जो चीजें पीड़ा देती हैं (और 
इसलिए जो मृत्यु के समान हैं) सही नज़र से देखने पर प्रद्मति को उन चीजों से ज्यादा 
लाभ नहीं पहुँचाती? [उल्दे वे प्रशति को कम साम पहुँवाती हैं) जो सुख देती हैँ 


]. उदाहरण के लिए, स्वास्थ्य के नियमों के उत्लघन को लीजिए (हम मान 
सकते हैं कि लेखक का यही अभिप्राय है) । तव एक अनिवाय प्रतिक्रिया होती 
है जो वस्तु-स्थिति के कारण दुनिवार है) मिथ्या शपथ के विरुद्ध जो नियम 
हैं, उनमे से किसो का उल्लंघन करने से कोई अनिवायेँ प्रतित्रिया नही होती : 
प्रतिक्रिया तमी होठी है जब बीई देख ले, जोर फिर वह प्रतिक्रिया मी 
केवल मत पर आधारित होतो है । 

. यहाँ तक स्पष्ट रूप से प्रस्तुत नहीं किया गया । मोटे तोर पर इसका अर्थ 
यह लगता है कि जोवन ओर मृत्यु स्वाभाविक ग्रक्रियाएँ हैं। इनमे से पहली 
भ्रत्िया तो उस चीज से पैदा होती है जो मानव-शरौीर के लिए स्वभावतः 
अद्वितकर है। विधि 'हितकर'” मौर “अहितकर' की कृत्रिम परिमाषा देती है 
और इस परिभाषा को लागू करने का प्रयास करतो है और इस तरह इन 
प्रक्रियाओं के अपने आप चलते रहने में वाथा डालतो है । 


जीवन प्राइृतिक है बोर चूंकि उनसे जीवन वा उन्नयन या हित नही होता, 
इसलिए हम कहते हैं कि प्रकृति का उनसे कोई लाभ नही होता। 


पर 


पा 
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गौर इसलिए जो जीवन के समान हैं,] और इसलिए, पुनः, जो चोजें पीड़ा १हैचाती 
हैं, वे उन चीजों से ज्यादा हिंतकर नहीं होगी जो सुख पहुँचाती हैं [उल्टे वे कम 
हिप्तकर होंगी] | जो चीहें वाह्तव में हितकर हों, उनसे बहित नही वल्कि हित होना 
चाहिए! । [उन लोगों को लीजिए] जो चोट सहने के वाद ही जवाव देते हैं और जो 
खूद कभी पहल नही करते, वा उन्हे लीजिए जो बने माता-प्रिता के श्रति अच्छा 
व्यवह्वार करते हैं--भले ही वे उनके साथ बुरा व्यवहार करते हों, अबवा उनको जो 


. यह तर्क सहज सुखवाद कै पक्ष मे मालूम पड़ता है, लेविन इसकी अभिव्यक्ति 

कुछ मस्पष्ट है। शायद इसे चुछ इस तरह से कहा जा सकता है: “मनुष्य 
को भ्रद्ृति से जीवन वी इच्छा होतो है बोर इसलिए वह प्रकृत्या ऐसी चीज़ें 
चाहता है जो जीवन के लिए हितकर हों $ जो चीज़ें सुख देती हैं, वे जीवन 
के लिए हितकर होती हैं, और इसलिए मनुष्य प्रद्ृति से ही सुखद चीजे 
चाहता है| पर जो चीज श्राइतिक होती है, वही वास्तविक भो होती है । 
अत', घुस प्रहवत्या हितकर होने के नाते--घूंकि वह जीवन के लिए हितकर 
होता है और जीवन प्रदृत्या बांछनीय होता है--वास्‍्तव में हिंतकर होता 
है ॥ लेकिन विधि का प्रम यह नही होता | जो चीज़ें प्रडृत्या और ययापेंतया 
हितकर होती हैं, बह उन्हे हितकर घोषित नहीं करती । उदाहरण के लिए 
भूखो मरता हुआ आदमी चोरी करे तो भी विधि के अनुसार बह हिंतकर 
नही, जबकि वास्तव मे इस तरह की चोरी द्वितकर होती है बयोकि उससे 
आदमी को जीते का सहारा मिलता है। फिर इसके ठोक विपरीत, विधि 
ऐसी चीडो को हितकर घोषित करती है ओ प्रकृत्या और वास्तव मे हितकर 
नहीं होती | उदाहरण के लिए उसके अनुसार भूखे आदमी के लिए चोरी न 
करना हितकर है, हालांकि ऐसे मोके पर चोरी न करने से आदमी का 
अपकार होता है भोौर घह वास्तव में यहितकर होता है । यह तक आँति 
है वयोकि यह व्यक्ति को अलग करके देखता है ६ यदि व्यक्ति एकदम निरपेक्ष 
झौर अबेला होता, तो हो सकता है उसके लिए चोरी करना हितकर होता 
पर तब ऐसा कोई होता हो नहीं, जिसकी वह चोरी करता ॥ लेकिन, वदि 
बह समाज में रहता है--और वस्तु-ध्यिति यही है--ओऔर समाज के सदस्य 
के नाते रहता है तो जो चीज़ समाज के लिए हितकर हो, बह अततोगत्वा 
उसके लिए अहितिकर नहीं हो सकती ॥ यदि सामाजिक दृष्टि से यह हिंतकर 
है कि संपत्ति हो और सपत्ति के प्रति सम्मान हो, तो दूसरों की संपत्ति का 
आदर करने से समाज के किसी भी सदस्य का न कुछ घटता है भौर न कुछ 
अपवकार होता है। यदि कोई आदमी दूसरो की संपत्ति का सम्मान करेया तो 
दूसरे उसकी सपत्ति का सम्मान करेंगे; और अगर इस समय उसके पास 
सपत्ति न हो, तो इससे मविष्य मे उसके पास सपत्ति होने वी सभावता 
खत्म नहीं हो जाती । अधिकारों और ककत्तंव्यों का चोलो-दामत का सबंध 
है १एक होगए तो दूखरा भी होगा और अगर कोई 'अरश्यदा' की बाठ शुदकर 
चले--यानी यह समझ ले कि अधिकारो का सम्मान म करने पर भी वह 
अनदेखा रह सकता है--तो इससे यह तक निष्फल नहों हो जाता क्योकि 
यह दात तो माद्री ही नही जा सकती । समाज-मानव अपनी जिंदगी अपने 
साथियों के सामने जीता है; वह “बहृश्य' नही होता : और ज्यो-ज्यों समाज 
अपनी व्यवस्था को, केवल प्रुद्तित की नही, बल्कि संचार की ज्यवस्था को 
भौ--अधिकाधिक पूर्ण बनाता जाता है, त्यों-त्यों उसके सदस्यों का जीवन 
अधिक उधस्ता जाता है । 


५! 
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दूसरे लोगों की सौगंध साकर [अपने खिलाफ] बारोप लगाने देते हों लेविन जो 
स्वयं इस तरह के गारोप कभी नहीं लगाते ॥ यहां जिन कामों का उल्लेख किया गया 
है, उनमें से अनेक प्रद्धति के प्रतिवुल हैं। उनकी वजह से जहाँ कम कष्ट रो काम 
घल सकता था, वहाँ उयादा कप्ट भोगना पडता है; जहाँ र्थादा सुर मिल सकता 
था, यहां कम सुर मिलता है; जहाँ चोद से बचा जा सबता था, यहां चोट तानी 
पढ़ती है । 

[मर तेपक बेधिक न्याय पर एक और हृष्टिकोण से प्रह्मर करता है। मद 
तक उसने विधि और उप्तको प्रकत्पताओं पर आहोप किया है, अब वह स्यायॉलर्यों 
पर, उनके वाम करने के ढंग पर आक्षेप करता है। अब तक उसने यह युवित दो है 
कि विधि राह्दी को गलत बना देती है, अब वह दलील देता है कि विधि की व्यवस्पा 
खुद अपनी झूठी प्रकल्पताओं को कार्पाम्वित नहीं बार सदती ॥] थदि इस रास्तों पर 
घलने वालो को विधियों रे कोई मदद मिले, या जो इन रास्तों पर ने घलकर 
विरोधी रास्‍्तो पर चतते हैं, उस विधियों ते कोई हानि हो, तो विधियों का पालन 
करने में बुध शाम भी है। सेढिन, साघ तो यह है कि स्पष्टत: बेधिक स्थाय उन 
लोगों वी सहायता करने मे असमर्थ है जो उउत रास्तों पर चलते हैं। आरंभ में [पानी इससे 
पहले कि तथ्यों का वंधिक प्रज्ञान हो] वह पीडित पक्ष को पीड़ित हो लेने देता है और 
अपराधी पक्ष को अपराध कर सेने देता है। पर वात सिफे इतनी नहीं कि वेघिक 
म्थाय पीड़ित पक्ष की पौड़ा और अपराधी पक्ष को अपराय करने से न रोड़ पाता 
हो । बात इससे कुछ बढ़ कर है | यदि हम प्रतिकार के सदर में वैधिक न्याय वी 
गति पर विचार करें [वैधिक न्याय था यहे तो दावा है कि यह प्रतिकार अवश्य 
दिलाता है) तो हम पाएँगे कि इस प्रकार का न्याय जितना अन्याय करने वाले पक्ष 
के अनुबूत्त होता है, उससे दयादा पीडित पक्ष के अनुबूल नहों होता | [अवतरण 
को होष पंकितयाँ कटी-फटी हैं; लेकिन उनका अर्य यह मालूम पड़ता है कि जब कोई 
मुकदमा अदालत के सामने पेश होता है, त्तद पीडित पक्ष की हालत अपराधों पक्ष से 
उयादा अच्छी नहीं होती; बल्कि उसकी हालत तो और भी खराब हो सकतो है । 
बहू ठी केवल यही बह सकेता है कि उसे चोट पहुँची है मोर अदालत से यह बात 
मनवाने के लिए प्रयत्त कर सकता है । अपराधी पक्ष इस बात से इनकार कर सकता 
है और कोशिश कर सकता है कि अदालत से ग्रह बात मनवाले कि उसका इनकार ही 
सत्य है। इन दोनों पक्षो मे से जो अधिक योग्य होता है, अदालत का फैसला छत्ती के 
हक में रहता है; और इस बात की कोई गारंटी नहीं है कि पीड़ित पक्ष ही अधिक 
योग्य हो] । 





. यदि इस अवतरण का यही अर्थ है तो हमें यह वात याद रखनी होगी कि 
एयेंस के न्यायालय बड़े-बड़े लोक-्यायालय थे । यहाँ भाषण-क्रोशल का और 
मुकदमे को पुरजोर ढंग से पेश करने का--'बु दी बात को अच्छी त्तिद्ध करने 
का--बड़ा महत्त्व था | 
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[जो लोग बड़े परादे में वैदा होते हैं] उतका हम सम्माव धोर भादर करते 
हैं। णो लोग गरीब घराने में पंदा होते हैं, उदका न तो हम सम्मान करते हैं और व 
सादर । इस हृष्टि से हम एक दूसरे के प्रति ध्पने व्यवहार में [सम्य नही बल्कि] 
घर हैं । हमारी प्राकृतिक एवित सब वातों में एक दूसरे के बराबर है चाहे हम 
यूनानी हो या बबेर!। हम ऐसी किसी भी छवित के सक्षणों को दैख-परख सकते हैं 
जो प्रकृति से सब मनुष्यों के लिए आवश्यक हों'*“**'[इस प्रकार की प्राहतिक 
दावितयों के किसी वेशिष्टय के कारण] हममें से कोई यूनानी अपवा बबंर के रूप में 
शस्तग नहीं है। हम सभी अपने मूंहू और नाक से साँस लेते हैं । 


]. सेंट पाल के वारंबार के इस आग्रह से तुलना कीजिए कि “ईसा की दृष्टि में 
न कोई यूनानी है और न यहूदी, न खतना है, न गैर-खतना, भ कोई बर्दर 
है, न सीचियाई, और न गुलाम है, न आजाद” | उबत प्रकरण में जो तके 
दिया टू है, वह वही है जिसका प्रमोग शेवसपीयर ने धाईसाक से 
कराया है। 


अध्याय $ 





साक्रेठीज और उसके गौरा अनुयायी 


(क) 
(ब) 
(ग) 
(घ) 


(च) 


साकहृटोश का जीवन 

साक्रटीज को पद्धति और सिद्धांत 
साक्रेदीद की मृत्यु 

ज्ञनोफ़ॉन 

ईसोक दीज़ 

सिनिक और सिरेनावक 


अध्याप $ 


साक्रेटीजु ओर उसके गोण अनुयायी 
(क) साक्रटीज का जीवन 


इन सुधारकों वेः पश्चात्‌ अब हम साभ्रेरीज के महान्‌ स्यविनत्व बा अध्ययन 
कर सऊते हैं। अब तक हमने जिस विचारकों बा अध्ययन किया है, वे सर विदेशी 
थे और एयेंस मे इसलिए वसा गए थे कि एपेंस प्रायः यूतान वो राजपानी थी | पर 
इनके विपरीत गाग्रेरीज पूरी तरह से एथेंस रा नागरिक या? । साफेरीज मा जन्म 
470 ई० पू० के आत-यास हुआ था गौर मृत्यु 3909 ६० पू० में । इस प्रकार, उसका 
गौवन तो पेरीवतीज के महान युग में बीता और जीवन की सबध्या पेतोपोनेशियाई 
गुद्ध वी बठिनाइयों के बीच । उसने अपने युग के साधारण नागरिक बत्तेंब्यों गो पूरो 
तरह से निमाया । वह सशस्त्र पैदल सेना था सिपाही रहा था और उसने भरेस थी 
साई में एपेंस वी ओर से भाग लिया था । 424 ई० पू० मे डेलियम वी लड़ाई में 
उमने फिर भाग लिया और वहाँ उम्रके घेर की प्रशवा हुई पी। पेसठ वर्ष वी 
अवस्था में वह कौंदिल वा सदस्य बना और जिस दिन एयेस के मो सेनापतियों 
को एक साथ एक मत को अधिकता से इस अपराध के लिए दोपी ठहराया गया या 
कि उन्होने अरगिनुमाए के नो-युद्ध (405 ई० पृ०) में डूबते हुए नाविकों को नही, 
बचाया, उस दिन सभा वी अध्यक्षता करने वालों परिषदू-स्मिति का साक्रेटीज् भी 
सदस्य था । सामूहिक एप से इस प्रकार वा दड्देश संविधान के नियप्र के प्रतियूल 
था। समिति के सदस्यो मे अकेला साक्रेगीज़ ही ऐमा व्यक्ति था, जो इस असांविधानिक 
मत-नणेय को सभा के सामने रखने के लिए तेयार नहों हुआ? । एक बे पश्चात्‌ 





. एपेंम का आार्कलाउज दर्शन वी मोर मुडने वाला पहला एपेनी नागरिक था । 
सात्रेटीज उप्तका शिष्य रहा था और सभव है उसके बाद वह उप्तके द्वारा 
संस्थापित संप्रदाय का प्रधान भी रहा हो । 

2. बुछ विवरणों के अनुप्ार साक्रेटीज़ परिषद्‌ की अध्यक्षता-समिति का सदस्य 
ही नहीं था, बल्कि वह उस दित समिति का समापति-और इसलिए 
सभा का भी समापति था। यदि यह स्थिति थी, तो यह साक्रेटीज़ की 
व्यक्तिगत जिम्मेदारी थी कि इस प्रश्न पर मत ले पर उसने मत नही लिया 
ओर इसकी जिम्मेदारी व्यक्तिगत रूप से अपने ऊपर ली । 
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जब एवथेंस में तोस अत्यावारियो ने थंतक का साम्राज्य स्थापित कर रछा था, उस 
समय उन्हेंने सानेटीज़ को कौर उप्तके साथ चार क्ष्य नागरिकों को एक ऐसे तागरिक 
को फाँसी के लिए पकड़ लाने वी आज्ञा दी जिसे दे मृत्यु-दड दे चुके थे । ओट एक 
बार फिर उसने ऐसा आदेश मानने से इनकार कर दिया जिसे वहू अवेघ समझता था । 
नागरिक कर्तव्य का अडिंग रूप से पालन और नागरिक विधि की सौमाएँ लाॉपने 
को हृढताधूवेक अस्वीह ति--ये दो ऐसी विश्येपताएं हैं जो एक एथेनो नागरिक के रूप 
में उसके जीवन में विशेष रूप से दिाई देती हैं। 


वह एक शिक्परी का पुत्र था और हमे याद रखना चाहिए कि एयेंस का शिल्पी 
किसी सगतराद् या हुम्हार की भांति ही एक कारोगर हुआ करता था| उसने अपने 
पिता बन शिल्प सीख लिया था । यहाँ मी वह ठेद एथेतोी नागरिक प्रतीत होता है। परतु 
उसने अपना जीवन दर्शन के अध्ययन में लगाया ॥ बहू उत सब विचारों की संगति 
में उटता-बैटता था जिन्‍्होने पाँचवी शताब्दी के उत्तरार्द्ध में एवेंस को ही अपना धर 
बना लिया था। धुर-घुर्द मे--और लगभग 435 ६० पू० तक--अपने समय के 
भौतिक विज्ञान मै उसकौ दिलचरपौ रही। लगता है उसने मपने समय के अधिकांश 
सिद्धांतों का अध्ययन कर लिया था। उसने देखा कि इन सिद्धांतों से ऐसे प्रश्नों की 
यात्रिक व्यास्या हो मिलती है जसे चीज़ें ब॑ से वनी' ? पर वह तो इनकी साध्यपरक व्याख्या 
(।०८००४४०७| ८शए)भ782009) चाहता था जिससे पता चल सके कि वे क्‍यों बनीं 
और उनकी सत्ता का कारश क्या है! ? दूसरे दाब्दों में उसने प्राइतिक विज्ञान से 
और उसयी पदार्थ-मीमांसा से हुट कर सच्चे दर्शन वी ओर ध्यान दिया--दर्णन के 
हस अप में जिसमे वह सृध्टि के प्रयोजन अपवा मूल कारण का अन्वेषण करता है । 
यह बहुत बडा कदम था ओर जब यह कदम उठ घुत्ा, तो हम एकवारगी एनाविजमेडर 
भोर हेराविद्वट्स वी दुनिया से प्लेटो और अरिस्टाटल वी दुनिया से वा पहुँचे । इस 
थुगांतर था प्रतिनिधि है साक्रेटोज और थ्रही उसका महत्त्व है। हमारे अधिकारी 
विद्वानों के अनुसार सातेटीज़ का भोतिक शास्त्रों के अध्ययन से विरत होकर गहनतर 
जिज्ञासा के क्षेत्र में प्रवेश करने का कारण डेल्फी को वहीं देववाणी थी जो बहुत 
पुराने ज़माने से यूनान के नित्य-जीवन में इतनी अधिक मदृत्त्वपूर्ण रही थौ मौर जिस 
ने एक बार किर एक महानतम यूनानी दाइंनिक के जीवन पर प्रमाव डाला | एक 
बार साक्रेडीज के एक मित्र के पूछने पर देववाणी ने बताया था कि सात्रेटीज सबसे 
बुद्धिमान्‌ मनुष्य है । साक्षेटीज़ में बुद्चल व्यवहार-बुद्धि के साथ ही साथ विनोद की भो 
प्रवृत्ति दी । उसने ओर लोगो से प्रइन करके और अपने प्रश्नों द्वारा उन्हें अपने से 
अधिक बुद्धिमान सिद्ध करके देववाणी को भिध्या प्रमाणित करते का बीटा उठाया पर 
फल बिल्कुल उल्ठा निकला। उसने देखा कि दूसरे लोग इतने तासममः हैं कि किस्ो 
चीज के बारे में कुछ न जानते पर भी अपने को जानकार बहते हैं। पर वह स्वयं 
इतना वुद्धिमान्‌ था कि उसने मजूद किया कि “मैं तो बस इतना जानता हूँ कि मैं 
कुछ मो नहीं जानता” | बस, उसने जीवन मे सेवा-द्रत ग्रहण कर लिया। उत्तके मन 
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में यह विश्वास जम गया कि हेल्फी के देवता ने मुझे इस संसार में गिसी विशेष 
निमित्त के लिए भेजा है। उसने मिथ्या ज्ञान के विदद्ध जिहाद बोल दो और वह 
शच्चे शान के प्रचार में जुट गया । 
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लोपों के ज्ञान से भिन्न होता है| वह लोगों को 'प्रदृति' की चीड़ें जानने बी शिक्षा 
देने का दावा इसलिए नही करता था कि कही लोग उस जानवारी के आधार पर 
विधि की चीज़ों को मावने से इनकार न कर दें। वस्ठुतः साजेडीज का विधि मे ह्‌इ 
विश्वास या लेक्नि, वह यह नही मानता या कि श्रेय ज्ञान के किसो नए तत्त्व में निहित. 
होता है ओर उसके ऐसा न मानने का एक और भी गहरा कारण था । वह और भी 
गहरा कारण यह था कि उप्तका विश्वास था कि महत्त्व इस बात का नहीं कि बाप 
बया जानते हैं, महत्त्व तो इस वात का है कि आप उसे किस तरह से जानते हैं। 
उसे मई चीज़ो के ज्ञान की उतनी इच्छा न थी जितनी पुरादी चीज़ों के ज्ञात की नई 
पृद्धत्ति की | वह साधारण ससार से मिन्‍न किसी “प्रद्वति' का ज्ञान उतना न चाहताथा 
जितना स्वयं साधारण ससार का | संसार ज॑सा है बता वयों है--इसे ज्ञान के रुप में 
ढाल कर वह उक्त ज्ञान को एक नई शक्ति देना चाहता था, नए मूल्य से समन्वित 
करना चाहता था। वह रूढ़ि की नैतिकता को स्वीकार करता था पर उसने चाहा 
कि लोग जानें कि उसके अह्तित्व का कारण क्या है और वह किस विचार पर टिकी 
हुई है भर इस तरह वह उसे एक उच्चतर नेद्िकता का रूप दे दैना चाहता था ॥ इस 
तरह अब हम फिर उसके ज्ञान-द्वव के सिंद्वात पर लोट आए हैं जोर अब उसकी समग्र 
महत्ता को आंक सकते हैं । साधारणतः लोगो के पास जो ज्ञान होता है, वह ज्ञान 
नही होता, मत होता है । वे चीज़ों को इस अर्ष मे जानते हैं कि उन्होंने अक्सर उन 
वी चर्चा सुनी होती है। लेकिन, वे उन्हे केवल उस अर्थ मे नहीं जानते जिस बर्थ मे 
हम ज्ञान फी बात कर सकते हैं--यानी वे उन्हे किसो कारण की उपज के तोर पर 
नहीं जानते और उस कारण के सदर्भ में नहीं जातते जिसकी वे उपज होती हैं । वे 
जानते हैं कि उन्हे सयमी होना चाहिए, पर सिफ इस अर्थ में जानते हैं कि उन्होंने 
सुन रखा है। पर, सच पूछा जाए तो वे यह जानते नही क्योंकि वे यह नहीं जानते 
कि सपमी क्यों होता चाहिए ॥ यहाँ यह मूलभूत कारण हमारे सामने भा जाता है कि 
साकरेटीज हर चीज़ को साध्यपरक व्याख्या क्‍यों चाहता चा। ज्ञान--कम से कम 
भहत्त्वपूर्ण शात--केवल इसी प्रकार को ब्याल्या से प्राप्त हो सकता था। 


थदि श्रेष ज्ञान है ओर ज्ञान दो प्रकार का होता है, तो सेव भी दो प्रकार का 
होगा । साक्रैदीज़ का यही विश्वास धा। एक श्रेष तो वह है जिसका आधार मत 
होता है और दूसरा वह जो ज्ञान पर आधारित होता है । मत भष्विर होता है, उसे 
भरुलाया जा सकता है या किस्ती नए विचार के द्वारा बदला जा सकता है। मत पर 
आधारित श्रेय भी उतना ही अट्थिर होता है। ज्ञान स्थिर होता है क्‍योंकि वह 
सविवेक, सकारण होता है ओर ज्ञान पर आधारित थेप भी उतना हो स्थिर होता 
है। जिस श्रेय का आधार मत हो वह स्वभाव पर निर्भर होगा पर जिसका आधार 
शात्र हो वह श्रेप सविवेक आस्था ओर अतहंष्दि की चीज है | एके सामान्य श्रेय है : 
दूसरा दाशनिक क्षेय । यो दोनो को एक दूसरे के विरोध मे रखा जा सकता है, लेकिन 
हमे यह नही भूलना चाहिए कि दोनो ही श्रेय के रूप हैं। दोनों का तत्तद एक है, भेद 
क्रेवल उस तत्त्व की परकड का है। जहां तक तत्त्व का संवध है, सामान्य श्रेय ही 
सच्चा श्रेय है। और हम यह देख ही हक हैं कि साक्रेटीज़ ने इस तत्त्व को ददलने का या 
उस्तकी जगह नैतिकता के किसी मए तत्त्व की प्रतिष्ठा का कोई प्रयास नही किया । 
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रविगत नैतिवता के साधारण रुप के बारे में उमवी यह आपत्ति ने थी कि वह गलत 
पछिडांतों पर आधारित है बल्कि उसरी आपत्ति यह थी कि उत्तें उन मिद्धातों के 
प्रति कोई चेतना नहीं जिन पर वहू आपारित है, और ये सिद्धांत ऐसे थे जिन्हें बह 
अपने आप में निरपेद्षतर. सत्य मानता था। इस प्रकार, चेतना के अभाव भे साधारण 
नैतिकता में दो दोष थे । घूंकि उसका उदमव रिटांत की पकड़ से नहीं बल्कि संयोग 
सै--स्वभावजन्य मनोवृत्ति के और पालन-पोपण के संयोग से--हुआ था; अत: नया 
पर्यावरण मिलने पर उसवा लोप हो रावता है; उरामें नई जौर अभूतपूर्व परिस्यितियों 
मा सामता करने वी क्षमता नहीं थी । फिर, उसका प्रप्रेषण नहीं हो सवता घा-- 
और गैहू उसयी ओर भो बडी कमी थी । जो श्रेय कुछ सिंदातो पर आपारित हो, 
तब उसके संदर्भ में उन सिद्धातों वी व्यास्या की जा सइतो है। जो घी सामान्‍य 
व्यास्पा वी परिधि में रहती है, उसवा सप्रेषण जिया जा सवता है और उसकी शिक्षा 
दी जा सकतो है। साक्रेटीज़ इस प्रकार बी परिभाषाओं थी भिद्धि के लिए उत्मुक 
रहता था। साफेटीश की तर्क-पद्धति और प्रश्नोत्तर-प्रघाली बा आपार ये परि- 
भाषाएं ही धी। अरिस्टॉोटल वा बहना है कि साप्ेटीज हो पहला व्यक्ति पा जिसने 
सामास्य परिभाषाओं झा प्रवत्तेंन किया। हृग बर्य में हो वह नैतिक शिदक था । 
ओर घूकि वह सेतिक शिक्षक बनना घाहँता था, दसोलिए उसे ऐसे श्रेय से असतोप 
था जिसवी शिक्षा नहीं दी जा सकती थी क्योकि यहू न तो विसो सिद्धात पर टिका 
होता है और न उसे विन्ही परिभाषाओं में बॉँपा जा सकता है । 


सब मिलाकर हम बह सकते हैं कि साप्रंदीज्ञ नोतिशास्‍्त्र और राजनीति 
दोनों हो मे युद्धिवादी था। प्राचीन युग के थारे में हेराविलंटस ने कहा या, ' मैने अपने 
भीतर अनुसंधान किया है ।” साक्षेटौय के निकट ऐसा ही अनुसंघान अभीप्ट था और 
वह चाहता पा कि उप्के ऊपर आधारित जीवन का अचूक पष-प्रदर्शक मिले। कहते 
हैं कि पर्ची डालकर उम्मीदवार घुनने की प्रथा पर उसे आपत्ति थी। उसके बारण 
जैसे योग्यता के लिए रास्ते मिलते ये बसे ही अयोग्यता के लिए भी पष प्रशरत होता 
था। उसे ऐसी प्रमुसत्ता-संपन्‍न सभा के शासन पर आपत्ति थी जिसमे कसेरे और 
दर्जी को, मोच्री और घोदी को सावेजनिक मामलों में वही महत्त्व प्राप्त हो जो 
राजनीति वी कला को सचमुच घोडा-वहुत समभने वालों को । हमे मौनो और गोशियांघ 
से यह पता चलता है कि साप्रेटीज़ समा का पथ-प्रदर्शन करने वाले एयेनी राजमर्मजों 
बा आलोचक भी था । भीनो से हमे ज्ञात होता है कि बहुत से बहुत उनमें एक प्रकार 
वी राजनीतिक सहज प्रवृत्ति थी पर उसे वे अपने पुत्रों और उत्तराधिकारियों को 
महीं दे जा सकते थे । गॉजियाड से पता चलता है कि सबसे बुरी वात यह थी कि वे भूछे 
गड़रिए ये जो "नगर को अंधाघुध बंदरगाहों, गोदियों, दीवारों और कर से प्राप्त 
धन-दोलत से भर देते हैं” ओर जनसाघारण बी मनचाही करके लोकप्रियता प्राप्त 
करने की कोशिश करते हैं चेकिन, न्याय ओर संयम की बातों को भूल जाते हैं । 
(आगे अध्याय 7 (गे) देखिए)। इन चीज़ों के विरोध में साक्केटीज़ ने सावेजनिक 
मामलों के सचालन के लिए बुनियादी सिद्धांतों पर आाघारित विशेष ज्ञान को 
आवश्यकता को शिक्षा दी । यहाँ विशेषीकरण के उस सिद्धांत|का)बीज देखा जा सकता 
है जिसका प्लेटो ने रिपक्तिक मे विस्तार से प्रतिपादन किया है। इस तरह का विवरण 
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मिलता है कि साक्रेटीज्ञ के व्यास्यानों मे जब-तव बुछ ऐसे लोग भी उपस्थित होते 
धेजो पेशे से सिपाही थे। ये लोग ऐसे ही ब्यास्यानों को सुनना पसंद करते होंगे 
जिनका सार यह होता होगा कि बैज्ञानिक ज्ञान पर आधारित व्यवसाय-पद्धति आवश्यक 
है। सापटीज्ञ इस बांत में सोफिस्टों से सहमत था कि राजनीति के मंद्ाान से केवल 
व्यावसायिक राजनीतिज्ञ ही उतरें । पर ऊपर हम जो कुछ कद्द बाए हैं, उससे स्पष्ट 
है कि राजमीति के व्यवस्ताय के लिए साकेंटीज़ जो प्रशिक्षण अभीष्ट मानता था, यह 
सोफिस्टो के प्रशिक्षण हे कही भागे था। उसका वर्ष कुछ ऐसी दाशंनिक शिक्षा से 
था जिसके फलस्वरूप राजनीति के मुल सिद्धांतों पर पूरी तरह एक्डू हो जाए। हम 
जानते हैं कि इस संदर्भ में साक्रेटीज़ अकसर कलाओ का हृष्टांत दिया करता था | यदि 
श्रेय कम्मा नदी, वल्कि उससे ऊँची और उदार चीज़ है, तो कम से केम राजनीति को तो 
कला मानना ही चाहिए ओर राजनोतित्ञ से यह भपेक्षा होनी चाहिए कि वह प्रशिक्षण 
प्राप्त करें और शिल्पी वो भांति क्सिी उस्ताद वी देख-रेख में रहे । पर हमे राज- 
मीतिश्न को तुरत या एकदम शिल्प्री से अभिन्‍न नही माव लेना चाहिए। जिन चीजों 
का सवंध न्याय और सयम से है, पदि उनवा सरक्षण उसके ज़िम्मे है तो सबसे 
पहले यह आवश्यक है कि श्रेय के बारे में उसकी अपदी सच्ची और दाइनिक घारणा 
हो और साकेटीड ने सदा ही यह सिखाया कि यह विषय ऐसा है जिसका सवंध कला 
की क्षपेक्षा किसी उच्चतर वस्तु से है। साक्रेटीज़ को बुद्धिवादी कहा जा सकता है; 
पर उसे बुठ्धिवादी वह देने से ही हमे संतोष नहीं हों सकता । सबसे पहली बात तो 
यह है कि मूलानियों के लिए--कम से कम साक्रेटीज़ और उसके शिष्य प्लेटो के लिए- 
बुद्धि बितन का शुष्क और भावनाहीन माव्यम कभी नहीं रही । बह कुछ ऐसी चौज 
थी जो "भावना से अनुप्राणित' थी--ऐसी चीज़ जो न केवल ज्ञान के रूप मे प्रकट 
होती थी बल्कि जो इच्छा को दिद्या देती थी और व्यावहारिक क्रिया-कलाप मे भी 
ब्प्रबत होती थी। दितन के माध्यम से सत्य को जानने का अर्थ था जो कुछ व्यवित 
जानता हो उससे प्यार करना, सुदर चीज़ों को जानने-समभने का--और यह देखते 
हुए जानने-समभने का कि ने सोदर्य के शाश्वव भाव या रूप से संबध रधने के कारण 
सुदर हैं--अर्थ था सच्चे सोंदर्य के भव्य आकर्षण का अनुमव करना और उसके 
फलस्वरूप व्यवहार तथा आचरण में सौदर्य का समावेश करना। इस तरह से हम 
एक भागे की वात पर पहुँच जाते है । दुद्धि को इच्छा से पृथक नही किया जा सकता । 
ज्ञान की कसौटी कर्म की प्रमाणित क्षमता है'। यूनानी दानिको ने बुद्धि को इसी 


. लुधर की रचनाओ मे श्रद्धा (ग्लादे) की सकल्‍्पता इसके इतने समातर है 
कि उसकी ओर ध्यान आकपित करना उचित है। लूथर के निकट “श्रद्धा 
ईसा की भर उनकी मृत्यु की कोरी स्वीह्ृति ही नहीं - जिसके द्वारा उन्होंने 
अपने विरोधियों के पाप का प्रायश्चित किया--भले ही यह स्वीकृति विद्युद्ध 
रूप से वंयक्तिक ही हो । यह बात्मा का परमात्मा के साथ कुछ ऐसा 
झाध्यात्मिक मिलन था कि इसके परिणामस्वहूप व्यतितित्व बिल्कुल बदल 
जाता या, प्रद्ृति को ववीवता और शवित प्राप्त होती थी जिससे कि न्याय 
के सभी सुफ़ल स्वभावतः विकसित होते थे । श्रद्धा मे एक गतिशील शक्ति 
है--विशेषकर जब उसे प्रेम से अभिन्‍न भाना जाए। लेकिन कोरे विश्वास 
में परिवर्तन की और नवीयन की क्या झवित होती है ?” (विजड़ं, द हिजर्द 
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रूप में ग्रहण किया और अपने ज्ञान के अनुसार ही संत्तार को प्रभावित करने का 
प्रयास किया । वे अपने आपको बौद्धिक सत्यों के अन्‍्वेषक और शिक्षक नही समभते 
थे, बल्कि अपने को ऐसे लोगों में गिनते थे जिन्हें एक व्यावहारिक मंत्र मिल गया हो 
और जो स्वयं उसका पालन करने के लिए तथा दूगरों को उसके पालन करने थी 
प्रेरणा देने के लिए विवश हों। यूनान के अन्य दाशनिकों वी भाँति साथेदीज भी 
जीवन वी एक पद्धति सिखाना चाहता था। अन्य यूनानी दाशनिकों से उसका 
भेद यह था कि उसके प्रयत्न वा क्षेत्र बड़ा व्यापक था। अस्य दाशनिकों ने सप्रदायों 
भी स्थापना को थी ओर वे पुरेकक्रे शिष्पों की मंडज्ती को शिक्षा दिया करते थे । 
बुछ लोगों का बहना है कि साप्रेटीज एक निश्चित दाशनिऊ संप्रदाय का प्रघान था । 
यह ती निश्चित लगता है कि उसके साथियों की एक नियमित मंदली थी पर उसकी 
शिक्षा का दोष इतना व्यापक है कि वह किसी भी संप्रदाय की सीमाओं मे नही बंध 
सकेती । सोफिस्ट केवल तरुण बुलीनों को शिक्षा देते थे । उनके विपरीत साफ्रेंटीज 
अपने साथी-नागरिकों के साथ कहीं भी यात-घीत करने लगता था--सहक पर, बाजार 
में, सभा में, कही भी। वह श्रोताओं बी एक व्यापक महइल्ती के लिए बात करता 
था। यह यूनानियों को प्रिय भी था । यह व्यद्ितयों का ख्याल किए बिना बातचीत 
करता था। वह स्वयं शिल्री था ; इस नाते अपने साथियों से छुणा कभी नहीं करता 
भा । इस तरह उसने दिखा दिया कि बह एक ऐसे पूर्वाप्रह से ऊपर था जिसे प्लेटो 
“यहाँ तक कि अरिस्टाटत भी--मुक्त ने थे । 


साक्रेटौ़ को हमने युद्धिवादी कहा है पर अपने इस कथन मे हमें एक और हृष्टि- 
कोण से भी संशोधन करना होगा । पह बुद्धिवादी षा, तो छुछ-बुछ रहम्पयादी भी 
था। उसने शिक्षा दो कि लोगों को घाहिए बुद्धिमानी से सिद्धांतों को समभकर उसके 
अनुसार ही अपने जीवन को दालें। लेकिन, उसके अपने जीवन का जिससे निर्देश 
होता था बहू एक बहुत भिन्‍त्र चीज़ थी। ग्रह हम देख हो चुके हैं कि डेल्फ्री की 
देववाधी ने उसे नेतिक दर्शन की ओर प्रवृत्त कर दिया था। उसे यह भी विश्वास 
था कि डेल्फी का देवता उससे एक मिशन पूरा कराना चाहता है ।। प्लेटो से हमे यह 
भो पता चलता है कि बह कभी-कमी भाव-समाधि में लीन हो जाया करता था। 
च्लेटों और जेंनोफॉन दोनों मे यह भी लिखा है कि अकसर उसे एक चेतावनी का 
स्वर सुनाई पड़ता था और वह उसके निर्देश का पालन किया करता था! (यद्यपि 
दोनों ने उसके स्वरुप के करण-म्तण वितरण दिए हैं) ॥ घढ| गण है कि चेतावनी 
के धवर को कहानी से यह संकेत मिलता है कि साक्रेटोड के कर्मे-दर्शन मे बुद्ध श्रूटि 


लेकचसे, 883, पृ० 3]--2) । जिस प्रकार लूपर का मत था कि शरढ़ा मे 
अनिवाय रूप से कम निहित्त है, उसी प्रकार साक्रेटीज़ का मत था कि ज्ञान 
मे आचरण अनिवायसंत: आ जाता है । इसीलिए, उसका विश्वास था कि न्याय 
का ज्ञान होना और फिर जान-वूककर अन्याय करना असंगव है । 

], प्लेटो के अनुसार यह स्वर उसे सदा कोई ऐसा काम न करने की चेतावनी 
देने के लिए ही सुमाई पड़ता था जिसे करने का उसने इरादा कर रखा होता 
था। जनोफॉन के अनुसार यह स्वर अआदिश का भी था ओर प्रतिपेव का 
भी । (र्डिल के अपॉलॉजो के संस्‍्करण मे इस विपय का परिशिष्ट देखिए) | 
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थी। यदि हम इस दर्शत पर गहराई से विचार करें, तो हम देखेंगे कि कुछ दृष्दियों 
से बह हमे बहुत भागे नही ले जाता। उसने सच्चे ज्ञान की भ्रमुत्ता का प्रचार तो 
किया; लेकित उसने उत सिद्धांतों के स्वरूप की व्याख्या नही की जिनके अनुसार 
सच्चे ज्ञान को कार्येहूप में परिणत होना चाहिए । उसने यह अवश्य माना कि घुम 
ओर अद्युभ वी कसौटी यह है कि कोई सविवेक प्रयोजन विद्यमान है या मही । इसी 
कारण उसका यह भी विश्वास बन गया कि चूंकि अशुभ कार्य किसी प्रयोजन के न 
होने के कारण अशुभ होते हैं, इसलिए वे अतंच्छिक होते हैं । फलत;, कोई भी व्यक्ति 
मन से घुरा नही होता । लेकिन, इस बात का पता लगाना आसान नहीं कि उसके 
विचार से वह साध्य वया था जिसके प्रति श्रेय-हप सविवेक प्रयोजन को भ्रवृत्त होना 
चाहिए। यदि मान खें कि ध्लेटो-कृत रिपश्तिक की नेतिक शिक्षा स्वयं साक्रेंटीज वी 
ही नंतिक शिक्षा है, तो वह साध्य है आत्मा का सामणस्प जिसके फलस्वरूप बात्मा 
का प्रत्येक तत्त्त अपना नियत कार्य पूरा करता है | पर यह हृपष्ठ नेही कि रिपब्लिक 
की शिक्षा को साफ्रेटीज़ की शिक्षा मानना उचित्त होगा या नहीं? यदि हम यहां भी 
ज्ेनौफॉन का अनुसरण करें, तो वह साध्य है उपयोगिता और सविवेक प्रयोजन 
स्वमावतः उसके प्रति उद्दिप्ट होगा जो उपयोगी हो! (यद्यवि यह बिल्कुल स्पष्ट नही 
कि हमारे लिए ऐसा करना उचित है या नहीं । जेनोफॉन साक्रेटीज को घनिष्ट रूप 
से महीं जानता था और उसके अपने मन की सीमाएँ ऐसे गरभीर कारण प्रस्तुत कर 
देती हैं कि इस बारे भे संदेह हो उठता है कि वह सचमुच साकफ़ेटदीजञ के मत को 
समभ॑ता था) । लेकिन, उपयोगिता क्या है ? यह उपयोगिता व्यक्तियों की है या समाज 
की ? यदि वह सम्राज की उपयोगिता है, तो व्या उसे ततमाज़ में रहने वाले 
व्यवितयों के बहुमत की उपयोगिता समझा जाए या उसे घमुदायगत उपयोगिता 
माना जाए--जो व्यकवितयो की उपयोगिता से भिन्‍त है, फिर चाहे उसकी सल्या 
क्तिनी भी हो। ज्ञेत्रोफॉन में हमे इन अश्नो का उत्तर नहीं मिलेगा और अगर मिल 
भी जाएगा तो इस बात का पूरा विश्वास न हो सकेगा कि उसमें सचमुच साक्रेटीज़ 
का मत व्यवत् हुआ है। जेनोफॉन ने 'श्रेय/ को “उपयोगी” से अभिन्‍न माना है--जैसे 
भयायसगत' को 'विघिसंगत' से अभिन्न माना है ॥ और फिर उसने इन दोनों अभेदों 
को भी अभिन्‍त समझ लिया है। इस दृष्टि से ये चारों शब्द पर्यायवाचो हो जाते हैं 
लेकिन यह मान्यता शायद अकेले जेनोफ़ॉन की ही है? । छेनोफॉन स्वयं कुछ-कुछ उप- 
पोगरिताबादी और विधि का पूर्ण रूप से पालन करने वाला नागरिक था, अतः उससे 
अपने गुर का चित्र भी तदनुरूप हो श्रस्तुत किया है। उसके चित्र में साक्रेटीज़ एक 
सम्मान्य वेंध मदादी के रूप में प्रकट होता है और बह उस व्यवित को पापी बहता 
है “जिप्तने सवप्ते पहले 'त्यायपुर्ण' को “उपयोगी” से भिन्न माना । 


!. मेम्रोराबिलिया ॥9. 6, 8 8; ता. 9, $ 4. 

. 'न्यॉयंसंगरद' और “विधितंगत' के अमेद के लिए देखिए, मेमोराबिलिया ४. 
4, $ 8, चूंकि जेनोफ़ॉन के अनुसार न्याय श्रेय का ही एक अंग है, अतः 
न्यायपूर्ण श्रेयपूर्ण का और इसलिए उपयोगी का एक अंग है । 


(ग) साक्रेदीज की मृत्यु 


जेनोफॉन ने जिस साप्रेटीज का निरूपण किया है, उसे एयेनी प्राधदंद नही दे 
सबते ये । उन्होंने असली साक्रेटीज़ को प्राणदड दिया । उस पर यह आरोप लगाया 
शया था कि राज्य जिन देवताओं की उपासतता करता है, उसने उनकी उपासना करने 
से इतकार किया, उसने और नए-नए देवतातों की यृष्टि की, उसने तहूणों को दिगाड़ा। 
इस आरोप के आधार पर ही उस्ते प्राणदंड दिया गया था । इस आरोप के दो भाग 
हैं-. एक तो धांभिक है; दूसरा देखने भे तो नेतिक संगतां है पर वास्तव में उसका 
आधार राजनीतिक है। इसी राजनीतिक आधार में आरोप का वास्तविक मर्म निहित 
है। साक्रेटीज़ के अभियोवताओं को असली द्विकायत साक्रेदीड़ की नेविक शिक्षा से 
बोर उस शिक्षा में जो राजनीतिक बातें निहिंत थीं, उनते पी । हम उसे वृद्धिवादी 
बहें या न कहें; पर इतना जरूर है कि वह राजनीति की अपनी बुद्धिवादी संबेल्पना 
के लिए धाहीद हुआ । उसने एयेनी लोकतंत्र की विशेषताओं कौ आलोचना कौ थी-- 
उसे पर्ची के प्रयोग; सभा की रचना; एथेनी राजमर्मज्ञों के अज्ञान की आलोचना 
को थी | हो सकता है हमें यह लगे कि उसने यह प्रचार किया था कि राजनीति के 
संचालम के लिए ज्ञान के गोपतोय रहस्य वी ज़रूरत होती है और सोकतंत्रात्मक राज्य 
में इस प्रचार का जो अच्छे से अच्छा रूप सामने आता था, वह था नागरिक भावना 
का अभाव और उसका दुरे से दुर रुप था राजद्ोह  तिस पर, प्रचार के द्वारा उसने 
बहुत से लोगों को अपना मुरीद बना लिया था । एल्सिविजञाडिज और विटिआास जैसे 
लोग यदि उसके 'साथी' ओर शिष्य नहीं, तो कम से कम सहयोगी तो रहे ही थे । 
एल्सिविश्वाडिज ने 4]] ई० पु० की कांति में एपेनी लोवेत्र का तस्ता पलटने का 
प्रयास किया था । त्रिटिआस ने 404 ई० घू० की क्राति में उसे कुछ समय के लिए 
वास्तव में उखाड़ फेंका था। यदि ये ही उसकी सिद्धियाँ थी तो उसने निश्चय ही 
तहूणों को विगाड़ा या और सालों वाद जव वक्ता माएस्चाइन्स ने यह कहा कि 
“सोफिस्ट साक्षेटीज़ को यह सोच कर प्राणदंड दिया गया था कि उसने प्रिटिआस को 
शिक्षा दी है,” तव वह वहुत गलती पर नही था। हमे स्मरण रखना है कि साक्रेटीज 
की मृत्यु के बे (399 ई० पु०) स्वयं एथेनियों को ही लगता होगा कि उनके लोकतत 
काआधार जरक्षित है । लोगों को 44 ६० पू० और 404 की यत्पतंत्रात्मक कातियाँ याद 
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थीं : उन्हीने देसा कि विजयी स्पार्टीवासी जहाँ कहीं अल्पतंत्रों वो स्थापना कर सकते 
हैं, घदां कर रहे हैं। उन्हें मानुम था कि एयेंस में एक अल्पतंत्रात्मक दल है जिसकी 
स्वार्टा के साथ सहानुभूति है! । स्वाम्राविक है कि ऐसी संदेदपूर्ण मम.हिधिति में उस्होंनि 
सोचा होगा कि एक महांनु उदाहरण प्रत्तुत क्रिया जाना चाहिए। एंटीफोन भी 'ध्ेय 
थी दिक्षा देने का दम भरता था--और वही 48 ई० पू० की त्रांति का नेता रहा 
था। तब हो सत्ता है श्रेय वा एक और शिक्षक नव-स्थापित लोकतंत्र के सिद्धाफ 
इसी प्रवार वी धात्ति का नेतृत्व करे । साक्रेटीज़ ज्ञान वी बात करता था, विद्येपज्ञों 
वी आावश्यवता पर बल देता था | अत्यतंत्रात्मक क्षेत्रों मे भी इत्ही बातों पर जोर 
दिया जाता था | संमव है यह संयोग ही हो कि एल्मिविश्लाडिज क्षोर तिटिआस उसके 
साथी थे। परंतु इसमे तो संदेह नहीं कि उसने लोवतंत्र की घालोचना की थी और 
एक ऐसे सिद्धांत का प्रतिपादन किया था जिसझा मूल्तंत्र था--कार्य-कुशलता; और 
बार्म-वूशलता उस समय एक संदिग्ध धबन्द थाः। 


«.. थरतु, जिस साप्रेदीज को प्रेरीगलीय लोकतंत्र के समृद्ध और तिरायद 
दिनों में बमी भी परेशान न किया जाता, बही सात्रेटीज उस ख्लोकतंत्र वी दुर्बलता 
और घंउान्ो का शिकार हो गया जिसकी पेलोपोनेशियाई युद्ध के बाद के वर्षों मे 
किर से स्थापना हुई थी ॥ उसे जो दंढ मिला उसके पीछे राजनीतिक प्रयोजन थे 
लेप्रिन उस पर बुद्ध घामिक आरोप भी लगाए गए थे । और क्षत्र हमें यह देखना 
है कि इन कारणों का वास्तत्रिक महत्त्व और सापेत प्रभाव कितता है। हम यह पहले 
ही देख चुके हैं (पीछे एू० --!2 देखिए) कि यूनानियों के लिए घामिक प्रवित्रता 
नागरिक कर्न॑थ्य नहीं थी बल्कि उपासता करता नागरिक कर्तव्य था। धामिक 
पवित्रता राज्य द्वारा मास्य देवताओं दी औपचारिक उपासना करने में निहित थी । मद 
उपासना उनके लिए गागरिक कत्तंथ्थ की तरहसे थी ओर इस उपातनता की क्षवहिलना 
घोमिक बअपवित्रता थी--अपविंत्रता थी । हम देख छके हैं कि इस प्रवार यूनानी 
घ॒र्मं राजनीतिय समाज के राजनीतिक जीउन का एक पहनू या । इस दृष्टि से यह 
स्पप्ट है कि नागरिक मावना के अभाव के बारोप को आसानी से धाभिक अनाचार 
के बायोप के साथ मिलाया जा सकता था और यह भी स्पष्ट है कि इस बाद के 





. यदि प्र० ।20--] पर उल्लिखित चेरी पाइलेतिया भाषण 404 ई० पृ० का 
था बोर वास्तव में एयेनियों के लिए दी था, तो उसका साराण यह है कि 
स्पार्टा के साथ मंत्री की और नरम अत्यतत्र के प्रवर्त्तेत की आवश्यकता है । 


2- पॉलिटिशस (299 छ. 0.) में एक ऐसा अवतरण है जिसवा सकेत स्पप्द रूप 
से सा्ेंटीज बी ओर है और ऊपर जो कुछ कड्दा गया है, उसका उक्त अवतरण 
से समर्धन होता है। जो व्यवित यह प्रचार करता द्वो कि किसी भी वला से 
वेद्धिमत्ता दी सबसे छड़ी चीज़ है और झो विधिके विधान वो तुबना में बुद्धि 
वी प्रवरता का समर्थन करठा हो, उम्र इस आधार पर दद मि्नना निद्दिवत 
है कि बह तरूणों वो स्वेच्दाचारी शामत की स्थापना का प्रोग्साहन देकर 
उन्हें विगाइठा है। 


5] साक टौदा शी सृत्यु 45 


आरोप में वास्तत में बोई घामिक थत्याघार वी वात नहीं, यह त्तो राजनीतिक प्रति- 
धोध का याप्र था। यूनान में ठेठ घामिय उठ्ीएन अनजानी खीज़ थी और यह 
मानना भूत होगी कि गाप्रेदीज घममे पर शहीद हुआ । उसी मौत का मारण यह था 
कि उो रागज्य बी राजनीतिक व्यवस्या के दिए खतरनाक रामना गया यां, सेवरिन 
चूंकि यह व्यवस्था मगर-देवताओं बी औपचारिक उपागना के साथ वेंधी हुई थी, 
इसलिए उस पर इस उपासना या झछ्रु होने या भी आरोद लगाया गया। धामिक 
अभियोग राजनीतिब' अभियोग के बाद वी बात थी या उसता सहज परिणाम थी; 
और हम यहाँ तक बह सउते हैं कि यह आरोप पूर्वाग्रद् का एक ऐसा वातावरण 
बनाने के लिए लगाया गया था जिसमे वास्तविक अमियोग अधिक भयंकर प्रतीत हो। 
साफ्रेटीय वे धामिद विचार बपने आप में थरमामान्य नहीं थे कौर न उनमे ऐसी बोई 
घी थी जो गूतानियों की सामान्य प्रया बी दृष्टि से निदाजनक होती । उसने औप- 
घारिक रूप से “नगर के उपास्य देवताओं की उपासना” से इनवार बःरने का 'पाप' 
सही विया था। इसके विपरीत, अत्य क्षेत्रों थी भाँति इस क्षेत्र में भी उसने नागरिक 

बर्स॑व्यों का पूरी तरह से पालने किया थां। यदि बढ़ “और-और नए देववाओं वा 
भी समादेश कर देता” तो भी जब तक उसके फस्पस्प नागरिवों द्वारा नगर के 
देवताओं वी नियमित उपासना में कोई व्यतिश्रम पंदा न होता, तव तकः साधारण 
मूनानी धारणा के अनुसार यह अपराध नहीं माता जा सऊता था। पर यह तो कहा 
नहीं जा सक्‍ता हि उससे नए-नए देवताओं का समावेश किया । हो सबता है अपने 
जीवन के बारमिक वाल में, बने 'मत-परिवरतन' के पहले, वहू भौतिव्विदों वी इस 
धारणा से प्रमावित रहा हो कि सच्चे 'देवता' प्रद्धत्ति बी भौतिक शवितियां हैं; और 
बरिस्टोपेन्स वो बपएठद्स नामझ रचना में यह स्पष्ट संबेत मिलता है कि सानेटीज 
बैज्ञातिय बनीशयरवादी (9800५०) था। यद्यति उक्त दृति 423 ई० पू० में रची गई 
थी, पर उसतरा सवेत इस प्रारमिक काल थी ओर ही मासूम पड़ता है। लेक्नि, 
अपने समूचे परवर्ती जीवन (435 ई० पू० के आससास से 399 ई० पृ० तव) में 
साफ़ेटीड के घामिक विश्वास अनी सपरवादी के से नहीं, प्रत्युत रहस्यवादी के से थे । यदि 
हम प्लेटो की रघनाओं मे उपलब्ध मकेसो पर चलें, तो देखेंगे कि साफ्रेटोज वी इस आफियस- 
सिद्धात में आस्या थी कि आत्माओ का धुनर्जन्म होता है और उन्हें मावी जीवन में पुरस्कार 
अथवा दंड मिलता है। आक्यिस रहस्यों में कोई नई बात नहीं थी । ये रहस्प यूनान से 
सामान्य रूप से बिसरे हुए थे। जिन लोगो का इन रहस्यो में विश्वास था, वे उसके साथ-साथ 
मगर के देवताओं की औपचारिक उपासना भी कर सबने थे। ऐसी कोर्ट चौज नही थी जो 
इन दोनों के समन्वय में बाघक होगी। यह सही है कि ये रहस्य नगर-जीवन से बाहर 
के क्रयवा नगरनजीवन से ऊपर के थे । यह भी सभव है कि उनमे नागरिक उपासनाओं 
बी अपेक्षा कह्दी अधिक गहरे और कही अधिक आध्यात्मिक तत्वों को समावेश रहा हो । 
लेकिन, मागरिक स्थिरता के लिए उनसे कोई खतरानदी था । जैसे आजकल फ्रीमंसन- 
संगठन कभी-कभी राजतीतिक सगठत बन जाता है, वैसे उन्होंने कमी राजनीतिक 
संगठन का रूप घारण नहीं क्या । और यदि साप्ेटीज का उनमें विश्वास भो रहा 
हो, तो यह समक में नहीं आता कि उसके विश्वास का उसके दंड से बुद्ध संबंध रहा 
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होगा । 


अतः, यदि सिसरो की छाब्दावल्री का उपयोग करें तो हम बह सकते हैं कि 
घुल मिला कर, घार्मिक अभियोग का उद्देंध्य--साक्रेंटीज के मुकदमे में न्‍्याय के ऊपर 
बालिमा वा पर्दा ठान्न देना रहा होगा । उस पर मुकदमा चलाया गया तो राज्य के 
कारण औौर दड दिया गया तो राज्य के कारण | घताव्दियों का चिचन और कह्पना 
शाेरीड के जीवन पर नही, मृत्यु पर केंद्रित रही है। वास्त्र में हम यहाँ तक वह 
समते हैं कि उसके जीवन की सबसे बडी शिक्षा उत्तकी मृत्यु दी 4 उसमे अपनी मृत्यु 
के द्वारा यह सिखाया (भर प्लेटो ने अपॉलॉजी और छिटो मे हमारे लिए इस शिक्षा 
को रेसाक्रित कया है) कि बतरात्मा की रक्ला के जिए मनुप्य सौजर के विरोध में 
खड़ा हो सकता है, लेकिन और सब मामलों में प्राणो की बाजी लगाकर भो उसे 
सीजर की चीज़ें सोजर को ही देनी चाहिएं । प्लेटो ने उसके मुख से कहलवाया है कि 
यदि उसे इस शत्तं पर छुटकारा भी मित्रता होता कि बहू चुप रहेगा बौर ठपने साध्य 
से थिरत हो जाएगा, तो भी बह आज्ञा का पालन नही कर सकता था | एथेनी राज्य 
में अधिक महत्त्वपूर्ण आदेश ईश्वर का घा। नागरिक वत्तेंब्य से अधिक महत्त्वपूर्ण 
ईइवर की सेवा थी । शहीद का यही स्वमाव होता है। साजेटीज को शहीदों की 
श्रेणी मे रखना गलत नहीं है। उसे कत्त॑व्यों के दुद्ध वा सामना करना पड़ा था भर 
डसने अपनी जान वी बाजी लगाकर अपने रास्ते की सचाई प्रमाणित की। एक 
ओर एवेती राज्य के प्रति उसका वत्तंव्य था जिसे अपने सपूर्ण जीवब में नौर अपनी 
मृत्यु मे भी उसने निष्ठापुरवके निवाहा। दूसरी ओर ईश्वर के प्रति उसका कर्तव्य 
था--यानी सव वालों और सब भनुप्यों मे--बूढों भौर जवानों में, विदेशियों और 
नागरिकों मे, लेविम सबसे वढकर उम्र लोगों मे जिनमे अपना ही रक्त था औौर जो 
अपने ही राज्य के थे--ज्ञाम के मग्र वर प्रचार। उसने स्वय अपवा रास्ता चुना औौर 
उसके फेंत भोगा? । 


फिर भी, बह सर्देव एयेंस का निष्टावान पुत्र रहा--और अपनी मृत्यु वी घड़ी 
में सदसे अधिक । उसने सेना मे नौकरी की; वह एयेनी परिपद्‌ का सदस्य रहा--हालाँकि 
यह सदस्यता उसे पर्ची के प्रयोग द्वारा ही मिली होगी ॥ ईश्वर के भादेश के वाद गगर 


]. एथेंय मे जो रहस्य प्रचलित थे वे एल्ड्रुश्चतियाई थ्े। 4]5 ई० पू० मे इस 
रहह्पों वो लेक्षर बटत वढिनाई पैदा हुई थी (यह विषय बहुत भस्पष्ड है) ॥ 
399 ई७ पू० में यह कढिनाई फिर पैदा हुई थी । इस कठिनाई को ध्यात में 
रजक़र प्रोसेसर वर्नेट ने यह विचार व्यक्त किया है कि हो सकता है कि 
स क्रेटीज के मुकदमे मे लोग इसलिए उसके विरद्ध हो गए हो कि उसका 
आर्फियप रहस्यों से सवथ था 

2, जेनोफॉन (भेमोरॉविलिपा, .2, $3--5) के अनुसार पहले, 404 ई० पू० 
में व्रिटिजास और उसके सायी धत्याचारियो ने उस आदेश दिया था कि बहू 
शिक्षा देता बोर तटर्णों के साथ अपती बातचीत वद कर दे । यह नही पता 
कि उसने इस थादेश का पालन किया था या नही । लेवित, घायद यह उम्रके 
लिए सौमाग्य की बात थो कि तौस अत्याचा रियो की छवित शीघ्र ही समाप्त 
द्वो गई । 
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बह किसो चीज को सबते अधिश पवित्र मानता था तो वह थी एथेंस को विधियों और 
उनपर अगर अभी उल्नंधन हो सकता घा तो सिफ न्याय बी सातिर । जिय कारायार 
में बंद वहू था, उसमें से तित॒त भागता उसके लिए सहन बाद थी । पर कारगार से 
लनिकत भागने के लिए बढ इसलिए तेयार नहीं टुझआ झि उमसे एयेग वो विधियों भग 
होती । यदि उसने यह शिक्षा दी कि राजनीति कवा है; कि शिक्षय के अततः दो पक्ष 
होते हैं और निषुगता तथा विशेषज्ञ के शासन पर जोर देने के वारण हो सकता है अवगे 
एक पक्ष में वह अन्चोडलंत्रात्मर और क्ातिशारी लगे, पर उसका दूसरा प्ष इन दोनों 
चीयों से बहुत दूर है । साप्रेटीज़ दा विचार था कि चूंकि राजनीति कला है, इनलिए 
उराके जिए न केयल ज्ञात जहरी है, बल्वि नि स्व्रार्य निष्ठा भी क्षावश्यक हे । जन कोई 
कतावकार अववा शितह्री अगर शिहा वो साधना बरता है, तो उसरी शाधना अपने 
हिल था उन्‍तयत के लिए नहीं होती, बल्कि वह क्षपती कला के प्रतिपराद्य था हो हिंद 
घाहता है, उसके उपादान का उत्तयन चाहता है। यदि राजनीतिजञ भी भिप्पी है, 
तो उसे फेवल अपना हीं हित नहीं देखना चाहिए, उसे तो अपने साथी नागरियों वा 
हेत देसना चाहिए--उन नागरियों का जिनके साय उमझा व्यवहार रहता है, और 
जितका हित उप्तके शिह्प वा उद्देश्य होता है । प्लेदो न उत्तराधिवार में बह लवहयदा 
प्राप्त की और रिपश्टिझ में उतते चरिताय॑ किया है । यह संवरुपना उद्च मोफिस्टों 
की सवल्पनां के बिल्कुल प्रतिकूत है । उम्र सोफिस्टों की शिक्षा थी कि न्याय अधिक 
शक्तिशाती दा स्वार्य है भौर चूंकि शासन मधिक दावितशाली है, अतः उत्तके लिए 
अपने स्वार्थ वी सिद्धि और उसदो अभियृद्धि करना न्यायपूर्ण है। यह ऐसी सब हपना 
थी कि लोकतंत्र का कोई की समर्थक इसका अनुमोदन करने के त्िवाए और बुछ कर 
ही नही सकता था १ 


लेकिन, साक्रेंटीज़ ने ज्ञान वी प्रभुता का प्रवार किया था; और राजनीति में 
प्रयुक्त होने पर ज्ञान की प्रमुता का सिद्धात बड़ी आसानी से प्रबुद्ध निरकुशता (लगा 
867०0 0९६७०0$7) वा सिद्धात बन सवता है। प्लेदों के हाथों मे इस सिद्धात को 
कम से कम कुद समय के लिए, ओर उसके जीवन के मध्यकाल में, यही रूप हो गया 
था। प्रवुद निरवुशता का ऐसा सिद्धात निश्वित रूप से लोकतंत्र के विरुद्ध था, वह 
विधि-शासन के भी विरुद्ध हो सबता था। यदि ज्ञान की प्रमुसत्ता हो, तो यह बह 
जा सकता है कि विधि उसके अधीन हो जाती है--यहां तक कि वह फालतू तक हो 
जाती है। वुद्धिमान्‌ शासक का समीव ज्ञान विधि के तिर्मीव अक्षर से वढ कर हो 
जाता है। यह भी ऐसा निष्क्पं है जिसे कम से कम कुछ समय तक प्लेटो मानने के 
लिए तेयार या। राजतत्रवाद और निरंतुगतावादी दर्शन तक साक्रेटीज से प्रेरणा 
भ्रहण कर सकते हैं ओर इस अय॑ में वह लोकतत्र वा शत्रु था। इस प्रश्न को लेकर 
चह पूरे तौर पर स्वयं नगर-राज्य का भी मित्र न था--नगर राज्य का चाह कोई 
भी रूप होता ओर उसकी चाहे कुछ भी शासन-प्रणाली होती । उसकी वाणी से दाझ- 
लिक चितन का जो सोत फूटा, उसकी कमर से कम एक घारा इतनी विशाल थी कि 
वह नागरिक स्ोमाओं में नही वध सकती थी। साक्रेदीज़ की सिप्य-परंवरा मे सिनिक 
भी थे । वे विश्व-नागरिक थे । वे अपने चितन और अपने ज्ञान को अपनी आवश्यक- 
ताभों के लिए पर्याप्त मातते थे । उन्हे किसी नगर से न पय-अ्रदश्शन प्रहण करने कौ 


१48 घूताती राजनीति-सिधाति 


आयांज्ञा थी, म शिक्षा | उन्‍होंने सारे संसार को अपना धर सममा। राजनीति 
विचार का विपय हैं और शासन बुद्धिमानों की चिता का। सेढिन, इस विषय में 
ज्ञान ही सब कुछ नद्दी है हम इच्छा और महज वृत्ति के उन तत्तवों यो नही भूल 
सकते जिनका राजनौतिक मामलो में इतना अधिक महत्त्व होता है। साक्रेटीज़ की 
ओर उसके दाद प्लेटो की भी अकमर इन्हे भूल जाने की प्रवृत्ति थी। राज्य के समु- 
चित प्रध-प्रद्श न के लिए जहरी है कि जो ज्ञानी हों वे शासन करें लेविन, राज्य वी 
सुरक्षा धौर एकता के लिए यह भी आवश्यक हैं कि लोगो वो इच्छा उतके शासन के 
अनुबूल डाली जाए। दोनों ही आवश्यक हैं, ओर समात रूप से आवश्यक हैं। कौरी 
इच्छा का अप है भीड़ का शासन या स्वार्य क लिए क्षत्राव का शासन पर कैवस ज्ञान 
वा भी बर्य क्ततोगत्वा बौद्धिक निरंठुशता ही है और इसफौ परिणत्ति रद्राफई* जेते 
निरंकुश राजनेता ओर उसवी निरंकुश शामन-मीति के रुप में होती है। और मात- 
वीय ब्यापारों के सचालन मे जेसे ईच्छा-तत्त्व का महत्त्व होता है, बसे ही सहज 
प्रवृत्ति का भी होता है। मनुप्य के सारे कामब्राज मे बहुत सारी बातें ऐसी होती हूँ 
जिनवी वृद्धि व्यास्या नहीं कर सकती और जिस राह सहज प्रवृत्ति का आधार अनुभव 
हो, वह सर्देव दूसरों का ध्यान अपनी ओर सीच लेती है? | यह सही है दि सोनो में 
त्लेटो ने दिखाया है कि साक्रेटीज इस हज अ्रवृत्ति की सत्ता का पता लगाता है भौर 
उसके अस्तित्व को स्वीकार करता है, खेविन ज्यों ही इस सहन प्रवृत्ति का पता 
लगता है, प्यों ही उसे अस्वीकार कर दिया जाता है गौर उसका कारण यह है कि 
पिक्षा के द्वारा वह दूसरे लोगो तक नही पहुँचाई जा सकती, न जिस व्यवित की बह 
सपदा है उसके अलावा कोई और उसका फायदा उठा सकता है। लेक्नि, जब हम 
मात्रेडीज वी बचदा उसके श्िप्य प्लेटो वी आलोचना करें, तो हमे याद रखना 
चाहिए कि उनका परिवेश वया था। उन्होने ज्ञान की वात ऐसे लोगों से कही थी जो 
इच्छा और सहज प्रवृत्ति के तत्त्वों से परिचित से, परिचित ही नही थे, उन्हें समझते 
क्षी थे। उनका सवध उस एयनी लोकतंत्र से घा जहाँ जतता की इच्छा अस्थायी 
भाज्ञध्तियों के झूप में प्रकट होती ,थी--तुछ ऐसी बाज्ञत्तियों के रुथ में जैसी एक 
आशप्ति पर साफेटीज ने 405 ई० पृ० में मत लेता अस्वीकार वर दियाया झौर 
जहाँ राजमर्मश सहज प्रवृत्ति वी ही पैरवी करते थे क्योकि उनके पाप्त और बुछ या 
ही नहीं जिसकी पंरबी करते | यदि ऐसे वातावरण में वे ज्ञान की और ज्ञान की 

4 न अपन नमन 

+ गर्ल ऑफ टॉमस वेंटवर्थ स्ट्राफई सबन्रहवी सदी के इंगलेड का एक प्रसिद्ध राज- 
५ मर्मज्ञ या जिसे सम्राट चाहमं प्रथम ने 63_ में आयहींड लॉड डिप्टी बना 
५» क्र भेजा था। वहाँ उसने राजा की सत्ता प्रतिष्यित वरने के लिए मनमानी 
क्डोर नीति का बाश्रय लिया मोर वह 'निरुश (रणा०ण््टा) नाम से 
विख्यात दो गया । वाद में उस पद अनेक आरोप लगाए गए, मुकदमा चला 
और फाँसी दे दी गई। 
लॉ माले ने अंत:प्रज्ञा वी उस सहज प्रवृत्ति वी' चर्चा की है “जिससे राज- 
अर्मज्ञ का मन सचेत विश्लेषण या तक वी अपेक्षा कह्ठी अधिक प्रभावित होता 
है” । उसने विस्मार्क का उद्धरण दिया है : “मेने अक्सर देखा है कि जब तक 
मेरा चितन पूरा होता है तब तक मेरी इच्छा निर्णय कर चुकती है”। 
(नोदव क्षॉम पॉलिटिफस एंड हिस्दी, एृ० 57--8) । 


] 
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प्रभुता की बात करते ये, तो इसमें आइचयं ही पया है ? सत्य वा जो आधा अंग उन्हें 
इपेक्षित लगता था, उसे उन्होंने व्यवत रिया और जिस पूरक सत्य के बारे में उन्हें 
लगता था कि उत्त पर ज़रूरन से श्यांदी जोर॑दिया गया है उसे वे छोड गए। 


मोड--उपर्युवत परिच्छेदों में मैने अधिय्रांध में साक्रेटीज़ वी वहीं व्यास्या 
अपनायी है जो प्रौफेसर वर्नेट ने स्वीयार वी है (प्रो किलोंत्तफी, अध्याय ४!--2९)॥ 
प्रौफेमर बर्नेंट का विचार है कि साश्रेटीश़ बा सच्चा स्वर्प स्लेटो के सवादों में ही मिल 
सकता है (पोनोफॉन के मेमोरायिलिया में नहीं) । वह इसमे भी आगे बढ गए हैं । उनके 
मत से प्लेटो ने रिपीलिक तक जो संवाद लिसे शे--दत सवादों में रिप्लक भी 
सम्मिलित है--उन सवमे साफ़ेदीज़ के विचारों के ऐतिहासिएः विवरण दिए गए हैं। 
(बस सरक्षत्रों के अध्ययन वा वार्यक्रम इसका अपवाद है और प्रोफ़ेसर बरनेंट के 
अनुसार वह प्लेटी वी अपनो चीज है। । वे मानते हैं हि सवाद वास्तविक विचार- 
विमर्श के अभिलेख नही हैं (हाँ, उतमे इन विचार-विमश्ञों के बुछ अश हो सबते है) 
और ये साक्ेटीज्ञ को उम्मी हव में उपस्थित वरते है जिम रूप में ध्सेटों ने उसे देखा 
था। वितु उनरा विचार है कि ध्लेंटो बलावार होने के साथ ही इनिहासकार भी 
था और उसने अपने सवादो मे गुरू के विचारो वो ही प्रतट जिया है अपने विचारों 
को प्रवट करने के लिए गुरू के नाम वी आइ नही ली है । उनवा विचार है कि इसीलिए, 
उदाहरणार्थ, रिपड्चिक में प्लेटों के समरालीन व्यवितयों और विवादों वा नहीं बहिकि 
साकटीज के समवालोीन व्यवित्रयों (उदाहरण के लिए प्रेसीमेश़त) और वियादों 
उदाहरण के लिए न्याय और दावित के विवाद) का उल्लेख है। इस दृष्टिकोण के 
अनुमार साधारणतः जो प्लेटो के मिद्धांत सममे जाते हैं, वे सब साक्रेदीज के सिद्धात 
माने जाएँगे--विचारों का भिद्धात, साम्यवाद का प्रतिपांदन, तीन वर्गों तथा दाशं- 
जिकों के शासन का राजनीतिक सिद्धांत । में इस हद तक नहीं जा पाया हैँ। मेरा 
विघार है कि प्लेटो के राजनीतिक दर्शन के विचार बीज रूप से तो साक्रेटीज़ को ही 
हैं, पर इन विचारों वो अपने पूर्ण रूप में पल्चवित और पुच्यित करने का श्रेय उसी 
को है! । इसीलिए मेने यह माना है कि ज्ञान की प्रमुवा का सिद्धात और राजमर्म जता 
के कला रूप की अवधारणा का सिद्धात तो साक्रेटीज़ वा ही है। इन दोनो स्िद्धानों 
का भीतो तथा सार्जियाज में विवेचन क्रिया गया है। इसी प्रकार, मैने प्रोटेगोरस 
नामक सवाद में वर्णित राज्य के शिक्षा-मिद्धांत वी रपरेखा को प्रोटेगोरस का माना 
है, दूमरी कोर इन घारणाओं, के: आधार पएए आएे छोे| (िस्तृद निष्काण निकाले णएु 
है, उन्हे मेने प्लेटो का माना है। इस तरह का एक उदाहरण ज्ञान की प्रभुता तथा 
राजमर्मज्ञता कौ कला के ममुचित व्यवहार का सुकराती सिद्धांत है। प्लेटो ने इस 
सिद्धांत वी सफल क्रियान्विति के लिए यह आवश्यक माना है कि तीन विशिष्ट बर्गं 
होने चाहिएँ और इनमें से दो चर्गों को साम्यवाद की व्यवस्था के अंतर्गत रहना 
न्ञाहिए और इन दोनो में से एक वो अपने दाशंनिक प्रशिक्षण के कारण शासन करना 





. जब यह पुस्तक लिखी जा चुकी थी ओर मुद्रक के हाथों मे पहुँच चुवी थी, 
उसके बाद भाइंड के अक्तूबर, 97 के अक मे प्रोफेसर बनें के विचारों 
पर प्रोफेसेर स्टीवर्ट का लेख प्रकाशित हुआ है । 


१50 यूनानी राजनीति-पघिद्धांत 


चाहिए। दूमरे शब्दों मे, मुझे ऐसा लगता है कि रिपब्लिक के राजनीतिक सिद्धांत 
क्य आरभ सातक्रेटीज़ की सक्‍ल्पनाओ से होता है और उसका पूर्ण विवास प्लेटो के 
निष्कर्षों में होता है । 


प्रोफेसर ब्नेंट के सिद्धांत का एक पहलू यह हैं कि साक्रेटीज़ एयेंस मे एक निश्चित 
दार्शनिक 'विद्यालय' का प्रधान था, वह उस विद्यालय में एक निश्चित सिद्धात की शिक्षा 
देता था और उस विद्यालय में नियमित रूप से जिस सिद्धात को शिक्षा दी जाती थी 
उसो सिद्धात को लिपिवद्ध करने के लिए प्लेटो सहज रुप से प्रवृत्त हुआ था। प्रोफेसर 
बर्नेट का सुझाव है कि साकेदीज़ के 'विद्यालब' के मुख्य सिद्धात पायभागोरस से प्रभा- 
वित थे और व्यावहारिक रुप मे साक्रेटीज़ बुनाव मे पायथागोरसवादियो का प्रधान या । 
कम से कम इत्तना तो निश्चित है कि प्लेटो पर प[यथागो रस के सिद्धातों का प्रभाव पडा 
था और यदि साक्रेटीज़ का पायथायोरसवादियो ये सबंध रहा था, तो हम स्वभावत्त: यह 
समभ सकते है कि यह प्रभाव प्लेटो तक साफेटीज के माध्यम से पहुँचा था। 


(घ) जेनोफॉन 


गूतान के राजनीतिक चितन भी भावी प्रगति उसी राह पर घलकर होनी पी 
जो साज़ेटीज ने निर्धारित कर दी थी। प्लेटो पूर्ण रूप से सात्रेटीज गा शिष्य है । 
अरिस्टाटल ने उसी नीव पर अपना महल राड़ा जिया है जो प्लेटों ने डालो। 
परंतु प्लेटो पर ॒ विचार बरने से पहले साक्रेटीज़ के छोदे-मोदे उत्तराधितारियों 
ओर अवुयायियों के राजनीतिक सिद्धांतो पर विचार करके रास्ता साफ बर 
सेना अच्छा रहेगा । इनमे से कुछ ने साफ़ेटीज़ वी शिक्षा से जो निष्पर्ष नियाले 
थे, थे प्लेटो के निष्व्पों से बहुत भिन्‍न थे। शोनोफॉन अपने गुरू के विचारों 
माय ऐसा व्यास्याता हुआ कि उसने क्षमता के सिद्धात यो ऐसे मामलों तक भे सागू 
किया जैसे धुड्सवारी, सेनापतित्व तथा घरेलू अर्थ-ब्यवस्या । प्लेटो वी तरह रोनोफॉन 
भी एयेनी लोकतंत्र से चिढ्ठा हुआ था क्योकि उसमे क्षमता बी कमी थी पर प्लेटो 
को तरह उसका उपचार यह नहीं था कि एक नए और आदर्श शासन वी स्थापना 
मौ जाएं, बल्कि यह था कि एयंस वो उस समय की एबं विशिष्ट शासन-प्रणाली के 
अनुसार ढाला जाए--जो नाम को तो फ़ारस को थी लेविन असल में थी स्पार्टा वी । 
इस शासननप्रणाली का चित्र उसने साइरोपीडिया नामक ऐतिहासित कथा में सोचा 
है। इसमे उसने साइरस के जोवन के माध्यम से साक्रेटीज़ वे विचारो वी व्याख्या 
को है। शोनोफॉन के अनुसार राज्य को सेना के समान बनना चाहिए---तभी उसमे 
सेना जैती कार्यशुशलता जा सकती थी ॥ उप्तने श्रेणियों वो समुचित ख्यवत््या और 
धरम का सम्यक्‌ विभाजन होना चाहिए। सब के ऊपर युद्धिमान्‌ व्यवित का शासन 
होना चाहिए और उसवी अधीनता में हरेक को वह वाम करना चाहिए जिसे वहू 
जानता हो। साइरोपीश्िया में ऐसे अनेक विचारो वी अभिव्यवित हुई है जो बाद भे 
प्लेटो तथा अरिस्टाटल की रचनाओ मे प्रकट हुए है । विधियो, का उद्देश्य अपराधों 
की रोकथाम भर नही होना चाहिए ।॥ शिक्षा को केवल व्यक्तियत उद्यम पर नही 
छोड़ देना चाहिए। प्राचीन फारस में यह स्थिति नहों थी। उसकी विधि सकारात्मक 
थी, रचनात्मक थी । उससे नागरिकों मे न्‍्याय-परायणता की भावना जागती थी-- 
फलतः उनमे कोई बुरा या असम्मानजनक काम करने की प्रेरणा नही होती थी। 


]52 पूनानो राजनोति-घिद्धांत 


वहाँ राज्य शिक्षा देता था और उसका क्षम जीवन-भर चलता था। जैसे हमारे लडके 
चढनां, लिखना और हिसाब सोखने के लिए स्कूल जाते है उसी प्रकार फारस के 
लड़के न्याय बी शिक्षा पाने के लिए स्वूत्त ऊति थे॥ जो वयोदृद्ध नार्गरिक अपना 
थिक्षा-क्षम ससम्मान पूरा कर लेते थे, झग्धे को राज्य इन विद्यालयों मे दिक्षक 
नियुक्त करता था। फारमसवासियों के नैतिक और सैनिक उत्वर्ष वी जीवनव्यापी 
शिक्षा के चार चरणों का जोेनोफॉन ने कुछ-बुछ वेत्चा ही निल्पण किया है, जेसा 
ब्लेटो बी रिपब्लिक भें हुआ है और फिर उसने दिखाया है कि ऐसे माहौल भे क्खि 
हरह आदणे शासक--साइरम--का विकास हुआ जो अपने लोगों में सबसे वुद्धिमान्‌ 
था, सवमे अच्छा था और जिसने अपने लोगो को पहले से कही बुद्धिमान और अच्छा 
दता दिया। अस्तु, सात्रेटीज़ के विचारों के प्रकाश मे राज्य को एक नैतिक और 
चैक्षिक सस्‍्या मानने के यूनानी विचार वा जेनोपॉन वी रचना में फिर से आाख्यान 
हुआ है । और इसबे फलस्वरूप हम इस धारधा पर जा पहुँचते हैं कि राज्य नेसिक 
ज्ञान वी दिक्षा दे मजता है और दस शिक्षा वे आधार पर आददशे रूप से बुद्धिमावु 
थ्यवित के शासन वी स्थापना मभघ है । प्लेटो के भी यही निप्क्प है; और सच पूछा 
जाएं त्तों रिपच्चिक्त वो ऐसी साइरोपीडिया वहा जा सकता है जिसवा परि्रेज््य 
छोनोफॉन का ऐतिहासिक परिप्रेध्य नहीं बल्कि जो जोवन ओर जगत॑ के गहन दर्शन से 


अनुप्राणित है! 4 


(अपने विंकाम के एव दोर मे) जैसे प्लेटो राजपंत्रवादी था, वैसे ही ज्ञेनोफॉन 
भी है पर वह संनिक राजतत्रवादी है और इस दृष्टि से प्लेटों से उसका भेद है। 
चह खुद एक सिपाही था और भाइरस तथा एजेसिलायर दोनो की अधीनता मे फ़ारस 
के विसद्ध लडा था। उसवा जमानां वह जमाना था जब पुरानी नॉयरिक सेना के 
बजाए पेदेवर सेनाएँ अस्तित्व म जा रहो थी और इन सेनाओं के आधार पर सैनिक 
राज्नत्रो का उत्थान हो रहा था जैसे सिराक्‍्यूज़ मे डायोनीसियस् प्रथम (405- 
367) का सेतिक राजतत्र । कहा जाता है कि रोनोपॉन ने हिएसये नामक एक संवाद 
बो रचना वी थी जिसमें उसने सिरावयूज़ के निरंदुश शासक डायोनीसियस (478- 
467] के पूदंवर्त्तों हिएरो को कवि साइमोनोडीज के साथ निरकुश्य शासन वी समस्या 
चर विचार-विनिमय करते हुए दिखाया है ओर वहां उसका निष्कर्ष यह मानूम 
चडता है कि निरकुश शासक वांछतीय ही नहीं है बल्कि उसके हाथो जनता को 
अलाई भी होती है १ शेनोफॉत ते साइश्रेपोडिया और हिएरो दोनों मे राजतत्र के 
प्रति जो स्घान प्रकट क्या है, वहू उस युग का वैशिष्टय प्रतीत होता है---व्यावह्यरिक 
शजनीएि और रफजदीलिंक सिद्धात दोनो. का ही | यह प्रदृत्ति प्लेटो मे भी है, और, 
बुछ हद तक भरिस्टाठल में भो। अरिस्टाटल ने पॉलिदिक्स के तोसरे खड़ में निरंगुद 
शासक के बारे में विस्तार से विचार किया है और पाँचदें खड मे अ्रत्याचारी शासन 

« साइरोपीडिया के लिए तुलना कोजिए, हेन्केल, शिटिडिएन, पृ० 36 और क्रमश: । 
जेनोफॉन ने दो ग्रथ भी लिखे थें--इनमे से एक ग्रथ लासोडामोनिया के 
सविधान के बारे मे था और दूसरा एयथेंस वी राजस्व-व्यवस्था पर। दूसरे 
ग्रथ में व्यापारिक नोवहन तथा सरायो और परावश्ञातांभों के राष्ट्रीयक्रण 
को हिम्शायत की गई थी ॥ 


$ झनोफ़ान 453 


को स्थायी बताने के उपायों वो ओर ध्यान दिया है। यह प्रवृत्ति ईसोफ्रेटीड वी 
रचनाओं में फिर प्रवट होती है और उनमे व्यावहारिक राजनीति के साथ उसवा 
घनिष्ठ संबंध है । 


(ड) ईसोकेटोज 


ईप्लोक्रेटीज कई बातो भे रोनोफॉन से मिलता है। दोनों ही द्वितीय श्रेणी के 
विचारक कहे जा सकते हैं और यद्यपि राजनीति पर दार्शनिक दृध्टि से विचार करने 
की क्षमता उनमें नही है, फिर भी दार्शनिक्ता का इतना पुट उतमे अवश्य है कि वें 
अपनी पीढी की. प्रचलित प्रवृत्तियों और विन्ञारों को सामात्य झब्दावली मे प्रकट कर 
सकें । दोतो साक्रेटीड के प्रभाव में थे । लेकिन उत पर जिस साक्रेटीज़ का प्रभाव है 
वह खडित साक्रेंटीज़ है--अपने गांभीय से वचित और साधारण स्तर का साफेटीज़ । 
ईसोक्रेटीज़ का जन्म 436 ई०पू० मे हुआ और मृत्यु 338 ई०प० मे। इस प्रकार ईसोग्रेटीज़ 
का जन्म प्लेटो से पहले हुआ और मुस्यु प्लेटो के दाद । ईसोफ्रेटीज़ ने अरिस्टाटल के ऊपर 
भी असर डाला था। अरिस्टॉटल उससे पचास साल से भी ज्यादा छोटा था । साकेटीज से 
उसका संपक योवन-वाल में हुआ था ओर इस सपर्व का असर इस रूप मे परिलक्षित होता 
है कि वह जिस दर्शन की शिक्षा देने का दम भरता था, उसे उसने नागरिक जीवन में 
उतारने की कोशिश वी । मगर वह साक्रेटीज़ बी सच्ची शिक्षा को नहीं समझ सका--यह 
तथ्य दर्शन के स्वरूप के बारे मे उसवी कुछ-कुछ नी रस सवल्पना में परिलक्षित होता है । 
उसके ऊपर सोफिस्टों की शिक्षा का--विशेष कर प्रोडिक्स की-शिक्षा वा प्रभाव पढ़ा 
था, जो भाषा के रूचिर प्रयोग की शिक्षा देता था। परोक्षत. उत्त पर भाषण-दास्ती 
गॉजियाज का भी प्रभाव पडा था। उसवा घ्याव भाषण-शास्त्र वी ओर आकृष्ट 
हुमा और उसने 392 ई० प्‌» के आस-पात दर्शन वी शिक्षा देते के लिए एक विद्यालय री 
स्थापना वी जो पचास वर्ष चला | ईसोक्टीज वी दृष्टि में दर्शत का अर्थ था--दुछ 
कुछ राजनीतिक वव्तृत्व-क्ला जैसी चीज़ | उसने अपने विद्यालय की शिक्षा सोफिस्टोः 
से भिन्‍न रक्षतर कौ कोदिश की और इस अतर दी स्थापना की कोशिश में उसने 
सोफिस्ट शब्द को शक नया अ्थ दिया--स्रोफिस्ट वह जो हेल्वाभात (80700) 
की शिक्षा दे और वाद-विवाद थी वारीकियों मे पारगत हो । आजकल इस शब्द का 
सामरान्यत इसी अर्थ से प्रयोग होता है? दर्शन की शिक्षा का दम मरता हुआ वह प्लेटो और 





], ईमाजेटीज़ चौथी शताब्दी के सोफिस्टी की चर्चा कर रहा है, पांचवी शत्ताब्दी 
के सोफिस्टो वी नही । 


5] इंसोक दो 855 


साजेटीव की खेणी का व्यवित प्रतीत होता है। लेकिन, साक़ेद्रीज के संम्रदांय और 
ईमोजेद्रीज के संप्रदाय से बुछ आपधारमूल अंतर हैं। साक्रदीज के विपरीत उसका 
पिचार या ऊि व्यावहारिक मामतों में ज्ञान वी अपेक्षा मत अच्छा पयप्रदर्शक है । 
“बेगार वी चीडों वी दौव-टीझ जाननारी प्राप्त बरने वी अपेक्षा उपयोगी वस्नुओं के 
बारे में सभाव्य मत बना लेना बेहतर है”! | ध्वेटो का विचार था कि सच्ची भिक्षा 
है-- विनान तथा गणित वा अध्ययन । पर, इसके विपरीत ईसोजेटीज का विचार या 
कि सच्ची शिक्षा वा अर्य है राजबीसिया विषयों पर दीऊल्ठीफ मत स्थिर कर लेने 
वी क्षमता या अर्जन । उसके दर्शन वा क्षादि और अत टै--/बद़ेन्चड़े राजनीतिक 
विपयो पर बोलने और लिसने वी बला, ऐसी बला थों टोजनीतिक मामलों में 
मलाह देंगे या वाम परने वी भूमिया समझी जा सके” । पर, प्तेटो नौर ईमोफेटीज 
वी दर्श न-मबधी सपल्पनाओं के! बीच बी भारी खार्ट भले ही हो-लेत्िल दसगा 
अर्थ यह नहीं समझा जा सत्ता कि उन दोनो के बीच संघर्ष रहा होगा । इसके 
विपरीत, वम से कम जपने पुछ राजनीति विचारों में वे एक दूसरे थेः घत्रु नही 
मित्र #ै। दोनों में राजलत्न के प्रति सम्मान पाया जाता है। रिपब्सिह ये: पाँचवें 
खद से स्पष्ट है कि प्लड़ों में यूनानी एकला वी प्रसार भावना थी और हो सकता है 
फारस के विशद्ध यूनान वेः संगठन वी ईसोक्रेटीज वी मोजना या उसने सहर्प अनुमोदन 
विया हो । ईमोकेटीज भी अपने ढंग से राजमर्मझो वे प्रशिक्षण में विश्यास करता 
था ; अतः मिरावयूज के तरुण डायोनीमियस के प्रशिक्षण वी प्लेटों वी चेप्टाओं पर 
डसे भत्रा व्यों सीझ होती? ? 





ईमोकफ्रेटीज़ को शिक्षाविद्‌ भी समझा जा सकता है और राजनीतिक निवघवार 

भी | शिक्षाविद्‌ वी हैसियत से उसने पचाम बर्ष में भी अधिक समय तब, अपने 
समकालीन सब भाषण-शास्त्रियों वो तो शिक्षा दी हो, माय ही अनेक राजमर्मज्ों, 
दार्भतिक्रों और इतिहासकारों को भी प्रशिक्षण दिया। राजनीतिक निवंघवार की 
हैमियत में उमने एटालमिडस वी शाति-सधि और केरोनिया भे फिलिप की विजय के 
बीच के पचाम वर्ष (387--338 ई० पृ०) में राजनीति के सभी सामयिक विपयों पर 
सोच-विचार किया और लिखा। उसकी इन दोनों गतिविधियों का घनिष्ठ सबंध था | 
उमदी शिक्षा भाषणलला की शिक्षा धो; उसके राजनीतिक निवधों का उद्देश्य यह 
बताता था कि मापण-कला का उपयोग वंसे किया जाना चाहिए । वह महान शेलीयार 
था, लेडिन वह भाषणचला को रप-विधान वा अध्ययन उसना नहीं समझता था, 
जितना राजनीति वी भूमिका । इसीलिए उसदा विश्वास था कि बह विधान बनाने 
वी उस वला से बढकर है जिससे प्लेटो और अरिस्टाटल दोनो वा सरोकार था। 
बला तो ऐसी थी जिसमें कोई आसानी से पारंगत हो सवता था और उसका 
सवंध भी राज्य के आतरिक मामलों में ही था। पर ईमोक्रेटीज़ ने जिस रूप में 
भाषण-ला वा भावन किया था, उसमे उसका सरोकार राज्यों के पारस्परिक संवध 


. हेलेनाए एन्शोमियम, $ 5 (जेब द्वारा उद्धृत, एटिक ओऔरेट्स, [. 49) ॥ 
2- जेब, एटिक ओरेटर्स, ]. 38-9 | 
9. बर्नेढ, प्रीक फिल्लासफी, 285--9॥ 


356 मूनाती राशनीति-सिद्धांद 


के उच्चतर प्रश्नों से या और वह एक साथ ही उच्चतर राजमर्मज्ता की जनती भी 
थी और सतति भी । ईसोफ्रेटीज़ के सामते असली समस्या यूतानी राज्यों के पारस्परिक 
संबंधों वी है । यह वही समस्या है जो कुछ हद तक पॉलिटिक्स में अरिस्टाटक् के 
सामने भी रही है। उसने कहा है कि प्लेटो ने सॉज़ मे और काल्सीडॉन के फद्चियास 
ने अपनी प्रस्तावित राजनीतिक योजना भें जिन राश्यों की स्थापना का प्रयास किया 
हैं, उसमे उन्होंने इस बात पर विचार नहों क्या है कि इत राज्यों के विदेश संवध 
बया हो । सातवें खंड के दो स्थलों पर उसने इस प्रश्त पर विचार क्या है कि राज्य 
का अपने पड़ोसियों के प्रति उचित दुष्टिकोण वया होना चाहिए+ | फिर भी, ईसोक्रेटीज़ 
ही एकमाश्र ऐसा यूनानी लेखक है जिसने इस समस्या पर सचमुच ध्यान केंद्रित किया 
ओर यह कहना अनुचित ने होगा कि वह नगर-राज्य वी आतरिक राजनीति से आगे 
बढा है और उसने यह समझा है कि आज वी समस्या यह पता लगाने की है कि प्रत्येक 
नगर-राज्य और अन्य राज्यों के पारस्परिक सवध का उचित आधार क्‍या है। 


ईमोक्रेटीज़ वी भाषण-कला पर विचार करने के लिए हमें उसके भाषणों को 
ही आधार बवाना चाहिए । उसके ये मावण भावण वन हैं, राजनीतिक पुस्तिकाएँ 
अधिक । यह सच है कि इनमे से कुछ का सवध एयेंस कौ आत्तरिक राजनीति से है । 
एरिप्रोवेषिदिकत्त में एथेंस के परंपरागत लोइतत्र को हिमायत की गई है। इसका 
रचना-काल 346 ई० पू० है। यह शब्इ--प रपरागत लोक तैंत्र--ऐे ता था जिसका चिर 
काल से प्रयोग होता आ रहा था (अब्याय 3 (क) से तुलना कीजिए) और जिसके 
अनेक अर्य समझे जाते थे। ईसो केटीज़ के विचार से सोलोन का युग अतीत का बह 
आदर्श थुग था जिसकी ओर एयेंस को वापस लौटना चाहिए था। पर्ची का प्रयोग 
सच्ची या आनुपातिक समानता के विरूद्ध है जो योग्यता को अयोग्यता से अलग 
करती है--अत , उसका अत कर दिया जाना चाहिए; और प्रत्येक पद के लिए निर्वाचन 
के द्वारा योग्यनम व्यवित को चुना जाना चाहिए । एरियोप्रेगस की पुरानी परिषद को 
जिन शवितियों से वंचित कर दिया गया था, वे उसे फिर से मित्र जानी चाहिएं, और 
यह मानते हुए कि नागरिक की शिक्षा छरूणाई के साथ खत्म नहीं हो जाती, उसे 
भआाचार-विचार वी सामान्य नियत्रक और लोक-अनुशासन की अभिभावक के रूप में 
काम करना चाहिए । ईमोक्रेटीज लोॉकतअवादी होते का दम भरता है, पर वह 'स्पार्टा 
जैता' सवत लोकतत चाहना है जिसमे पद योग्यवतम व्य कि को मिलता हो और स्वत- 
प्रता उच्छूं खला न समभी जाती हो । ये कुछ साधारण बातें हैं जो अरिस्टाठल की 
रचनाओ में फिर से आई है । उदाहरण के लिए अरिस्टाटल ते पॉलिटिकस के सातवें 
खड में साम्राज्यवाद के खतरों पर विचार किया है और वहाँ लगठा है मानो उसने 
डी चेत्त (355 ई० पू०) के इस तर्क की ही प्रतिब्वनि की हो कि जिस साम्राज्य पर 
एयेंस का अपने 'सतग्रुग” मे कभी कब्जा नहीं रहा था, उस पर उसे अब भी कब्जा 
नही रखना चाहिए । 

]. पॉलिडिक्स, ]. 6,8 2 और $ 4 शा. 2-3 और 4--5. 
पर यह बात एकदम कह दी जाए कि प्लेटो ने रिपब्श्षिक के पाँचवें खड़ में 
और फिर सॉन के अतिम खड मे विदेश-सवधो की समस्या पर निरचय ही 
विचार किया है। 
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इस तरह जहाँ तक आंतरिक राजनीति या संबंध है, ईगोपेंटीज ने एथेंसा वो 
अव्यवस्या वा उपचार यह बताया है वि एयेस 'परपरागत सोयमंत्र' दी ओर लौटे 
और अपने बचे-युचे राज्माज्य यो छोड दे। परतु, वह जानता था फ़ि भीतर यो 
अव्यवस्था वा सही उपचार बाहर ही दूँ:ना होगा सौर वह बेबल विदेश नीति के 
क्षेत्र मे मिल सपता है। यदि यूनान वे नगर-राज्यों यो पूव-विजय वी “महतत्‌ योजना! 
बना पर आपस में संगठित पर लिया जाए, नो उनही अव्यवस्वा जपने आप मिट 
जाएगी । ईसोफ्रेटीज एयेस वे नागरिक से अधित था--वह यूनान या नागरिक था? ) 
उमने देसा पि यूनान थी एवं सस्यति है, और हस संम्शति थी एएता बड़ाने में 
उमा अपना योगदान भी बुछ पम्म न या। उसरा विश्वास था पियूनानी तथा बर्बर 
बे बीच अमली भेद एगी सस्यृति वा है! ? और उसया क्षाग्रह था जिमससदृतियी एय्ता 
मो नीनि थी एयला ये रूप भे टाला जाना साहिए और इस नीति वा सभ्य होना 
घाहिए यर्दरों वा विरोध | इस उपाय से यूनान में एपता बद्ेगी और उसके गगर 
अव्यवस्या से उबर जाऐंगे । इनना ही नहीं, एत्षियां यो क्षाादी मिलेगी और 
उमयी जातियाँ अपनी गुलामी में मुत्रित पाएगी । 


ईमोफ्रेटीज़ इस नीति वा पहला प्रचार नहीं था । ओजविया भे--जहाँ यूनानी 
जगत प्रति चौये बर्ष महान्‌ राष्ट्रीय सेलो के लिए जमा होता था---गॉजियाज ने अपने एक 
भाषण में “यूनानियों वो बवेरों के खिलाफ एक हो जाने वी सलाह दी थी”? । 388 
ई ० पू० में बबता लीसियास ने भी ओज पिया मे एक भाषण दिया था। उसने यूनानियों 
से अपील वी थी कि वे गृह-कलह छोट बर थायोनिया के यूनानियों को बब्बर एटरविसेर- 
बमेस के दामन से और मिमली के यूनानियो वो अत्याचारी डायोनीमियश के घागन 
से मुक्त फराएँ/। इसके आठ वर्ष बाद 380 ६० पू० में ईमोत्ेटीज़ ने अपना ओलंपिया 
भाषण पानेगिरिकस लिखा । यह भाषण उसने दिया कभी नहीं; पुस्तिका के रूप मे 
संमार के सामने रखा । उसके भाषण वा मार यह था कि चूँकि एयेंस और स्पार्टा-- 
दोनों वी ही फारस से लड़ाई है--तव क्यो न वे एक होकर यह लड़ाई छड़ें? इस 


]. बबता लीगियास ने 388 ई० पृ० मे अपने ओवपियाई भाषण में अपने को 
'यूनान वा नागरिक कहा था (जेब, एटिक ओरेंटर्स, . 56)। 

2. पानेगिरिकस, $ 50; डी एटौडोसी $ 293. ईसोफ्रेंटीज़ के सर्व-हेलेनवाद और 
प्लेटो के सवे-हैलिनवाद वौ--प्लेटो ने इसबा विवेचन रिपब्लिक के पौचवें खड 
मे क्या टै--तुलना रोचक होगी । इस सवध में तुलना के लिए आगे अध्याय 
] (ज) देखिए । 

3. फिलोस्ट्रेय्स, जेब द्वारा उद्धृत, एडिक ओरेदछ, . 203--4॥ 

4, लीसियास रोचक व्यक्ति है और उसका राजनीति-सिद्धान के इतिहास में 
अन्यत्र भी उल्लेस मिलता है। उसका पिता सिफालस साप्रेदीज़ का मित्र था; 
और उसका घर ही रिपब्लिक का रगमच है | सिफालस स्वयं और लोसियास 
वा! बडा भाई पोलोमारक्स ये दोनों सवाद के पात्र हैं। 392 ई७ पू० में 
सोफिस्ट पोलीक्रेदीज ने साज्रेटीज के विरोध में एक पुस्तिया प्रकाशित की 
थी; और लीमियाम ने साजेटीज का पक्ष ग्रहण करते हुए उसका जवाब 
लिखा था * 






]58 यूनानी राशनीति-सिद्धांत 


प्रवार वी एकता असमव थी--फ्लत ईसोत्रेदीज के भाषण वा बुछ भी असर नहीं 
हुआ । नीति के केवल दो ही और रास्ते रह गए थे और ईसीकेटीज़ इनमे से कोई 
भी एक रास्ता अण्तियार बरने वी पैरवी कर सकता था । एव रास्ता तो यह था कि 
यूनानी नमरो को मिला कर एक सघ-राज्य बना लिया जाए। 374 ई०७ पू० में बुछ 
काल के लिए थीब्स के भाग्य का सितारा सबसे बुद दी पर था; बह यूमानी संघ था दोद्र 
दर शंक्ता था | पुरानी प्रिजोंशियाई लीग 387 ६० पृ७ भे जग हो चुपी थी --वह देखेनी 
लीग के लि! आदर्श बन सकती थी। एपामिवोडांस ने इस बात वा राबूत दिया था 
फ़ि बह ऊँचा उठ बर यूगान पी नागरिकता वी संक्ल्पता वर सवसा है । वह उसवा 
राजमर्मत्ञ हो शगता था । पर न तो थीब्स इस अवसर वा उपयोग कर सवा, और न 
इसोकेटीज इस भयसर वो पहचान ही पाया | उसने दूसरा विवत्प अपनाया और वह 
एवं ऐसे शासक बी खोज में जुट पद जो सघात्मय यूनान वा राजमर्मज् न हों वल्कि 
जो नगर-दाज्यो के सश्नय का सेतापति वन सके । सघ की कल्पना उसकी राजनीतिक 
अंत प्टि की पहुंच से परे थे । वह नगर-राज्य से इतना अधित बँधा हुआा था कि शिविल 
राज्य-मडल या एप ही रोनापति के अधीन सैनिक सश्रय से ऊँचे त्रिसी संघ वी हिमायत 
नहीं धर सकता था 


यहू यूतानी जगत के विभिन्‍न क्षोत्रो में बवई वर्ष तक ऐसे सेतापति बी 
सोज़ करता रहा । सबसे पहले उसने थेसालिवासियो के सेनापति फियारे के जेसन पर 
अपनी आश्ाएँ केंद्रित की । 370 ई० पू० मे जब उसवी मृत्यु हो गई तो उसने सिराक्यूज 
के डायोनीसियस पर अपनी निगाह जमाई और अन मे उसे भाग्य-विधाता मिला मैकेदो 
निया के फिलिप के एप में | उसने 346 ई० पू० थौर 338 ई० पू० के बीच फिलिप को 
सयोधित कर के एक भाषण और दो साहित्यिक पत्र चिये| । भाषण में (जो 346 
ई० पु० में लिखा गया था) उसने फिलिप से प्रार्थना वी कि वह यूनाती नगर-राज्यों 
में एकता स्थापित करे, स्दय सदुकत यूनान का प्रधान बन जाए भ्ोर बर्बरों के साथ 
युद्ध मे उसका नेतृत्व बरे ; सक्षेत्र मे, अपने आप को यूनाव का सरद्षाक, मेदे दोत का 
नरेश और एशिया वा स्वामी सिद्ध करे | इस प्रकार, ईमोजेटीज को उस महायुद्ध का 
सचालन करने के लिए शक "नायक खोज निकालने की चिता थी जिससे यूनान 
आतरिक अव्यवस्था से बच जाता और एशिया में यूनानी सस्कृति का प्रसार होता । 
यह ऐसी नीति थी जिसबा एक विचित उदाहरण हमे आज भी मिल सकता है। हम 
उसे राजतप्रवादी कह जबते हैं लकिन उसका राजनश्रवाद सीमाओं में बेंधा हआ है। 
दरअसल वह चाहता यह था कि यूनान में सैनिक नायनत्व स्थायित हो जाए और 
सो भी पूर्व में युद्ध करने के एक्-मात्र उद्देश्य से । यह सच है दि उसने साइप्रस के 





4, दूतरा पत्र केरोनिया मे एवेसम और थीव्स के ऊपर फिडिप की विजय के 
बाद लिखा गया था और इसमें किलिप सेप्रार्थता वीं गई थी क्रि बह 
बर्दरो को घुनानियो का दास बना कर अपने गौरव मी श्रीवृद्धि बरे। गह 
पुराती जतश्रुति कि “केरोनिया के समाचार ने वाग्मी वृद्ध को निराद्मा से 
मार दिया," सस्य के विपरीत है। इस समाचार ने तो उस भविष्य के प्रति 
नई आश्याओ से भर दिया था । 






59] इंहोफ़ दो हॉकी 702986॥ 
बल: शर्वत 84 






शासक थी पत्र लिख कर अस्याचारी शामन बी सराहना ॥ 6 

भर राबसे बढ़कर चीज़” बगाया पर उसने फिलिप्पस्त भे। है कि प्‌ 

गूनानियों के लिए उपयुवत नहीं है और यह भी राजा वा हीं सबोपित हैशपीच यह बा 

है कि ईमोप्ेटीज दा कोई राजनीतिय सिद्धात नहीं था& हम शजप्रीतिक सिड्धातृ- ह क्र 
वादी कहा जा सता है। उसयी एक राजतीतिर नीगि, थ बह शर्जनीत 

पत्र है। राजबीतिक प्गार के ताते उसमे इुछ गुण ६. ऑर ओर के फकती 

बहू विसी महान्‌ समाचार-पत्र के सपादक बी याद दिला देनेएए+ जो..अपति अंग्रतेफो 

में लगातार एक विशेष नीति बा प्रतिपादन करता हो। लेबिन, महानू पत्रगार होने 

के वारण ही वह न तो महौान्‌ सिद्धालवादी हो सत्रा, न महानु पर्मयोंगी। सिद्ध 

पर वर्म के बीच वी सदिग्ध भूमि पर रहने के वारण वह दोतो मे से शिसी के भी 

गौरव को प्राप्त नहीं कर सत्य! । बह ने तो डिमास्थेनीज ही था, ने अरिस्टाटल ही । 

बह अपने आप को वेयतीों और अच्छा नागरिक बहता था। पर, उसमे ने तो डिमा- 

स्थेनीज़ जैसी उदार नागर-भवित थी, न वह आग बरसाने वाली वबलृत्व वला | वह 

“दर्शन! बा-और सो भी राजनीतिव दर्शन वा शिक्षय होने का दावा करता था, पर 

लोगो ने राजनीति-दर्शन पर जैसी प्राद अरिस्टाटल मे हमेशा पाई है, बैसी पड 

उममे नहीं थी । परतु, सब युछ वह चुतने के बाद यह वात वह देना भी आवश्यक 

है कि सम-सामयिक इतिहाम थी प्रवृत्ति वी जैसी सममस उसवो थी, वैसी ये डिमरास्‍्थे- 

नीज में थी न अरिस्टाटत में । बह नगर-राज्य वी आतरिझ राजनीति से ऊपर उठा 

+>वे बहाँ तक नही पंच पाए। उसने यूनान वी विदेश नीति बी समस्याओ को जितनी 

कच्छी तरह समझना, वे उतनी अच्छी तरह कभो नहीं मम सके । जब 337 ई७ पू० 

में कोरिय की वाग्रेस ने फारस के साथ युद्ध-सचासन के लिए मकेदोन के फिलिप को 

पूरी शक्तियाँ देकर सेनापति बनाया, तव यह कहा जा सवता था किअतसे 

ईसोफ्रेटीजु वी सारी शिक्षा सार्थक हो गई । 





. प्लेटो ने इस सीमांत-रुथल वी चर्चा वी है । अच्याय 7 (ग) से तुलमा वीजिए। 


(ये) घिनिका और सिरेनायक 


जब हम जेनोफॉन और ईमोकरेदीज़ में सिनिझें और सिरेनायबों पर आते हैं, 
तो एक बिल्कुल हो भिन्‍्त विचारधारा हमारे सामने थाती है। पूव॑वर्ती विचारवों 
ने तो राज्य के! सबंध में पुराने यूतानी विचार वा समर्थन और विस्तार जिया था, 
पर मिनिकत और भिरेनायक्र नामक सप्रदायों से उसे व्रितधभरुल त्याग दिया । ईसोकफ्रेटीज 
तो हेलैदी नागरिबता वी संकल्पना तन ही बढ़ा था परंतु सिनिक विश्व-मागरिक्ता 
बी सवष््पना तक जा पटँचे । वे उस सावेभौम प्रवृत्ति के सजग दूत है? जो शायद 
दाशनिय संप्रदायों में निहित थी क्योकि आम तौर से उनके शिक्षक और विद्यार्थी 
यूनानी जगत के विभिन्‍न भागों के हुआ करते थे । सिनित्रो के दर्शन वा आधार गुछ 
तो जीवन था और कुछ साप्रेटीज़ वी शिक्षा? । सा्ेदीश नंगे पैर चतता था भीर 
चडेन्छोड़े सभी लोगो से वान बर लेता धा--सिविक्र भी ऐसा ही करते थे । सा्ेटीज 
बी सीख थी ति आदमी को अपने आपको जातता चाहिए और अपने ज्ञान के अनुसार 
कार्य करवा चाहिए ; सिनिवो ने उसवी शिक्षा को और थाग्रे बदाया । उन्होंने कहा 
फि वह बुद्धिमान व्यक्ति जिसने ज्ञान प्राप्त कर लिया हो, आत्म-निर्मर होता है। 
उन्होंने साक्रेटीज़ के जीवद का अतुसरण क्या और उसे अतिरजित रुप दिया । 
प्रास्िस के थारभिक अनुयायियों के जादर्श पर उन्होने भिक्षा-वृत्ति अपनाई। पर 
उनमें और प्रांसिस के अनुवायियों में एक घड़ा भारी अत्तर था। उन्होंने निर्धनता 


. प्लैटो ने प्रौटेगोरस में लिसा है क्रि प्रोडिक्स सभी मनुप्योको 'प्रद्नत्वा' साथी- 
नागरिक मानता था | यह हम देख ही चुके है कि सोक्स्ट एटीफोन (अध्याय 
4 (३) देखिए) पाँचदी शताब्दी के अत भें विद्न्वदुस्व के एक निश्चित 
सिद्धात का प्रतिपादन कर रहा था। यहाँ यह और कह दिया जाए कि 
तितिबो का विद्वन्यवुत्व सकारात्मक नही, नकारात्मक है। उमका स्वरूप 
एटीफोन के विश्व-बधुत्व से मिलता है, पर वह स्टोइकों के विश्व-दबुत्त से 
भिन्न है। उन्हे 'डोइस का नगर जितना अच्छा लगता था, 'सेनोप्स वा नगर' 
उतवा ही बुरा । 

2. तुलना वीजिए, मेवनत, इंटरनेशनल जल ओॉफ एविक्स, 3५, 85 और 
भ्रमशः। 


5%] सिनिक और पिरेनायक 86 


इसलिए नहीं अपनाई ऊि उन्हें स्वर्ग के राज्य से बोई मोह था बल्कि इसजिए अपनाई 
थी कि धरती के राज्यों से घृणा थी । सा्ेदीज ने लोकतंत्र वी बुछ संस्थाझों वी 
आलोचना वी धी पर इन्होने तो मपूर्ण समाज के प्रति, उसके समस्त स्तरों और 
संस्थाओं के प्रति विद्रोह कर दिया । वे यूनानी जयत की परंपराओं के प्रति विद्रोही थे ; 
थे मपत्ति, परिवार, नगर और ऐसी प्रत्येर चीज के विन्द्ध थे जिसमे ऊंच-नीच, आयेशीद्ध 
और छोटे-बड़े का प्रइत निहित हो। उनदी दृष्टि में सब आदमी एक जंसे थे और सद 
देश एक-जैगे थे। "में एटिया वी वीटो-मयोटो थाली भूमि वा होने वा गये वयो वर” ? 
विद्रोह वी इस मावता ने उनही राष्द्रीयता को नप्ट कर दिया था--"वे अपना न कोई 
नगर मानते थे, न घर, न देश” । साप्ेटीज की शिक्षा वी उन्होंने बुछ इस तरह से व्यास्पा 
वी थी कि उनमें नागरिक भावता का अभाव होते लगा । “मद॒गुण ही ज्ञान हैं" - बह 
भीतर वी चीज है--मभिर्फ भीतर वी । बाहर वी चीडो मदगुण वी साधक नहीं, बाधक 
होती है. । मनुष्य को चाहिए वि सब चीड़ों को छोट कर केवल सद गुण का अनुसरण बरे । 
केबल वहीं बाघा-वँंधनों से मुयत है । “सब बाहरी सस्थाएँ वाघाएँ हैं सारी सामराजियः 
ऋूचियाँ मन को भरमाती है” । इस संप्रदाय वे सम्वापक एटीम्येलीज़ वी चर्चा 3रते 
हुए डायोगेनीज्ञ ने वहा था, “उन्होंने मुझे सिसाया कि मेरी अपनी कहने वी तो 
मिर्फ एक ही चीज़ है, वह यह हि में अपने विचारों का स्वनश्न॒ प्रयोग कर सकता 
हुँ” । अपने आत्मभाव में स्थित, संत, झानवानू व्यत्ित उनका आदर्श हो गया। 
मिनिय् अपने आप में आत्म-निर्भर था और उसके बाहर जो बृछ भी था उसमे वह 
निरपेक्ष था । उसके लिए सब चीशे नगण्य थी, राज्य निरयंक चीज थी । यदि वह 
विसी नागरियता वो स्वीकार करता था, तो समार की नागरियता को ; और वह 
बोई नागरिकता न थी। इसीसिए प्लूदावं ने यहा था, “एलेक्शॉंडर ने अपने सावभौम 
साम्राज्य वी स्थापना करके मिनिवों के आदर्श के राजनीतिक पक्ष को वायेरुप 
परिणत क्या ॥ 





इस तरह तगर-राज्य वी जड़ दो बातों से खोखली हुई--एक तो इस दढ़ 
आग्रह से कि तिसी आदसी वी राजनीतिक स्थिति चाहे कैसी हों, आदमी-जादमी 
सब वरावर हांते है और दूमरे इस धारणा से कि ज्ञानवानू पूरी तरह आत्म-निर्भर 
होता है ओर वह सृष्टि बा अग बन कर सतुप्ट रहता है । यह पुराना विचार बे 
रहा है, मर रहा है कि जीवन नागरिक समुदाय वी श्रेणियों में बेटी हुई सोपान- 
व्यवस्था के अवर्गत विताया जाना चाहिए, कि मनुष्य अपने व्यक्तित्व वा पूर्ण विकास 
इस प्रकार के समुदाय में ही और उसने सामाजिक प्रशिक्षण के माध्यम से ही कर 
सकता है । इस समय समार में दो नए विचार पनप रहे थे : एक तो यह कि सब 
मनुष्य प्रदवत्या समान है और दूसरा यह कि स्वभावतः वे एक हो मानव समाज में 
भाई-भाई है। दोनो ही विचार बड़े लबे अरसे तक चलने को थे । हम ईबाइवत और 
सार्वभोम चर्च के निकट मालूम पटते है और सच तो यह है क्लि सिनिवों से स्टोइको 
तक तथा स्टोइकोों से आरभिक् ईसाई लेखकों तक ऐसी अविच्छिन्त विचार-सरणि 
देखी जा सकती है जिमके साय व्यक्तित की आत्मा की स्ववच्तता वी सकल्पना और 


[. गंपर्ज़ा, ग्रीक थिक्च्स, अंग्रेडी अनुवाद, !7, 6 ॥ 
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आत्माओ वे विश्व-वधुत्व यो रंक्त्पना जुडी हुई हे । सिनिक विश्व वंधुत्व के विचार 
ये तिश्चित रूप से परिचित शे। इसण सप्रदाय का प्रवर्तक एंटिस्थेनीज प्लेटो का 
राभ-सामयिक था और उसके बारे में वहा जाता है कवि उसने कई पुस्तकें लियी थी । 
बहते है कि उसे एक पुस्तझ विधि या राज्य के सवध में, एफ नियम के संवध मे 
(भिनेषज्षेनस) और एक राजतत्र के सयध में (साइरप) लिसी थी। ज्ञाहिरा तौर पर 
उसका विचार यह दे फि वुद्धिभान्‌ ब्यवित अधितियमित विधियों के अनुसार बिशी 
राज्य में नहीं रहेगा, वह तो संदुगुण फी विधि के अनुमार रहेगा और यह विधि 
सायंभौम होतो है। पर, वास्तव में उसवा विश्वास यह था कि मनुष्य 'पशु प्रकृति' 
के जितने सलज़दीक आएगा मानव-जीवन के लिए उतना ही अच्छा होगा (उस्तने इस 
विधय पर भी लिसा था) । एटिस्थेतीज़ ते पथु-जीवन को मालव-जीवत के राथ जिस 
ढेंग रो तुलना षी है उगसे एड ही ध्वत्ति निजलदी है: प्रह्दति वी ओर लौटो, नगरो, 
विधियों और बृत्रिम सस्थाओं को छोट वर सरण और आदिग सस्थाओं कौ अपनाओं । 
उप्र सोविस्टों वा यही रादेश हे । रूसो ने भी अपने बोवत-काल में पही सदेश दिया । 
जब हम शवसे बडे मिनि# डायोगेनीज पर आते है, तव हमे अधिक सयम के दर्शन 
होते हैं, भिन्‍न वातावरण मिलता है । अपनी शृति रिपब्लिक में (यदि उसके जो 
विधरण मुरदध्षित है, उन पर प्लेदों के सस्मरणों गा रग नही चढ़ गया है) उसने शिक्षा 
दी है कि विश्व-राज्य ही एकमाध न्‍्याय-युवत्र राज्य है। उसने स्त्रियों और घच्चों में 
साततेदारी वी पेरवी यो हैं। उसने वुलीन वश में जर्म लेते वो और दॉसता वी 
आातियों वा मज़ाक उड़ाया है। चूंकि उसने परिवार के विताश वी हिमायत वी है, 
अत. निश्चय ही उसने व्यज्ितगत्त सपत्ति के विनाश्ष की भी हिमायत वी हो गी। (यद्यपि हमे 
यह पता नही वि उसने सचमुच ऐसा किया है) । परतु दूसरी और, उसवा यह भी विश्वास 
था कि विधि आवश्यक है और उसकी धारणा थी कि राज्य के बिना विधि का बोई 
महत्त्व नही । ऐसा लगता है मानो (रोम वी प्राकृतिक विधि वी भांति) यहाँ विश्य 
श्यापी विधि से युपत विश्व-रॉाज्य वा विचार हमारे सामते प्रस्तुत किया गया है। 
यह विश्व-राज्य ऐसा है जिसमे दास और स्वनत्र, युतानी और वर्बर, सभी समान है 
और जो इतता व्यापक और सावंभौम होने के नाते स्वेच्छाचारी प्रधान के द्वारा 
शासित होता है । अगर हम यह याद रसे वि डायोगेनीज़ अरिस्टाटल वा सम-्सामयिक 
था (डायोगेनीज़ वी मृत्यु अरश्स्टाटल से एक वर्ष पहले हुई थी) तो हमारे मन मे यह्‌ 
विचार आए बिना नहीं रह सकता कि उसयी शिक्षा में (यदि वह टीक टठौक शब्द- 
बद्ध हुई है) राजनीति के सम-सामयिक आदोलन के प्रति, अरिस्टाटल फो रचवाओं 
बी अपेक्षा, अधिक सहानुभूति पाई जाती है। जब नगर-राज्य मर रहा था, और जब 
ऑरिस्टाटल ओपधियों और पथ्यापध्य वो बातों वो लेवर ब्यस्त थां, तव डाथोगेतीज 
ने उच्च स्वर से कहा था: राजा मर रहा है, मर गया है, संसार का नया राजा 
चिरजीवी हो । 


. एटिस्थनीज्ध भ्रेस का रहने वाला था, डायोगेनीज़ सिनोप का। यूनानी नगर 
घी जो भानोचना हुई है, उसका शायद एवं वारण यह है; और इससे 
सिनिको की इस शिक्षा वा भी स्पप्दीवरण होता है कि प्रद्वत्या सब मनुष्य समान 


है । 


5] सिनिक्ष ओर पिरेनापश 63 







पॉलिटिवस वेः आरभ में हमे बुछ ऐसी 763: दियाईट्र व सिनिको के 
ऊपर क्षाप्षेप-जैसी लगती है। जो व्यवित यह सोचे जिद्मँ /इगए, जान रे ७ का 
है बहू या तो पशु है या देवता । मचाई यह है हि. हि बारी में बिभिन्ते स्शै 
में दिलाई देते धे--वभी वे देवता मानूम पदते/अ शुद्ध" (2 30 उद्देग्न से 
रहित, भात्म-निर्म र; और वी वे पश्षु प्रतीत रद्रता भर हा 
घ्टता के वारण । स्वच्छ जीवन और धिष्टतोँ गे 'हडिगत'_ स्वस्थ कै 3 
विद्रोह कै तौर पर वे दरिद्र और अशिप्ट बाजी ६ ब्युवी्शर कटेल ४०: ्] .] 
जहाँ अरिस्टाटल भिनत्रों वे ऊपर आक्षेप बरता ईपटस्लकल वह उन्हीं वी 
भ्ापा वा प्रयोग भी बर रहा है। आत्म-निर्मेग्ता उमा भी मूल मत्र है--टठीक वैसे 
ही जैसे सिनियों वा था। लेकिन, सिनित अलग-अलग जीवन वो आत्म-निर्भरता से 
विश्वास करते थे जवकि अरिस्टाटल का सामाजिक ब्यप्टि दी आत्म-निर्भस्‍ता में 
विश्वास था!। अरिस्टाटल वी दृष्टि में मनुष्य आत्म-निर्भर सभी होता है जब वह 
नागरिक हो । और बस आत्म-निर्भरता वो प्राप्स बरन के लिए ही वह नागरिक के 
रूप में अपना विद्ाग करता है। प्लेटों मे और जरिस्टाटल मे भी सिनिक वा थोदा 
बहुत तत्त्व विद्यमान है । स्त्रियों और बच्चों वी रातेदारी सिनिए मिद्धात है। 
मिनितों के जादर्श और रिपस्लिफ के दूसरे खड़ में व्ित 'शूपर नगर मे बहुत सारी 
मिलती-जुलती बातें हैं--भले ही इस स्थद पर सिनिक्तो वी ओर बोरई इसनारा नहीं 
और न प्लेटो वा उद्देश्य उनके विचारों वा मद्ार उठाना या प्रशना बरनता है । 








मिनिक्री ने ब्यक्रिववाद वो अपने दर्शन वा आधार बनाया। उनका विश्वास 
था कि अपने कर्तव्य का पालन बरने के जिए व्यक्ति स्वय ही यथ्थेप्ट है। मिरेनायक 
सप्रदाय भी इसी व्यविववादी दिश्वा में आगे बटता रहा--यह भप्रदाय भी सावेदीज 
से ही चला था। उसत्रा विचार या कि मुजित वे लिए ज्ञान पर्याप्त है। लेकिन उसके 
मसिद्धातों के अनुसार मुर्बित सुपर वी साधना द्वारा ही प्राप्त हो सबती है । सिरेनायको 
ने तो यहू समस लिया था हि जीवन वा सध्य बुद्धिमानी के साथ सुख की साधना करता 
है। इसलिए, वे यह नहीं चाहते थे कि राज्य काम-वाज के बारे में कोई नियम लागु 
करे । बहते है अगिस्टिप्पस वा झेबन है कि दर्शन का महत्व यह है कि "यदि समस्त 
विधियों का अत भी हो जाए तो भी वह दार्शनिक को यथात्रत्‌ जीवन बिताने मे 
समय बनाएं रखे” । सिरेनायक उस ऊंचाई पर पहुँच गए थे जहां विधि अनावश्यक 
हो जाती है, अत उनके लिए विधि को रूट मान लेना सहज था और यह सोच लेना 





]. सभव है कि एशिवस के अत में जहाँ सेड्धातिक जोवन का विवेचन किया 
गया है, वहाँ मिनिक्नों के प्रति भी कुछ निर्देश है। जब प्लेटो दार्धनिक के 
बारे में कहता है कि “वह अपने देश से जीवन जीने के लिए” (रिपब्लिक, 
496 ६) समार के 'तूफानो' मे दर हट जाए तो घायद वह मिनिशे की ही 
बात सोच रहा है | लेकिन, प्लेटो तुरत ही यह भी बह देता है कि इस प्रकार 
का मनुष्य “उस समय तक अपना मद्तत्तम कार्य नहीं कर सकता व तक 
कि उसे कोई ऐसा उपयुक्त राज्य न मिल जाए जहाँ उसका अधिवः विवाल 
हो मके तथा वह अपने देश और अपना दोनों का उद्धार कर सक्ते” 
(497 8)। 
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भी गामान था कि न्‍्याम और अम्याय का आधार प्रहनि नहीं वल्कि रौति-रिवाजड 
भोर अधिनियम होते है! | फिर भी उन्होने ब्यवितगठ सूख के ,लिए विधि का अंत 
नहीं क्या हालाँकि विधि के साय इसझा विरोध था | उल्दे उतवा विचार यह था 
कि मनुष्य अपने मित्र वा या अपने देश का कल्याण वरदे सुध्ध पा सकता है। अपने 
“देश वी खुशहाली भी हमे उत्तना ही सुख दे सकती है, जितना अपनी” । लेकिन, 
जिस सुख वी बात वे कहते थे, बह “सुखद क्षण का सुख है | वह सुख जितना देश- 
भक्ति में पाया जा सकता है उतना हो किनी कला में था भाव के किसी अन्य 
उत्क्ष में । 


अत इस सवका सुख के प्रेमी के लिए भी वही निष्कर्ष है जो बत्तेंब्य- 
परायण व्यक्ति के लिए। दोनों हो व्यवित वो पर्याप्त मानते हैं, अपने सुख कौ माप 
के लिए भी और वर्क्तव्य की पहचान के लिए भी। दोनों ही अभीष्ट उद्देश्य वी 
प्राप्ति वे लिए बाहरी चौडो के प्रति सविवेक उदासीनता को आवश्यक समझते हैं । 
यदि कोई ब्यक्षित जीवन-साध्य वेः अतिरिक्त अन्य चीज़ों में सक्रिय रचि लेगा, तो वहू 
ऊीवन साध्य को पाने में विफ्ल हो सकता है) इसलिए, दोतो ही। विसी नाथारिक 
इकाई में व्यक्त को पूरी दिलचस्पी नहीं लेने देते और दोनो वे दर्शन मनुप्य के मन मे 
समार के प्रनि, अकेले समार के प्रति, अभावात्मक रुचि उत्वल्त करते है॥ अरिस्टा- 
टल वा विचार था वि केवल नयर मे रह कर ही वोई व्यविंत पूर्ण और सनिय जीवन 
व्यतीत कर सकता है तथा अपनी सारी अंतर्निद्धित क्षमताओं का विकास कर सकता 
है। विश्व-राज्य वी नागरिकता के साथ ही एकावी जीवन की शाति का आदेश भी 
शुद्ा हुआ था जिसमे त तो नगर-राज्य का सघर्प और कलह था और न उसका उत्साह 
तथा प्राणवत्ता । हो सकता है बुछ हद तक इस मनोवृत्ति ने मगर के पतन और 
'एलेकशेंडरवाद' के पतपने-वढने के लिए राह तैयार की हो; दूसरी ओर वह उस्तकी 
अभिव्यत्रित भी है ओर उसका परिणाम भी । 





4. हम्र पहले ही देख चुके हैं (पीछे घू० 08) कवि डिमोकिट्स ने सुखवादी दर्शन 
का शायद इस सिद्धान के साथ समस्वय किया था कि राज्य और उसकी 
विधि का जन्म सविदा से होता है । 


अध्याय 6 





प्लेटो और प्लेटो के संवाद 


(क) प्लेटो का जोदन 
(ख) प्लेदो के संवादों को पद्धति 


प्लेटो और प्लेटो के संवाद 
(क) प्लेटो का जीवन 


ब्लेटो का जत्म 428 ई० पू० के सगमग हुआ था। जन्मना उसका एक 
प्र्यात एपेनी परिवार से मवध था। मातृ-क्ष में साववी शताब्दी के मध्य के एपेनी 
आर्खन* प्लेटों के पूर्दज थे । अपना पीढ़ी के आदम्तियों में वह जिटिआस का संबंधी 
था। जिस अल्पतत्नी गुट ने 404 में वुछ समय तक शासने किया था, व्िटिआस 
उमर प्रमुख सदस्य था । पर भिठिआम के चरित्र के आधार पर प्लेदो-परिवार की 
राजनीति को निरखना-परखंता गलत होगा और महू वहना भी गलत होगा कि एयेनी 
लोकतंत्र के विरुद्ध पूर्वाग्रह प्लेटों को अपने परिवार मे उत्तराधिकार में मिला था। 
उसके परिवार की राजतीति दोरी (रडिवादी) नहीं थी, छिहए (परिवर्तेनवादी) थी । 
सोलोन के साथ अपने रिश्ते पर उसके परिवार के लोगों वो गय॑ था और यदि प्लेटो 
के मिश्वित और मध्यमार्गी सर्रिधान पर--जिसका उसने साँख में प्रतिषादन किया 
है'--बोई प्रभाव दीख पड़ता है, तो वह अनत में उसके परिवार का प्रभाव है। प्लेदो 
ने कही-कही -विशेषकर गॉजियाठ मे--पे रीकलीज के लोकतत्र वी कठोर आलोचना 


+ प्राचीत एवेस के मुर्प दइतायक , विश्येप कर 683 ई० पू७ के वे नौ मुख्य 
दडनायक जिन्हे बार्यशारी, न्यायिक, धामिद, सैनिक, विधायी और प्रशास- 
मिक्र शकितयाँ प्राप्त थी । 

]. बनेंट, प्रो किल्लॉसफी, पृ० 209--0 + सोलोन से सवधित होने का उसके 
परिवार को जो गये था (चारमिडोड, 457 5--58 ७, से भी तुलना 
घीजिए) वह दिमाएप्त में व्यक्त हुआ है (तुलना वोजिए, 23 ४)। इसमे 
एटलाटिस की सारी कहानी सोलान से प्राप्त अनुश्रुति के रूप में कही गई है । 
यह कहानी क्रिटिआम ने कही है और पग्रंय का सामकरण भी उम्री के नाम पर 
हुआ है। यह फ्रिटिआस 404 ई० पृ० में विद्यमान, अन्पतत्रात्मक पक्ष का 
नेता न था, बल्कि यह उस ब्रिटिआंस का वितामह था और प्लेटो का प्रपिता- 
मह (बर्नेट, पू० कृ०, पृ० 338)॥ 

पै बूतान की एक पुराण-कथा जिसके अनुसार एटलाटिक महासागर में एड- 
लादिस नामक महाद्वीप के समान विज्ञाल एक द्वीप था जो सुद्रूव्यापी 
साम्राज्य का केंद्र या । एटलाटिस ने एयेंम को भी पराभूत करने का प्रयत्न 
क्या था लेकिन उसमे मूँहकी खानी पडी। बुद्ध ममय बाद प्रलय आई और 
यह द्वीप समुद्र में विलीन हो गया । 
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वी है, लेविन उसके उज्ज्बल पक्ष के साथ वह न्याय भी वर सकता है । रिपब्तिक जैसी 
कृति में उसने न्याय हो किया है, और पाॉलिटिकन्त तथा साँज् जैसे परवर्ती सवादो में 
--जिनमे साजेटीड का प्रभाव वम टै--उसले उसके महत्त्व वो सही तौर पर समझा- 
समझाया है! 


सही अभय मे वह शायद कभी साक्रेटीज के सप्रदाय का शिप्य नहीं रहा था । 
पर आरभ से ही बह साक्रेटीज़ की मडली का सदस्य जनर था। लगता है घुरून्घुरू 
में उसका विचार एथेस मे राजनीतिक जीवन अपनाने वा था। लेफिन साकेटीज़ दी 
मृत्यु ने उसने ऊपर बटा गहरा प्रभाव डाला, उसकी योजनाओं को बदल दिया और 
बह दर्शन वे जीदव की ओर प्रवृत्त हुआ। घष्ट पहले-पहल 387 ई० पू० मे सिसली 
गया था और उस समय सक वह अपने आरभिक सवादों वी रचना में लगा रहा था । 
सपालोजी, जिटो, गॉजियाज, भोटेगोरस, जौर शायद रिपब्लिक दा अंधिक्रश भाग 
इसी ढाल वी रचनाएं है | इस समय प्लेटो वो अबस्था तीस और चालीस के वीच 
थी और इस दौर मे उसक्री दुद्धि के दिवास में यात्रा घा बहुत हाथ रहा होगा। 
कहते है वह मित्र गया था और (यदि यह कहानी सच /ैं--और बहुत सभव है क्रि 
सच ही होगी--तो) उसने विभिन्‍न वर्गों के वीच धरम के उस विभाजन का महत्त्व समझा 
जिसका उसने आगे चल कर रिपब्लिक में ग्रतिपादन किया। 387 ई० पू० में वह इटली 
और निसली गया । सिसल्री पायथागोरस के अनुयायियों का गढ़ था! । इस मात्रा में 
पसिराक्यूज़ के निरबुश शासक डायोतीमियस प्रथम से उसका सपर्क हुआ। प्लेटों ने 
डायोनीसियम को इतने विशद रूप से रिपब्लिक के सिद्धात समझाए तथा अन्याय 
की इतनी लानत-मलामत और अत्याचार बी इतनी निदा की कि टोयोनीसियस ते 
खीझ कर प्लेटो को स्पार्टा के राजदूत के हवाले कर दिया भर उसने उसे दास 
बना कर बैच दिया । जव उसे धन देकर दासता से छुटकारा दिलाया गया तो बह 
एथेंस लौटा और 386 ६० पू० में उसने अकादमी वी स्थापना वी जहाँ उसमे अपने 
जीवन के शेष चालीस वर्ष विताए॥ 


386 ६० पू७ तक तो प्लेटो लेखक और सात्रेदीज की शिक्षाओ का व्यास्थाता और 
पक्षपोषक भर था, पर फिर वह दा निक तया एक दार्शनिक विद्यापीठ का अध्यक्ष बत 
गया। उस समय तक एयेंस यूदान का विद्या-केंद्र बन गया था । पिछती शताब्दी में उसके 
अधीन जो साम्राज्य था, वह उसके हाथ से निकल चुका था । पर उसके बदले में उसके 
हाथ एक ऐसी चोज लगी, जो पिछली झताब्दी में कभी उसके पास नही रही थी ॥ वह 
यूनान का वाणिज्य-केदर भी बस गया और विचार+-केद्र भी। प्लेटों जौर ईमोजेटीज़ 
दोनो के विद्यालय समूचे यूनान के लिए थे और वे चलते मी समूचे यूनान को सहायता 
से ही थे । रिपब्लिक के छठे और सातवें खडो से ज्ञात होता है कि प्लेटो के विद्या- 
पीट के पाठ्य-त्रम से मुख्य रूप सेंगणित का आधार ग्रहण किया गया था । उसका विचार 
था कि ज्यामिति के सहारे ही दशशत तक पहुँचा जा सदता था। बोर्चेटियम के एक 
चेस्पाकरण क़े अनुसार प्वेटो के द्वार पर ये शब्द अकित थे . “जो व्यकित ज्यामिति 


] प्लेटों ने टिसाएस (24 #) मे मित्लियो की वर्गे-व्यवस्था की चर्चा वी है । 
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ने जानता हो, वह यहाँ प्रवेश न बरे” । प्लेंटो वे विद्यापौट में गणित की ओर यह 
जो रप्नान था, उसत्रा बारण पायवागोरस वा प्रभाव हो सकता है। जरिस्टाठल 
और उसके जनुयायियो*् वो जीव-वैज्ञानिक अप्ययन वी प्रयुन्ति गे इस प्रवुच्ति वर बटा 
रपप्ट वेपम्य है । लेविन, प्येटों ने शपन विद्यापीझ में जोव-विज्ञान के पध्ययनन 
अध्यापन वी भी व्यवस्था बी | तिटिआस भे उसने “ एटिया के भू-वेजञानिर इनिहास 
था नौर उसरे आदधिर परिणामों वा विवरण प्रस्तुत रिया है जो इस सरह के आपु- 
निवनस शिबचन के स्तर वा ही है”! | प्लेटा न अशादमी से गणित तया विज्ञान वी 
अन्य शाखाओं पर और नव शास्त्र तथा नन्त्वन्मीमामा के उच्चतम अध्ययन के बारे में 
जो व्यास्यान दिए थे, उसमे उसने जीवन वें अंतिम चातीग दर्षों या अधियतर 
समय और बितन बंद्वित रहा होगा। ये सब जाजे नप्ट हा चुते है। जिस प्रतार, 
हमार पास अर्स्टाटल वी निश्चित रचनाएं नहीं है, उसी प्रयार हमारे पास प्लेटो 
बे व्याख्यान भी नहीं है । हम प्रेंटो दे बृतित्र वें एड पक्ष रे उसी प्रगापर बचित हैं 
जिस प्रगार गि अस्स्टिटल ये दृतिस्व॒ के दूसरे पक्ष से! । हमारी क्षति इसलिए और 
भी गभीर है कि प्लेटो न णपना सच्चा मिद्धात अपने व्यास्यानों मे ही प्रस्तुत किया 
होगा। उसत्रे सवादों में विश्चिष्ट विधयो वा विधवेखन क्रिया गया है, पर समग्रतः 
तथा मामान्य और व्यवस्थित विचारधारा के रूप मे प्लेटोगाद था स्पप्टीशरण 
ब्याम्यान-यक्ष में ही हुआ होगा और उसका वैसा ही सहित रुप रहा हागा जंसा 
अरिस्टाटल के सिद्धात वा है? । 





प्लेटो ने वैज्ञानिक जध्ययन पर चाहे उितना हीं जोर दिया हो, पर उसके 
शिक्षण का और विद्यापीठ था चरम प्रयोजन पूर्णते और अनियायंत नंतिक था। 
गमूनाम ये सवे दा्शनियों बी भौति उसने ऐसा ज्ञान देने वा प्रयास किया जो वर्म मे 
प्रेरित बरें; उसने ऐसा दर्भन मिसाने को बोशिश कौ जिसमे जीवन वी एक पद्धति 





# अंग्रेज़ी पुस्तक मे पेरिपेटेटिव्स (90॥9900॥05) शब्द वा प्रयोग हआ है। 
इसवा अर्थ टहलना, घूमना, भ्रमण वरना है। भ्स्टाटल के बारे भें कहा 
जाता है कि उमकां स्वभाव था कि वह टहतता भी जाता था और अपन 
शिष्यो को व्याख्यान भी देता जाता धा। इसीलिए अरिस्टाटल के शिष्यों 
अथवा अनुयायियों को पेरिपेटेटिवस बहा जाता है । 

], बतेंद, पू० ऋ० पृ० 223॥ 

2. बनेंट, पू० कृर, 274--5। इसीलिए, बनेंट ने लिखा है, 'थ्यंटों से 
अरिस्टाटल तक आने में हमे कैटिनाई का अनुभव होता है.. हम . दो 
बिल्कुल अलग-अलग चीजो वी तुलना करते है” 

3, सानवें पत्र (34] (0) के एक रोचक अञ मे प्लेटो ने लिखा है, बुछ विपय 
ऐसे है जिन पर “न तो मेरी कोई रचना है, और न कभी होगी” । लगना है कि 
यहाँ उसवा अभिप्राय विचारों वी प्रह्ति से हे । अव्ययन के अन्य विपयो की 
मौति इन चीज्ो को व्याख्या नहीं वो जा सवृती । इनके लिए सतत साहचर्य 
और समाग्मम वी (दूसरे शब्दों में, वर्षों के व्याख्यानों और कक्षाओं वी) 
आवश्यवता होती है--तभी वुद्धि की अग्निश्षिखा वो अचानक ज्वाला के रूप 
में प्रदीप्त किया जा सकता है | 
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निहित हो, जो जीवन की प्रेरणा हो | उसके दर्जत के दो पहन हैं--"सवमे पहले वह 
आत्मा वी शुद्धि है; और दूसरे....मानव-जाति वी सेवा । उसरा विश्वास था कि 
शुद्धि आकस्मिक आवेग से नहीं होती, वह भाव वी बडी-वड़ी लहरो के सहारे भी 
नही होती--वह तो धीरे-पीरे होती हैं जब विज्ञान की निर्रतर शिक्षा से दृष्दि प्रवाश 
वी ओर मुड्ती चली जाती है । जिस तरह हम भाम तौर से सोचते है कि धॉमिक 
शुद्धि होती है, उससे यह कुछ भिन्न रीति से हो, तव तो यह नया जीवन भी देनी है 
और मानव-जाति की सेवा का मत्र तथा संस्कार भी । ध्लेंटो के क्षिप्पो का जिस सेवा 
के दिए आद्वान किया गया, वह ने तो इस तरह की सेवा थी कि वे प्रचार वरें 
और ने उस तरह वी जिसे हम आजवल समाज-काय॑ बह देते हैं। वहाँ तो राजनीति 
के सगार में रहकर सेवा करते वी बात थी, जो वभी तो राज्यों वे पथ-प्रदर्शन का 
रूप लें लेती थी और यदि सभव हुआ तो कभी उनके शझासन-सचालन का। इस 
विपय में प्लेटो और ईसोक्रेटीज के एक-्से विचार थे हम देख चुनते हैं कि दर्शन को 
लेकर उनके दृष्टिकोण अलग-अलग जहर थे--एक विज्ञान पर बहुन ज़ोर देता था, 
इमरा स्रक्कृति प्र; एक का आग्रह वैज्ञानिव शिक्षा पर था, इयरे का साहित्यिक शिक्षा 
पर; परतु फिर भी उन दोनो का व्यावहारिक उद्देश्य एक हो था--वे य्रूनात की 
बिगठी हुई राजनीतिक दशा सुधारता चाहते थे। दोनों की भ्रवृत्ति राजतंत्र की ओर 
थी। दोनों एवं ऐसा शासक तलाझय करने वी और उसमे प्रेरणा भरते की कोशिश में 
थे जो उनके आदर्शों को पूरा कर सके । एक का सपना तो यहु था कि यह शासक 
महान अभियान में यूनात को सगठित कर सके और दूसरे जी आशा यह थी कि वह 
एक-मात्र सच्चे श्रेय की समान साधना में सव वर्गों को सगठित करे । 


प्लेढो वा उद्देश्य ऐसे दानिक शासक को प्रशिक्षित करना थाजोंविधिके 
विधान वी ही सब बुछ मानकर नही वल्ति प्रशिक्षित दुद्धि के आ्रधार पर झासन॑ करे; 
या अगर इस लक्ष्य वी सिद्धि न हो सके, तो वह यह चाहता भरा कि ऐसे दार्शनिक 
विधायक फो भ्रशिक्षित करे जो विधि के विधान को विवेक तथा सदूभाव कौ आवता 
से भर दे । पहला आदर्श रिपब्लिक का है और दूसरा साँस का। ये आदर्श बोरे 
स्वप्न या कल्पना न थे और विद्यापीठ तथा उसके आचार्य को सबमुच जो सिद्धि हुई 
बह छुछ बस ने थी | अकादमी राजनीतिक प्रशिक्षण का ऐसा संस्थान था जिससे 
राजमर्मज्ञ तथा विधायक तैयार होकर निकलते थे । प्लेटो ने अपने प्रिष्यो को कई 
राज्यों की दक्शा सुधारने के लिए भेजा था। प्लेटो के बाद क्रमश, अकादमी में उसका 
जो दूसरा उत्तराधिकारी था और जो उसका अध्यक्ष वता, उसका नाम्र था एक्सेनोक्रेटीज । 
झसने एसेक्रोडर के कहते पर राजतत्र के बारे में उसे सलाह दी थी । एथेनियों कर 
विश्वास-पातव होने के कारण उनके नगर की राजनीति में भो उसने थोडा-बहुत भाग 
लिया था! । अकादमी का प्रभाव सुदृरब्यापी था। पूर्व में उसका प्रसार एलेक्शेडर तक 

4. बर्नेंट, पू० ०, पू० 2/8॥ 

2. प्हूटाक, #6५, (०, ]26 ८ (वर्नेट ढ्वारा उद्धृत, पूल छू०, पु० 303 
दि० ), गपर्ज, ग्रीक चिशुस, 7४. 5--74 कहां जाता है कि थौव्प के 
एपासिनोडास ने ध्लेटों से मेगततोपोलिस के हुए नगर का विधान बनाने को 
कहा था। (डायोगेनीज लायदियस, 23) ॥ 
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हुआ जो पारस के विरद्ध यूनान वा समर्यंक था । पश्चिम में उसवा प्रभाव डायोनी* 
सियस द्वितीय तक पहुँचा जो वार्घेज के विरुद्ध यूनान वा रक्षक था। एक क्षेत्र मे 
यह प्रभाव गहरा भी था और स्थायी भी । यूनानी विधियों के विकास में अकादमी का 
ऋण वम नहीं रहा । बुछ-नुछ बेंबम वी भौति ही प्लेटो ने भी अपने परवर्ती जीवन 
बाल में क्षपने सिद्धातों वो ध्यान में रसरर यूनानी विधि को सहिताबद्ध और 
संशोधित बरने का प्रयास किया था! , और यह भी सभव है कि उसके लॉस ने सम- 
सामयिक यूनान पर रिपब्लिक वी अपेक्षा अधिक गहरा असर डाला हो। बहा जाता 
है झि उसका बृतित्व "हेलेती विधि वी बुनियाद है” और जहाँ तक अवादमों ने 
हेलेनी विधि वो ढालने मे सहायता दो, वहाँ तंक उसने आचाय॑ ने भी रोभियों वी 
अनतर्राष्ट्रीय विधि (जस जेटियम) के विवास पर प्रभाव डालाई । 


इतना ही नहीं, जिस ववत प्लेटों वी आयु साठनमतर बर्ष के बीच में थी 
तब मिसली में उसने बुछ हद तके अपने उच्चसम राजनीतिक आदणशे पुरा करने को 
और एवं निरबुश धामक को दार्शनिक धासव के रूप में ढालने की सीधी वोशिश वी 
थी? । घ्लेटो के सानवें पत्र से हमे पता चलता है दि उसने जो वुछ किया उसके पीछे 
उद्देश्य बया थे और उगने कया-वया तरीके! अम्नियार जिये थे। सिराक्यूज बी राजनीति 
में उसने जो हिम्सा लिया, उसके लिए यह पत्र एवं तरह से 'पक्षल्रोपषण के रूप मे है। 
उसमे लिखा है कि जब बह युवक था, तभी गजनीतिक जीवन अपनाने वी बात सोच 
चुका था| उस समय एथेंग मे तीम अत्याचारियों बा शासन था और इनमे से वुछ 
के साथ प्लेटो के मैत्रीपृर्ण सबंध थे । उस बडी आजा थी कि थे राजनीतिक शभ्रुधार 
करेंगे और तब उनके वहने पर वह राजनीति के मेदान में उतर सकेगा । इन शासकों 
जे मात्रेरीज़ के साथ जो व्यवहार विया उसमे प्लेटो वी आश्राओं पर पानो फिर गया 
लेविम उनके पतन के वाद उसवी 'राजनीनिक महत्ावाक्षाएँ फिर धीरे-धीरे जागी | 
(324 8--325 #) । साक्ेदीज़ के मुक॒दम और निधन के आधात ने उसकी विचार- 
घारा मोड दी । उसने राजनीतिक महस्वाकाक्षाओं के वजाए राजनीतिक चितन वा 













] बंथम प्लेटोबादी बिल्वुल नहीं पर फिर भी वह बृछ बातो में प्लेटो से मिलता 
है। देयम के मन में भी विभिष्ठ सिद्धात वो ध्यान मे रखकर विधि बनाने का 
उत्माह था और उसने अपने बई शिप्यो भे अपने मिद्धातों के प्रति आस्था 
भर दी थी | उमके इन शिषप्यो ने इंग्लैंड से विधि-निर्माण के क्रम १२ प्रभाव 
डाला 

2. चूंकि जस जेंटिपम को विदेशियों पर लागू विया जाता था, अत. उस पर शुरू 
से ही दक्षिण इटली और सिसली वी यूनानी विधि बा असर रहा होगा। 
बाद में जब रोमियो का पृवे से सपर्क हुआ, तव उस पर समूचे पूर्व मे प्रचलित 
हेलेनी विधि का और ज्यादा असर पदा होगा । तुलना कीजिए, बनेंठ, पु० 
कृ०, पृ० 304 और आगे अध्याय 4 (क) देखिए । 

3. में यह घारणा लेकर चला हैं कि यह पत्र सच्चा है; ओर मेने तीसरे और 
आठवें पत्र का भी उपयोग किया है । यह सोचने का भी कुछ आधार है कि 
तीसरा और तेरहवाँ-ये दोनो पत्र भी प्लेटो के ही है। सुलना कीजिए, द 
आँवरजशिप आफ द प्लेटोनिक एपित्िल्स 





॥72 यूनानौ राजतौति-घिड्धांत 


मार्ग अपनाया; वह अपने मल मे इस प्रश्त पर विचार बरने लगा कि राज्य की 
सारी गठन वो कँसे खुधारा जा सकता है; और इस बीच उसने चुप हो बेठने 
वा सवल्प बिया (325 ४8-...326 8)। अदठ में, उसने देखा कि राजनीति का 
समा ऐसा बिगठा हुआ है कि स्थिति असाध्य-सी हो गई है और जब तक उसमे कोई 
मौलिक परिवतंत न हो, तंव तक कोई लाभ ने होगा और उसे लाचार होकर यह 
वहना पडा कि दर्शन के घ्ामद में ही न्याय विजयी हो सकता है--जब यातो दाशे- 
निक राजा बने या राजा दाझनिक हो जाएँ (326 फछ; तुलना वीजिए रिपब्लिक 
473 70) 487 में जद उसने इटली और मिसली की यात्रा वी, तब उसकी यही 
मन स्थिति थी | यहाँ भी उसने देखा वि वैसी ही अधेरगर्दी है जैसी युनान मे---उससे 
कम डिसी तरह नहीं । परतु सिराजयूज़ वी यात्रा मे उसकी भेट डायोत से हुई जो 
उसके विचारो का तत्पर अनुयायी वन गया ! डायोन डायोनीमियस प्रथम का सदवी 
था। इस यात्रा के कोई वीम वर्ष बाद डायोनीमियम प्रथम की मृत्यु हो गई और 
झसके बजाए डायोनीसियम टिद्घीय गद्दी पर वैठा । डायोव को याद था कि प्लेदो से 
मिलने का उसके अपने ऊपर क्या असर पडा था--दसलिए उसे आझा थी कि यदि 
डायोनीसियस द्वितीय का प्लेडो से साक्षाल्लार हों, तो उस पर भी इसी प्रकार का 
अमर पडेगा । अत उसने डायोनीसियस ह्वितीय को समझा-बुझ्लाक्र इस बात वे लिए 
तैयार किया कि वह प्लेटो को अपने राज-दरवार में आने का बुलावा दे | डायोती- 
सियस के आमत्रण के साथ ही प्लेटों के पाम डायोन का यह्‌ सद्देश पहुँचा कि 
दार्शनिक राजा के प्रशिक्षण का वक्‍त अब आ गया है। (328 2)। प्लेटो को 
सफलता में सदेह था| पर उसे लगा कि उचित विधियों और युक्तियुक्त सविधान के 
बारे मे अपने विचा रो को व्यवहार-शूप देवा उसका वत्तिब्य है॥ उसे लगा कि थदि 
मेने मौके से फायदा ने उठाया तो स्वयं मेरा मन यहो कहेगा कि में कोरा वचन" 
बीर हूँ, उसने यह भी सोचा कि यदि मेने यह सिद्ध करने का प्रयत्त न क्या कि 

दर्शन जीवन बी बास्तविक पद्धति है, तो वह दर्शन को भौत होगी जिसका में प्रतीक 
हैँ (328 8--329 8) | उठने आमजण स्वीकार किया और साठ वर्ष की आग में वह 
सिसली पहुँचा। 


जिस स्थिति मे प्लेटो पहुँचा था, उममे कठिताइयाँ भी थी और समभावनाएँ 
भी | डायोनीसियस द्वितीय उस समय लगभग तीस साल का था। वह उतना छोटा 
ने था और न उस पर भ्रशिक्षण का देसा असर पड सवता था जैमा प्लेटों चाहता 
था । दूसरी ओर उसके पिता ने उसे राज-काज से अलग रखा था, उसमे ग्रहण- 
शीलता थी और दर्शन के अध्ययन के प्रति उसमे उत्साह था यथा वह बहता था कि 
उममे उस्साह है। प्लेटो स्वय दीस वर्षे से अकादमी में लोगो वो कर्म की शिक्षा दे 
रहा था भौर यद्यपि डायोनीसियस अकादमी में नहीं आ सका था पर अकादमी मानो 
स्वव डायोंनीसियस के पास चली आई थी और उसके इस चले आने से बहुत कुछ 
भाशा की जा सकती थी । घ्लेटों ने अकादमी से अपने शिप्यो को राजमर्मज्ञ का जीवन 
व्यतीत करने के लिए शिक्षा दे-देक्र भेजा था । अव अगर वह एक आनुवच्चिक शासक 
को राजमर्मझता की झिक्षा देने वे लिए स्वय चला आया था, तो वह निरुचय ही 
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व्यावहारिक प्रयोजन गे और सफलता की पूरी समावना लेरर आया था। सिशली 
ओर सिराबपूज पी राजदीतिब स्थिति ऐसी थी कि उससे बड़ी संनाउनाएँ मिहित 
थी। मिशवपृत्र में हो एक सही संविधान बनाया जा गयता घा। सिससी में सत्र 
बुद्ध से ध्वस्त यूनानी नगरो बा पुनर्द्धार विया जा सवता था और ये नगर वार्येज 
के विग्द्ध गद पा याम दें सयते थे । एशिया माइनर वी भांति ही मिसली भी हेलेनी 
और क-हेलेतों तत्यों का संगम था और रिपब्तिक के! पौचवें सा और सातवें पत्र 
(332 8---333 & दोनो से सिद्ध होता है कि प्वेटों के विचार अगिल-हैवेनवादी 
थे और उसे आधा थी कि वह पश्चिम मे हेलेनीवरण के; उस काम में मददबर सयता 
है जिमया ईमोप्रेटोज ने प्रचार विया था ओर जिसे बाद में पूर्व में एनेक्योडर ने दूरा 
किया घा। 


पर मारी दात विग्रद गई । हम देस ही घुऊे हैं झि प्लेटों के लिए गणित 
सचाई तक पहुँचने वा शास्‍ता था। उमने भवमे पहले डापीनीनियस को शैेशित थी 
शिक्षा देना आरम जिया । डायोनीमियस तेजी से आगे बइना चाहता था। बह 
अपने अध्ययन से ऊबने लगा। एक बात इससे भी बुरी थी और प्लटों ने अपते 
सातवें पत्र मे इस पर विशेष जोर दिया है। वह बात यह थी कि डायोमीसियस के 
दरवार में फूट और पड़यत्र का बोलवाला था। प्लेटो के आने के चार महीने के 
भीतर ही डायोन पो--जिसरी ईमानदारों हठ वी भीसा तके पहुंच जाती थी 
(328 9)%-.- मिराक्यूज़ से नियाल दिया गया। ध्सेटों कुछ समय तक बहाँ रहा, छे पिन 
सफलता वीं कोई आज्ञा नहीं रह गई | अत में 366 ई० पू० में वह एथेंस वापस लौट 
आया । रास्ते मे वह पायवागोरम के अनुयायी आर्कीदस से मिल्ता। इस व्यक्त ने 
शारेन्टम की राजनीति में महत्त्वपूर्ण भाग लिया था। प्लेटो बी उसके साथ मित्रता 
हो गई जो आगे चल कर प्लेटो के लिए वरदान सिद्ध हुई । 


बुल मिलाकर प्लेढों को कोई निश्चित सफलता यही मिली । न तो मिराक्यूज़ 
का सुधार हुआ और न मिसली के नगरो दा उद्धार। प्लेटों ने डायोनीमियय पर 
दवाव डाला कि पहले वह अपनी शिक्षा पूरी कर ले; उसके वाद ही राजनीति के क्षेत्र 
में उतरे । बाद में इसी बात को लेकर डायोनीमियम ने प्लेटो की लानत-मलामत वी*। 


[. प्लुटार्क, ाइफ झाफ डायोन, अध्याय 3 | 
2. बाद के वर्षों मे प्लेटो ने डायोन को चैतावनी दी थी (एविसिल्स ए, 32] 
98--0) कि उसे जितना शिप्ट समझा जाना चाहिए, उससे कम समझा जाता 
है प्लेटो ने उसे यह भी याद रखने का आदेश दिया कि लोगो के दिलों को 
जीतने से ही कर्म मे सफलता मित्रती है और हठ का चिर-संगी है अकेलापन । 
3. प्लेटो ने 358 के आस-पास डायोनोसियस द्वितीय को जो तोसरा पत्र लिखा 
था; उसमें उसने इस लॉनत-मलामत का जवाब दिया है (तुलना कीजिए 
विशेष कर 3]9--( से)। अपने सातवें पत्र में--जो 352 के आस-पास 
» लिखा गया था--उसने कहा है कि उसका इरादा था कि पहले डायोनी- 
सिबस को बुद्धिमान और विवेक-शील बना दे; फिर वह उससे विनष्ट नगरों 
के उद्धार का आग्रह करेंगा (332 5)। 
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लेकिन, प्लेटो मोर डायोनोसियस के बोच खुले तौर पर बोई मन-मुटाद नहों 
हुआ । जब वह सिराक्यूज से चला, तब डायोवीसियस ने उमपसे बायदा किया था कि 
मैं आपको फिर बुलावा भेजूंपा, डायोन को भी वापस्त बुला लूँगा और आप दोनो वी 
सहायता से मिराकयूज में सुधार करूँगा । प्लेटो वेः खिरावयूज से जाने के एक साल के 
भीतर हो हम उसे डापोनीसियस के साथ पत्र-व्यवहार करते हुए पादे हैं ॥ प्लेटो 
ने डायोनीसियस वो एक बजीव पत्र (जो प्लेटो का तेरहवाँ पत्र था) लिखा जिसमें 
दानिक नगत रूप में प्रकट हम है भौर जिसमें दब्धांदि के मामलों की ऐसी जानकारी 
जाहिर होती है जो बुछ लोगों के विचार से असंगत और बशोमन है + पर प्लेटो के 
दुदारा सिराबपूज जाते-जाते पाँच दर्ष बीत गए । इन दर्षों में वह अब! दमौ में पदाता 
रहा, डायोन निर्वोसन मे रहा और डायोनीहियस कभी बध्ययत करता रहा, कमी 
हही । उसने तत्व मोमासा प्र एक ग्रंथ भी लिख डाला जिसमें “लेटो के रहत्य' का 
उद्दघाटन करने कौ बात कहीं गई थी । अत में, 36] में डायोतीसियस ने प्लेटो 
वो फिर बुलावा भेजा सेविन, उसने डायोन कौ नहीं बुलाया । डायोन से यही वहा 
गया कि वह अभी एवं वर्ष और सिरागयूज़ से बाहर रहे (338 8) | डायोन अपना 
निर्वासन-काल यूनान में व्यतीत कर रहा था; उसने ध्लेटो पर जाने के लिए दबाव 
ढाह्मा तो प्लेदों ने यह सोच कर इनकार कर दिया कि डायोनीसियस ने पाँच वर्ष 
पहले जो दचनत दिया था, उसे वह पुरो तरह से मही निभा रहा।लेविन जब टारेन्टम 
से आर्यीदरा ने लिखा कि आप अवश्य आएं भोर आश्वासद दिया कि डायोनीसियस 
में अध्यमन के प्रति सचमुच प्रवृत्ति भी है ओर उत्साह भो, तो प्लेटों जाने के (लिए 
तेपार हो गया । जब वह सिरावप्ृज पहुँचा, तो उसे यह बाह याद थो कि डायोनो- 
सियस कॉ दावा है कि वह तत्त्व मी्मासा के रहस्पों मे बड़ी सुगमता से प्रवेश पा 
सकता है; अतः उसने आवश्यक समका कि डायोनोठियस को बता दे कि दर्शन के 
अध्ययव मे बिद्॒नी कठिताई है गौर बहू समय ओर श्रम-साध्य है। (340 8) | कहां 
तो डायोनीवियप की सदुभावता बोर कट्टाँ इस तरह वी घुरूुआत । दोनो का बच 
तक निमाव होता ? नतीजा यहू हुआ कि डायोन को लेकर शीघ्र ही दोनों में मतभेद 
पैदा हो गया । प्लेटों सोचता था कि डायोनोसियस द्रव्य के मामलों में डायौन के 
साथ उचित व्यवह्वार नही कर रहा है। इस विदाद का परिधाम यह हुआ कि प्लेटों 
को एक तरह से सम्मान्य बदो बना लिया गया और आर्कीटस के बीच मे पडने पर. 
द्वी वह छूट कर यूनान वापस पहुँच सका! । 


सिरावयूज़ वी राजनोति में स्वयं प्लेटो के सोधे भाग लेने की बात तो यही 
सत्प हो गई। लेकिन आगे के दस साल तक वह नयर को अस्त-व्यह्त राजनीति मे 
बराबर दिलचस्पी लेता रहा-छित्ाड़ी को हेसियत से नहीं, बल्कि एक दर्शंत की 





|. टारेन्टम के दा्शतिक-शासक आर्कीट्स के साथ प्लेटो का संबंध बड़ी 
दिलचस्पी का विषय है; परंतु इस जिषय मे हमारी जानबारी बहुत कम 
है । प्लेटो के एक (न्वें) पत्र मे उसे राजनीतिक मामलों में भाग लेते रहने 
के लिए प्रोत्साहित कया गया है--यहू पत्र प्रामाणिक हो भी सकता है, 


दी ञी। 
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हैपियत से । 360 में ब्लोल॑विक सेलों के समय उसकी डायोन से मुलावात हुई। 
उस समय डायोन डायोनीतियस पर चढ़ाई झरने को सोच रहा था। उम्रगे प्लेटो रे 
अनुरोध किया कि वह मित्रो सहित उस अभियान में महायता दे । उसने व्यक्तिगत 
रूप से अभियान में भाग लेने से इनकार कर दिया (350 ()--श्स आधार पर 
कि यह टायोनीस्ियस के आतिथ्य-सत्वार से बंधा हुआ था? इसके बाद ही 358 
के आस-पास हम उसे एक बार फिर डायोनौसियस के गाय पत्र-व्यवह्ार करते हुए 
पाते हैं। इसी रामप उप्तने अपना तीम्तरा पत्र लिखा जिसमे उसने अपने ऊपर लगाए 
गए इस आरोप वा खड़न किया कि उसने डायोनीसियस को घहिसली के विनष्ट 
यूनानी नगरों के पुनरुद्धार से विरत किया | डायोन अपने अभियान में आगे बदा 
भौर प्लेटो के बुछ मित्रो ने इस अभियान मे उसका साथ दिया। प्लेटो का भानगा 
एप्युसिप्पप भी--जो प्तेटो के वाद उसत्ा उत्तराधिवारों और अशादमी या बाभाय॑ 
घना--इस अभियान में डायोन के साथ था। अभियान सफल हुआ कौर 357 मे 
डायोनीसियस कौ निर्वासित कर दिया गया । सिरावयूज्ञ पर ध्लेटो के सिन्र ओर शिष्य 
डायोन वा पूरों तरह शासन हो गया । तद यह आशा वी जा सझती थी कि मिरा- 
बयूज़ आदर्श दाशनिक राज्य यन जाएगा लेकिन, फिर कठिनाई पंदा हो गई । 
सिसली में अपने झनुभवों के जाधार पर ध्लेटो ने बहा है कि लगता है दुर्भाग्य हाथ 
धोकर सिसली के पोछ्धे पड़ा हुआ है (350 0) । डायोन अयसड़ आदमी था, गुद- 
बदियों बा जोर हो गया । प्लेटो के चौथे पत्र मे--जो उसने तमौ डायोन को लिसा 
था--उप्तसे मेल-मिलाप की नीति अपनाने का अनुरोध किया गया है। पर प्लेटो फे 
पत्र का परिणाम छुछ भी न तिबला । प्लेटो चाहता था कि डायोन अपने को 
लाइकरग्स और सा|इरस की भाँति जन्मजात विधिकर्ता प्रमाणित करे (320 0)। 
परंतु डायोन वैसा नहीं कर सका और 3$3 मे कैलिप्पस नाम के एक एयेनी ते-« 
जो कभी अकादमी का सदस्य भी रहा था--अपूर्ण अवस्था में डायोन वी हत्या 
कर दी । इसी अवसर पर प्लेटो ने 'ढायोन के मिश्रो' की प्रार्यंना पर उनके नाम 
अपना सातवीं पत्र लिखा। हम देख चुके हैं, यह पत्र कुछ तो जीवन के पक्ष मे एक 
वक्तव्य के रूप में है और कुछ घिसलो वी राजनीति के भावी संचालन के संयध में 
परामर्श के रूप में | उसने अनुरोध किया कि डायोन के मित्रों कौ विधि के शासन 
का सूत्रपात करना चाहिए और इस उद्दंश्य के लिए उन्हें पचास सदस्योके एक ब्रायोग 
को अधिकार देवा चाहिए कि वह एक सहिता का मसोदा तैयार करे। प्लेटो ने आगे 
चलकर बहा हे कि दरअसल, यह आदर्श नही है । उसने और डायोन ने शुरू-धुरू के 
दिनों में झिस चीज़ की आशा वी थी (यानी दाइनिक राजा के शासन कौ) और 
शिस्ते पाने वी कोशिशें को थी, उससे यह घटकर है | पर फिर भो, भो बुद्ध प्राप्य है 


. प्लेटो ने अपना चौथा पत्र डायोन को, उसके अभियान की सफ्लता के बाद 
लिखा था । इस पत्र मे उसने लिखा था कि अभियान को सफलता पर मेरे 
मन में बड़ा उत्साह गौर उल्लास है (320 8&)। इन दोनों भवतरणों मे 
कोई असंगति नही है | हो सकता है अपने मित्र के अभियान को सफलता के 
लिए स्लेटो के मन में उत्सुकता रही हो, हालाँकि वह सोचता रहा हो कि 
उसमें व्यक्तिगत रूप से भाग लेना उसके लिए उचित नही है । 
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छतप्तमे यह सदसे अच्छी चौज है (337 8-0) छुछ समय दाद ही--357 के 
संग्र पर--उसते इती आश्वय का एक और पत्र लिखा जो उसका आठवाँ पत्र है। यह पत्र 
भी डानोत के मित्रों को संबोधित है ओर इसमें भी अभिकर ब्यापक छब्दावसी में 
पहले जैसी ही सलाह दो गई है ६ इसमें उसने किर विधि-शासन की स्थापना पर 
सबसे पहले और सबसे अधिक जोर दिया है (355 9-८) । इसके साथ ही वह कुछ- 
कुछ मिथित संविधान का प्रस्ताव करता है जो विभिन्‍न गुटों के स्वार्यों में संतुलन 
स्थापित कर सके। एक त्रिमडल (एण्एफं॥०) की स्थापना होनी चाहिए जिसमें 
झासंवन्सुत्र निर्वासित डायोनीत्ियस, डायोन के पुत्र और डायोनीसियस प्रथम 
के छोटे घुत्त के ह्वाों में रहे । वशिम्ंडल की सहायता के लिए सभा और परिषद के 
अतिरिवत पैठीस विधि-संरदक्॒कों क। मंडल होना चाहिए जो पुद और शांति के प्र्श्ना 
का निर्णय करे (350 &-70))। यदि डायोन जीवित रहता, तो वह इस काम वो 
भी करता और साथ ही गूनान के विनष्ट मयरों का पुनरुद्धार भौ करता । इस दूसरी 
बात पर प्लेटों ने विशेष छोर दिया है। सिसलो में हेलेनवाद को कार्येजवासियों 
ओर इतालवी आव्रमणंकारियों दोनों हो से खतरा है ओर सभी देलेनियो को अपनी 
पूरी शक्ति से इस खतरे का मुकाबला करने के उपाय सोचते चाहिएँ | उसके अनुसार 
इसका एक ही उपाय था--यूनाती नगरों का उद्धार कर उतका एक मश्बूत गढन्सा 
खट्टा कर देना (353 5)॥ 
प्लेटो ने अपने सुग और अपनी पीडी की वाह्तविक रॉजनोति में इसी प्रकार 
का भाग लिया था । वह न तो कोरा काल्पनिक था और्ट न बब्यावद्वारिक | यदि 
बहू सफ हो जाठा, तो पिराक्यूज़ को तो एक आदर्श संविधान मिल जाता और 
पश्चिम मे हेलेती प्रमुता कुछ ऐसी हृढता से स्थापित हो जाती कि उसे न तो कार्येज 
कार डर रहता मोर न क्षायद रोम का | अपनों अप्वफलता के लिए पूर्णतः या मुख्यतः 
बह स्वयं जिम्मेदार हो--सो बात नहीं है। उसके ऊपर यह आरोप लगाया जा सकता 
है कि डायोनीसियस को संभालने मे उसने कौशल से काम नहों लिया । पर कुछ आर 
उपाय किए जाते तो परिणाम कुछ औौर निकलता--सह साबित करना होगा । 
प्लेटों की अतफलता थी जिम्मेदारी उत्तके अपने अक्ोशल पर उत्तनो नहीं, जितमी 
डायोन के हेठी स्वभाव पर है और इत दोनों से भी कंहों ज्यादा जिम्मेदारी है 
तिसली वी साम्राजिक स्थिति पर ॥ प्लेटो इस स्थिति को बचुद्धी तरह जातता था 
(326 ४-7) और उछसे किसो मी तरह प्रसन्‍न न था। चारों बोर विलास्चिता का 
साम्राज्य था, दलवंदी जोरों पर थी। सिसली की मूमि पर नित्य नई इक्तियाँ 
जनमतौ-बढती बौर द्वत्व मे लग जाती थीं। उनका एक अलाडा-सा बना हुआ था 
पर ये घक्तियाँ अ्रतिकूल परिस्थितियों के एक ही यपेड़े स्रे नष्ट हो जाती था। प्तेटों 
को सिसली में जो अंतुमव हुए थे, उनके कुछ परिणाम अवश्य निकले । परंतु इन 
परिणामों कौ झलक उसके अपने शिद्धांत के विकास में ही देखी जा सकती हे ! बड् 
367 मे बद्ी-बड़ी आाशाएँ लेकर सिसली गया था ॥ उसे आशा थी कि वह अपने 
सपनों के वगर की स्थापना कर सकेगा और एक राजा की शिक्षा देकर दार्समिक 
घता सक्रेगा--ऐसा चुद्धियान दाह निक जो विवेक के जीवंत उपयोग द्वारा मानवीय 
ह्यापारो का वियमन कर सके । ध्लेटो के मत से यह विवेक विधि की निर्जीब 
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घब्दावली से कहीं ऊँवा था। शुर-धुरू में प्वेटो का विश्वास विवेश वो सर्वोच्चिता 
ओर राजतंत्र में था | अंत तक पहुँवते-पहैवने उसयी आस्था के पेंद्र बस गए--विधि- 
धासत कौर सिल्लित संविधान । निश्वय ही मे उसके लिए आदयें-मात्र न थे--बह इन्हें 
ध्दावहारिक घोरें मानता था। वे ऐसी सर्वश्रेष्ठ चोड़ें तो न पी जिन तब बल्यता 
दी ऊँदी ऐे ऊदी उद्यन पटैद सकती ही लेरिन दे सरदश्रेप्ठ गे दूसरे नदर पर झख्र थीं 
झौर वह कमी-र मी सर्वेश्रेष्ठ से भी अच्छा रहता है। यह परिवर्तन धीरे-धीरे हुआ। 
इसका पहला सक्ेत तौमरे पत्र (35 2--३6 #) में मिलता है। इस पत्र में यहू 
उल्लेख किया गया है कि प्रस्तावनाएँ तैयार करने में उसने डशायोनो सियस के साथ 
काम विया चा--पह शायद 36] का जिक्र है जद वह दूसरी वार स्िसती गया था। 
हर विधि के साथ ऐमी प्रस्तादना जोड़ो जाएं जो उमे मानने बी प्रेरणा दे--इस 
सुप्ताव पर प्लेटो ने सोंज मे विस्तार से विदयार जिया है। इस प्रशार “लेटो ने 
सजग वृद्धि और विधि के शासन के समन्‍्यय का प्रयत्न डिया है। प्रस्तावता मानो 
दोनो के वीद सेतु बी तरह से है । इसमे उन मिद्धातो इ. बलात तो होता ही है 
जिनके अनुमांर संजग बुद्धि बाम करती है; माय हो उन मिद्धांतों का भी आर्पात 
हो जाता है जित पर विधि-शासत आधारित होता है । वह प्लेटो के राजनीति- 
जितत के पहले और दूसरे चरण के बोच भी सेतु है। दूसरे घरण के निरिचरत मारन 
का पता चनता है पॉलिटिकूस मे । इसबो रजना 360 के आस-पास हुई होगी। कहा 
णया है कि दूसरे रास्ते के तौर पर विधि-शासव सबसे सही और सबसे अच्छा होता 
है (297 5); और सब बात यह है कि चूँकि आदर्श धामझ मिल नहीं सकता, अतः 
हमे उन्हीं विधामों बा सहारा लेता होगा जो घब्दवद्ध कर दिए गए हों (30] [2-8)॥ 
सातवें और आठवें पत्रों में विधि-शामन पर बहुत जोर दिया गया है; और यहीं 
विधि-मंरक्षकों के विचार और मिश्रित संविधान के सिद्धांत को भी उदमावता हुई 
है । विधिलमरक्षकों के विचार को पुनरावृत्ति सॉज में हुई है (753 70) और मिश्नित 
सविधान का सिद्धांतः ध्लेंटो के इस अतिम मवाद का शायद प्रमुख सिद्धांत है। लॉग 
में ऋमिक विकास का चरम दिदु परिलक्षित होता है। प्लेटो आदर्श का आदश्श के 
रूप में समर्थन तो मब भी करता है लेकिन अब बह व्यावहारिक के घरातल पर भी 
उतर याता है ओर (पूर्ण संरक्षकों' से युक्त विद्युद्ध स्थाय-राज्य वो तिलाजलि देकर 
घह विधि-राग्य का समर्थन करता है जिसमे विधि के संरक्षक हों। । उसका अब भो 
यहो विश्वास है कि इस प्रत्रार के राज्य के सचालन का एक सदसे कारगर साधन 
है निरंकुश शासक बोर तरुण दाशंनिक का सहयोग लेकिन जब एक वार यह राज्य 
चल पड़े तब प्लेडो जिस सातान्य संविधान को पेरवी करता है, वह 'राजतत्र और 
लोकतंत्र वा मिला-जुला रूप है। अगर हम सोचे कि सिरावयूज के हर वक्‍त के लडाई- 
झगड़ो के और वास्तविक दापक की सजय बुद्धि के निग्ी मनुभव ने प्लेटो के मन में 
निष्पक्ष और तिर्देवबितक विधि की प्रम्ुुता के महत्व का हढ़ विश्वास जगा दिया था 


[. उपझुदत त्रिमंडल को चर्चा करते समय प्लेटो ने-कहा है कि यह बीच का रास्ता- 
3 व 5८ है। प्लूटाक ने अपनो डायोन की जीव॑नी मे लिखा है कि डायोन 
नें मिश्रि] संविधान की योजना बनाई थी | इस संविधान मे राजतंत्र, 
अभिजात-तंत्र और लोकतंत्र--तौनों के तत्त्व होते । 
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तो शायद गलत मन होगा । सॉंज़ का सिद्धांत धीरे-घीरे अनुभव की माँच मे तप कर 
सैयार हुआ था । जब एकदम बुढापे मे उसने सदय सहिष्णुता और बुछ-ुछ्ध विनोद- 
पुष्ट अवसाद की भावना से (जेसे जब उसने भनुष्यों को 'देददाओ के खिलौने मात्र 
कहा) अपने भतिम सवाद को रचना वी, तब उसते दर्शन मे दो चोजे भरने की 
कोशिश मौ--एक तो वे सबक थे जिन्हे उसने 367 और 36] में अपने सिसली के 
अनुभवों से सीखा या और दूसरी थी वे शिक्षाएँ जो उसने 357 और 35] के 
तूफानी वर्षों में सिसली की राजनीतिक उद्चल-पुथल से ग्रहण की थी जिससे उसका 
भी घनिष्ठ सबंध रहा था । 


परतु प्लेटो दाशनिक था और, इन वर्षों मे भी, उसका ध्यान सबसे अधिक 
दाक्षनिफ समस्याओं मे हो उत्तका रहा था। लगता है प्लेटों के मत में सदा एक 
ढंद्न्‍ध चलता रहता धा--एक ओर तो दाइंनिक श्रवृत्ति थी जो उसे अमूर्त चितन की 
धोर खीचती धी ओर दूसरी ओर थी यह्‌ भावना कि उसे 'वास्तविब्रताओ' से नाता 
छोडना चाहिए और कर्म-जगत्‌ में कुछ करना चाहिए (जिस किसी भौ व्यक्ति ने 
कभी दौक्षिक्-जीवन अपनाया हो, वह इस भावना यो समझ सबता है) । इन दोनों 
में से प्लेटो में दाशंनिक प्रवृत्ति सदा अधिक गहरी रही और यदि वह वर्म-दोत्र मे 
उतरता था, तो बैवस कत्तंब्य भावना से! । अपने जोवन के पिछले क्षोम-भरे बर्षों 
में उसने तत्त्वन्मोमांसा के विविध प्रथो पर विचारात्मक संव!द लिखे । इन संवादों में 
साफ़ेटीज्‌ का प्रभाव लुप्त होता दिखाई देता है और ध्यावद्वारिक विवेक वी समस्याओं 
की अपेक्षा शुद्ध विवेकपरक मौमांसा को समस्याओ कौ ओर अधिक घ्यान दिया गया 
है; फिर भी, उसके मन से यह विश्वास कभी नहीं गया कि मेने एक जीवब-पद्धति 
खोज निकाली है । उसने लोगों को इस ज्ीवन-पद्धति के अनुसरण की शिक्षा देने से 
भी कभी मुंह नहीं मोड़ । मे उसने उस दिव्य नगर के सपने देखता छोड़ा जिसकी 
संत्घाओं और शिक्षा-प्रणाली में इस जीवन-पद्धति को स्थायी प्रतिष्ठां हों ताकि वह 
मानव-समाज की समान संपत्ति बर जाए--भले ही वह बड़ी दूर रहा हो । 
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(सी) प्लेटो के सवादों की पद्धति 


ध्लेटो कौ रचनाओं दाग रूप-विधान आरंम से अंत तक संवादों का है। प्लेटो 
में यह रूप-विधान उस्ती उद्देश्य से ग्रहण किया है जिससे साफ्रेटीज़ को प्रेरणा मिली 
थो। साक्रेरीश ने इस बात की कमी कोशिश नहीं को कि वह शान चिंत्त मे जमा दे। 
बल्कि उसने तो हमेशा यही कहा कि उसके पास ज्ञान है ही नहीं | वहू तो विचार 
की ज्योति जगाता चाहता था । गोमक्सो वो तरह बह मनुष्य वा दश करके उमे सत्य 
के प्रति सजग फर देता थां, यह टांरपीडो-मछली की तरह बाघात करता या; वह 
एक दाई की तरह से या और उसका काम था विचार का प्रसव कराता । मनुष्य के 
मन मे जो भादनाएँ होती थी वह उन्ही को छूता या कौर उमे विश्वास रहता था कि 
मनुष्य के मन पर इसकी अनुकूल प्रतिक्रिया होगी। वह मनुष्य की बुद्धि वा आवाहन 
करता था और उसे विश्वास रहता था कि मनुष्य की बुद्धि उसका उत्तर देगी। प्लेटो 
को भी यही पद्धति थी । प्लेटो दिखाना चाहता था कि चितन को प्रक्रिया कंसे चलती 
है; उस प्रक्रिया के फलस्वरूप अंत में जो चीज उमर कर आतो है बस उसी फो 
दिखाकर छुट्टी पा जाना वह नहीं चाहता या । व्यास्याता और शिक्षक होने के साथ ही 
साथ बह लेखक भो था| इसी लिए, जब उसने कागज़ और कलम का सहारा लिया 
हो स्वभावतः उप्ते वही लेखन-शेली अपनाई णो बकादमों में बक्षाओं के साथ वाद- 
प्रतिवाद की शैली के अनुरूप थी। प्रत्येक सच्चे शिक्षक की भाँति उसहो भी यह्‌ 
इच्छा थी कि लोग उसी शिक्षा के आधार पर बितन करना सीछें और लेसक होने 
के नाते उसका विचार था कि यदि उसके पाठक सेखक के अपने मन की प्रक्रिया का 
अनुसरण करने लगें तो उनमें विचार की ज्योति सबसे अच्छी त्तरह से जाग सकेगी ! 
जिस प्रकार वार््ताकारों की भोष्ठी मे किसी विषय पर विवाद होता है, बहुत कुछ 
उसी तरह व्यवित के मन में भी उस पर विवेचन किया जाता है । पहले एक विचार 
जमता है, पर तभी दूतरा विचार उसे धराशायो कर देता है और यह प्रक्रिया तव 
तक चलतौ रहती है जब तक कि किसी अंतिम सत्य की सिद्धि नही हो जाती । "एक 
सबल विधार दूसरे को हड़प जाता है” और अत में विजेता के रूप में केवल सत्य 
ही मैदान में रह जाता है । संवाद मे व्यक्ति-मत को यह प्रक्रिया मरूर्ते रूप ग्रहण 
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कर लेती है और उसकी[विभिन्‍न बवस्पाएँ विभिन्‍न व्यक्तियों के रूप में प्रकट होती 
हैं। यह उसी श्रवृत्ति को उच्चतर और क्दात्मकअभिव्यकित है जो भ्रवृत्ति भरिष्टाटल 
मो सारगभित माषण-टिप्पणियों तक मे प्रवठ होती है । 


नेतिक समस्याओं पर विचार करते समय ध्लेटो ने स्दमावत: जन साधारण 
दौ प्रत्यक्ष घारणाओं से आरम किया । कोई एक पात्र जो अपने स्वभाव तथा अनुभव 
के कारण अपने व्यक्तित्व के माध्यम से इनमे से किसी एक विद्वार वा स्वाभाविक 
प्रतीक होता है मादकीय सत्य वी शेली मे रगमथ पर पदापण करता है और इस 
विचार को ममिव्यवित देता है। बकसर इस तरह को स्थुल पारणा उन प्रच्छम्न 
सिद्धातों में से बिसी को व्यवत करदी है जिन्हें हम सोचते हैं कि हम झपने शब्दों बषदा 
धायों द्वारा प्रकट नहीं होने देते, परंतु फिर भी जिनके प्रति हमारी मूक, पर अना- 
यरांक्त, निष्ठा होती है। “आखिर, सुख ही तो स्व कुछ है--[ थ | में यह सोच पाता-- 
हालांकि मुझे ऐसा सोचता नहीं दाटिए” | या “आखिरकार मुझ मे जो चीज पाने 
बी ताकत है, वह चोड तो मुक्के मिलनों ही च।हिए। काश ! जो दोज जंसी होनी चाहिए, 
बह बैठी होती--पर वह वंस्ी है नह्टी” । लेकिन, जब इन प्रच्छनन सिद्धांतों को प्रकट 
रूप दिया जाता है भौर उनके पूरे निष्करधं निकाले जाते हैं, ठव उसमें ऐमे परिणाम निहित 
दिल्लाई देते हैं जिन्हे उनके पोषक स्वीकार नहीं कर सकते ॥ जय इन सिद्धातो पर पूरी 
तरह विचार होता है तब वे भ्यमव लाते हैं ॥ उनके बजाए हमारे सामने मैतिक 
जीवन के उन सिद्धातों की प्रतिष्ठा होती है जिनके प्रति हम जवान से श्रद्धा व्यक्त 
करते हूँ पर मन में वह होती नही । पर, जब इन्हीं छिद्धातों को क्षपने पूरे अर्थ ओर पूरी 
महत्ता के साथ हमारे सामने रखा जाता है, तब हम देखते हैं कि हमारा समूचा अस्तित्व 
उन्हें सकारने को तत्पर रहता दै। अगर इस बालोक मे देखा जाए तो प्लेटो का एक- 
एक संवाद 'बसतो मा सदृगमय' की शिक्षा है। आरंम में जो बसत्‌ विचार अपनी 
नूततता के दारण प्रिय लगते थे, वे फिर सत्‌ की शरण ग्रहण बरते हैं पर इस वार उन 
थी आस्पा के उच्चतर धरातल पर प्रत्तिष्ठा होती है जिससे वे सचानित होते हैं । 
घर लोकमत पेश किए जाते पर हमेशा अस्वीकार ही दिया जाता द्वो--सो बात नही । 
मत भूल करते की प्रवृत्ति भर नहीं, उससे कुछ अधिक है। सही प्ररणा हो तो 
यह भी सचाई तक पहुँच जाता दहै--यह बात ओर है कि जिस सचाई तक बह पहुँचता 
है, उसे वाह्तव में देख नहीं पाता। लोक्मत जरवेषण का आघार बन सकता है। घौरे- 
चोरे उसका इतता विकास और परिष्कार हो सकता है कि वह वास्तविक संत्य का 
ज्ञोध बन जाए। उदाहरण के लिए यह सच्चा और विचारणीय मत्त है कि राज्य का 
स्वत्प उसके नागरिकों के स्वरूप से निर्धारित होता है; और अततः ('निम्नकी लादी 
उसझो मस्त! के मूठे मत का संशोधन करने के बाद) रिपक्लिक का आ्ररंम यद्ी से द्वोठा 
है। वितु मत का प्रधार दूर-दूर तक होता है। जब उसका वास्ता दार्शनिक सिद्धाठों 
से पडता है तो उसमे विकास होता है, गद्दराई आती है--ओऔर यहू तब तक 
होता रहता है जब तक ठीक उसी तरद््‌ राज्य का विभाजन नहीं हो जाता ; जैसे 
मानव-मन का होता है और यह प्लेटो के दर्शन का एक पहले से ही स्ोचा-समझा 
हुआ पिद्धांत है । 
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प्लेंटो वी पद्धति वा एक सास लक्षण है दृष्टात का प्रयोग । हम यह पहले ही 
देस चुके हूँ कि प्राचीन प्रद्धतिवादी दर्शन से नवीन मानववादी दर्शन तक पहुँचने मे 
जो परिवत्तेत हुआ था, उसवा एक सास सक्षण चा-मोतिक जगत से हृष्टातों वा 
प्रयोग । साफ्रेीज्ष वी पठ़ति में बरावर बलाओं से उदाहरण प्रहण बिए जाते हैं। बह 
मार्ग-दर्शक अपया चिकित्सक के उदाहरण द्वारा ज्ञान और शिक्षा की आवश्यकता पर 
निरंतर जोर देता या। प्लेटो की रचनाओं में दोनों प्रकार के उदाहरण अक्सर मिलते 
है| उसने प्रकृति से जिन उदाहरणो को ग्रहण किया है, उतरा सबंध पशु-जगत से है। 
रिपब्लिक में उसने एक से अधिक बार कुत्ते के उदाहरण को महत्त्वपूर्ण त्वों का आधार 
बनाया है । रफ़वाली करने वाले बुत्ते के स्वभाव पर विचार करके प्लैटो उम सिद्धात 
पर पहुँचता है जिप्के आधार पर सरक्षरों गा घुनाव किया जाना चाहिए ; इसी 
प्रकार रखवालो करने वाले दुत्ते और बुतिया की तुलना करके प्लेटो इस निशचय पर 
पहुंचता है कि पुष्पों की भांति स्त्रियाँ भी सरक्षक होनो चाहिएँ। परशुभो में शिस 
तरह से प्रजनन होता है, उप्ती को अपनी मुक्ति दा आधार दनाकर उसने विवाह के 
बारे में अपने अजीव सिद्धात का निर्माण किया है । अरिस्टाटल मी पॉलिटिव में भी 
प्रदृति'जगत के उदाहरणों वा उपयोग हुआ है--प्रम सेबम एक मवतरण में तो हुमा 
ही है। अरिस्टाटल ने प्रति का हृप्टांत सेवर ओर मनुध्यों के साथ प्युओं के मवघ 
का उदाहरण प्रस्तुत करके दासता की प्रया को स्यायवूर्ण ठहराने का और स्वामी के 
साप दा के संबंधों का शवित्य सिद्ध करने का प्रयत्न किया है। 


पर प्लेटो की रघनाओं में क्लाओं के क्षेत्र से लिए गए वे उदाहरण प्रमुख 
रूप से मिलते हैं जिनका प्रयोग साक्रेटीज़ करता था। जब सोकिस्टों ने चिकित्सा- 
दास्त्र की भांति राजनीति को शिक्षा का एक विषय बनाने वो वोशिक्ञ की, तद 
उन्होने राजनीति को एक कला माना घा। साफ्रेटीड ने भी इसे ज्ञान के प्रति अपने 
आग्रह का आधार बनाया थां। प्लेदों ने इस विषय पर जो कुछ भी कह्दा है, प्राय: 
उस सव पर राजनीति को कला मानने के इस सिद्धांत की छाप है। राजनीति को कला 
के रूप में ग्रहण करते हुए उसने इस बात पर जोर दिया कि क्षग्य कल्ाओ की भाँति 
इसमें भो ज्ञान की आवश्यकता है| उमके मपूर्ण राजनीति-चितन की यह पझायद सबसे 
बड़ी विशेषता है, और रिपब्लिक के मूल में यह माँग निहित है, कि और सभी कलाकारों 
के सहश राजमर्मज़ को भी यह ज्ञात होना चाहिए कि वह जिस चीज वी साधना कर 
रहा है यह है वया ? राजनीति की यही सकल्वना प्लेटो को और आगे भी ले गई । अपनी 
घला की साधना में कलाकार को विधि-विधानो कौ बेडियों से मूवत होना चाहिए-- 
इसीलिए प्लेटो वी धारणा है कि आदर्श स्थिति तो यह है कि राजमर्मज्ग विधि के निय- 
ब्रण से स्वतंत्र हो । इसी आधार पर वह निरपेक्ष शाप्तन के सिद्धांत का प्रतिपादन 
करता है। अत में, इसी संकल्पना के बल पर वह यह सिद्ध करता है कि हर शासक 
सामुदायिक हित के निमित्त श्वासन करना चाहता है वर्योकि हर कलाकार का अगर 


बह सच्चा कलाकार हो तो--एक ही लक्ष्य होता है : मपनी कला के विषय का 
उन्नयन । 


दृष्टात का प्रयोग कठिन है और झूठे दृष्टांत देना मासान होता है। प्लेटो इस 
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बाधा पर सदेव जय नहीं पा सका या कभी-कभी उससे भी भूलें हुई हैं--इससे इनकार 
नही किया जा सकता । पशु-जगतु के जिन हृप्टांतों का उपयोग उसने किया है, उन्हें 
स्वीकार नहीं किया था सकता । इस तरह के दृष्दात देकर तो किस्ती भी वात को 
सिद्ध किया जा सकता है-- जिसको लाठी उसकी ऊंस' के उस सिद्धात को भी, जिसका 
हवय प्लेटो ने यॉजियाज्ञ मे प्रतिवाद किया है । सच तो यह है कि इन दृष्टांतों से कुछ 
भी पस्िद्ध नहीं होता । मनुष्य भावना-रूप है और माबमा-मय जीवन के लिए पश्चु-सुष्टि 
से कोई ऐसे नियम ग्रहण नही तरिए जा सकते जो वध हो । और कलाकं के क्षेत्र से 
जो दृष्टात ग्रहण किए गए हैं उनके भ्रयोग पर भो आक्षेप किए जा सकते हैं । माखिर, 
राजनीतिज्ञ चिकित्सक की तरह से तो नहीं होदा ; और यदि एक अपना कार्य पाव्य- 
पुस्तव के प्रतियधो के बिना ही कर सबता हो, तो इसका यह मतलब नही कि दूसरे 
को भी विधि-विभिषम के बिना ही अपना वाम करना चाहिए। शरीर के उपचार में 
जिन-जिन बातों की ओर ध्यान देता झल्रो होता है, आत्मा के उपचार में उसके 
झलादा और वहुत सी बातें देखती पड़ती हैं। और कई हृष्टियों से प्लेटो इन बातों 
के प्रति पर्याप्त सजग नहीं रहता । इं घिलसिले में उसके दंड-सिद्धाद का उदाहरण 
दिया जा सकता है। पर कलाओ के क्षेत्र से लिए गए हृष्टांतों के आधार पर राज- 
नीतिक प्रश्नों के विवेचन के ओचित्य पर हम भले ही संदेह करें लेकिन हमे प्लेटो की 
मूल हिथिति को भूछा नही देना चाहिए। प्लेटों के लिए राजनीति कलाओं के समान 
नही है बल्कि वह स्वयं एक कला है। वहां हृप्टात नही, अभेद है । 


मध्याय 7 
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प्लेटो के आरंभिक संवाद 


(क) अपॉलोजो और क्रिटो 
(ख) चारमिडीज्, यूयीडिमस ओर लंबेज्न 
(ग) सोवो, प्रोटेगोरत ओर गोनियात् 


क्ष्पाप 7 


प्लेटो के आरंभिक संवाद 


प्लेटो के जिम हीन महान्‌ सवादों में राजनीतिक चितन थी समस्यामों पर 
विचार क्षिया गया है, ये हैं रिपप्तिक, शॉस ओर पॉलिटिकस। इनमें से (पम्लिश 
वो रचना प्लेटो के जोवन के पहले चरण में हुई थी और वह 386 ६० पू० सक पूरी 
हो गई होगी। उसी सास प्लेटो मे कवादमी को स्पापना दी थी। पॉलिडिक्श 
बा रघना-काल 360 के प्रास-पास रहा होगा। सांउ प्लेटो को लेघनी वा अतिम 
प्रधाद है और यह रघना उप्तके स्वरंदास के शाद 347 में प्रशाशित हुई थी। लेडिन, 
इस सबसे पहले के और घुरू-घुरू के कई और संवाद भी हूँ जो धायद 386 के पूर्व 
जिसे गए होगे। इनका संदंध अधिकतर राजनीति-बितन के विपयो से है। ये सभी 
संयाद ठेठ साप्रेदीज की शंत्षी में हैं मौर इन समा उद्देश्य है-सापेटीड की शिक्षा या 
भारयान और प्रतिपादन । अपोर्तोंन्नो और तिटो मे--जिनमे सापेटीज़ के जीवन कौर 
मूध्यु का पृत्तांत है--ध्यक्ित के साथ राज्य के संबंध की समस्याझों को उठाया पयां 
है। चारमिशेत ओर ल॑घेत में से पहले का तो सीघा सरोकार आत्मसंबम के गुण से 
है और दूसरे भा साहत के गुण से । लेबिन अंत मे हन दोनों प्रंपों में रही अधिक 
व्यापक प्रइन उठाये गए हैं : एग ओर तो सद्यूत्ति को अखंड मानने की धारणा एप 
प्रघन बने जन्म देतो है कि सदृवृत्तियों बा व्यापक सद्वृत्ति से गया संबंध है; दूसरों 
ओर, राज्य को प्रह्येक सदवृत्ति का उन्नायक सानने फी संवत्पना से यह सवाल पैदा 
होता है कि नेतिश जीदन का राजनीतिक समाज और 'राजनीतिक-विज्ञान' से बयां 
संबंध है। प्रतेगवश, इप बाद याले प्रश्न पर यूपीडिमस के एक अवतरण में भी 
विचार किया गया है। मौीनों में, शान और शिक्षा पर विचार बरते-करते राज 
नोलि शान के स्वरूप और राजनोति मे शिक्षा को सेमावना पर भो अनिवायेतः 
विचार किया गया है। प्रोटेगोरत में भो बुछ इसी तरह की समस्या का विवेचन 
हुआ है। अंत में, गॉजियाज में प्लेटो ने भाषण-फला के अध्ययन परे विचार किया है 
और यह देता है कि यह अध्ययन राजनीतिक जीवन को भूमिका के लिए कितना 
उपयोगी है। यहां उसे उस भूठे सिद्धांत की आलोचना फरनी पड़ी है जो उसके अनु- 
सार इस कला फे शिक्षण में भी निहित है ओर व्यवहार में भी । 


(क) ग्रपॉलॉजी भौर क्रिटो 


अपॉ्लाडी साक्रेरीज़ के विचारों का औचित्य सिद्ध करने का प्रयास है। 
लोकतत्रियों को संदेह था कि वहू अभिजात-तंत्रियों कौ एक टोली का नेता है । उसके 
ऊपर आरो५फ लगाए गए थे कि यह नौजवानों को विगाड़ता है और राज्य के देवताओं 
में उत्तकी भास्था नहीं है। उसके अभियोवताओं ने उस पर मुकदमा चलाया था। 
इस मुकदमे के समय साम्ेटीज़ के सामने जो समस्या उठी वह वही समस्या थी जो 
एटीगॉन के सामवे उत्त समय उठी थी, जंब क्रिओन से यह आदेश निकाल दिया था 
कि बहू अपने भाई पोलीनाइसेज को दफता नहीं सकती ॥ किस का पालन किया 
जाए---राज्य पी इच्छा का या न्याय-भावना का जिसके साथ राज्य की इच्छा का 
विरोध था ? क्‍या वह चुप रहने का वचन देकर रूढ़ियों के अनुरूप रहे और इस अनु- 
रूपता के द्वारा विधि का पालन करे ? या वह छुलो चेतावनी देने और निदा करने 
के अपने पथ से विचलित न हो और अपनी स्याय-भावना था परितोप करे? यहू 
सास दहीदो के सामने हमेशा रहा है और साफ्रेटोज़ ने इसका जो जवाब दिया, वह 
भी एक पाहीद वा जवाब है। उसने दो बस ईइवर के आदेश ना हो पातन किया है । 
“मुझे छोड़ो या दड दो : में अपने तौर-तरीके फभी नही बदलूँगा” (30 #--0)। 
साक्रेदीज ते राज्य की विधि वा उल्लंघन किया है उम्तसे किसी ऊँची चीज़ के नाम 
पर। छोग युग-युय से यही करते आए हैं। लेकिन, यह तो बित्राद का केवल एक पक्ष 
है | इसका दूसरा और पूरक पक्ष ज्टो में प्रस्तुत किया गया है । इस संवाद मे प्लेटो 
ने बल्यता की है कि साज्रेटीज़ को अपने इस जवाब के लिए भ्राणदंड मिल चुका है और 
वह कारागार मे पडा हुआ है कौर क्िटो उसे काराणार से भाग जाने का प्रतोमन देता है । 
यदि वह भागता है, तो इसका मतलब हो गा कि उसने फिट विधि की अवज्ञा की है-उप्त विधि 
की जिसके अधीन अपनी पहली अवज्ञा के लिए उसे जेल में रहते का और मर जाने का 
आदेश दिया गया है। कया वह दूसरी बार विधि के उल्लंधन का पाप करेगा ? एक 
बार तो घछप्तने खाचार होकर अतरात्मा की रक्षा के लिए विधि का उल्लंघन किया 
पर अब प्राणरक्षा के त्रिए वह दुबारा उसका उल्सयन नही करेगा। वह पहले ही 
एक दाहण कर्म कर चुका है, उप्तने विधि को उ्दने की चेष्टा को है ॥ अब वह विधि 
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का पालन कर उसके दावों को स्वीकृति देगा और मरसक उसकी मान-मर्यादा बनाए 
रखने में मदद देगा। प्लेटो ने एपेंस वी विधियों बौर साफकंदीज्ञ के बीच एवं संवाद 
वी बल्पना करके यह धिक्षा दो है। विधि साफेंटीअ से प्रश्न करती है, “मापपा 
विचार है कि वह राज्य जी सबनता है जिसमे विधि के निर्णय व्यवितयों की इच्छा के 
सामने मुक जाते हो ?” "पर, मेरे मामले में विधि का निर्णय अन्यायप्रू्ण पा” । “पुद्च 
भी हो, जहां तक विधि के पालत का प्रइन है उसका आपके ऊपर दोहरा दावा है” 
आगे दल कर प्लेटो इस दोहरे दावे के स्वरूप को स्थास्या करता है । पट्ली वात्त तो 
यह है कि चूंकि विधि विवाहू का तथा बच्चों के पालन-पोषण और शिक्षा का विनि- 
यमन करती है (और साप्रटीज़ ने यह माना है कि उसे विधि के इस कार्य के विरोध 
में गुद्ध नहीं कहना है), अतः वह सच्चे माने में प्रत्येक नागरिक की जननी है! । विधि 
के द्वारा ही नागरिक नागरिवता के समार में वैध रुप से जम्म लेता है। विधि 
के द्वारा ही उसे अपनी नागरिकता के उपयोग को क्षमता या ज्ञान होता है। वह जो 
बुछ्द होता है, विधि बी शृषा से होता है। जेसे दच्चे को अपने माता-पिता वी आजा 
का पालन करना चाहिए, वँसे ही और उस्चौ कारण, नागरिक कौ विधि का पालन 
करना चाहिए। साक्रेदीज़् अपने आप सात्रेदीज्ञ नहीं बना; उसे विधि ने साम्ेदीष 
बनाया है। बया बह अपने सष्टा से लड़े २ यहाँ यह धारणा यूनानी लिबाप्त में प्रस्तुत 
की गई है, लेकिन वास्तव में यह धारणा हमेशा के लिए सच है। हम अनेक प्रभावों 
की उपज हैं-अपने विद्यालय, अपने चर्च, अपने राज्य आदि के प्रभावों वी। 
इन प्रभावों ने हमारे चरित्र को दाला है, हमें शक्तितियाँ दी हैं। हमे जो जो 
बरदान मिल्रे हैं उनके लिए हम कतज्ञ हैं, ऋणों हैं। किसी उच्चतर वस्तु के नाम 
पर उन्हे अस्वीकार कर देना हमारा कसतेंब्य हो सकता है; लेकित उनका सम्मान 
करना भी हमारा कर्तव्य है। यदि में सारे प्रमाव मिल्न कर एकान्वित हो णाएँ- 
जंग यूतामियों के लिए हो गए थे; और यदि वे सद एक स्वर से कपनी स्वीकृति 
चाहने लगें--जैसे कि साप्रेटीज़ के सदर्भ मे उन्होंने चाहा--तो फिर यह झरूरी हो जाता 
है कि ऋण की और भी सजग अनुभूति हो ओर उसे बौर भी सावधानी से चुकाया 
जाएं। लेकिन, प्लेटो बा विचार है कि विधि का व्यवित के ऊपर एक ओर दावा है । 
ब्यवित को वाल्यावस्था में ही यह प्रशिक्षण मिलने लगता है कि उसे बड़े होकर वया- 
बया करना है। बालक होने पर भी इस शिक्षा का ऋण चुकाने के लिए वहू बाध्य 
होता है | यही बालक जब बड़ा होकर पुरुष वी श्रेणी में क्षा जाता है, कद बया वह 
विधियों के पालन के एक अलिखित श्रमविदे से नही बंध चुका होता? ? विधिके अनु- 


]. स्लेटो के लवें पत्र (385 8) से तुलदा वीजिए; "हम लोगों मे से हरेक अकेले 
अपने लिए पेंदा नही हुआ है; हमारा जीवन दुछ ऐसा है जिसमे हमारे माता- 
पिता का हिंस्‍्मा है, हमारे मित्रों का हिस्सा है और हिस्सा है हमारे देश का” । 

2. जय एयेंस के लड़के का अपने डेम की नामावलि में नागरिक के रूप में नाम 
लिखा जाता था, तब वह निम्नलिखित शपथ ग्रहण करता था : “मैं दंडा- 
घिकारियों की बात ध्यान से सुनूँगा और दत्तंप्रान विधियों का तथा आज के 
बाद जनता द्वारा जो विधियाँ लागू की जाएंगी, उनका पालन करूँगा” | 
(फोमैन, स्कूल ऑफ हेलास, पृ० 2)॥ 
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सार उप्ते यह थाजादी है कि वह देश छोड़ कर चल जाए। कित्रु, यदि वह रुका 
रहता है ओर ऐसतो आयु होने पर रुका रहता है जब यह समभता है कि के रहने से 
उसके ऊपर क्या-क्या जिम्मेदारियाँ का जाएँगी, तब वह इन दायित्वों को पूरा करने 
फ्ा करार कर लेता है जो ब्यकत भले ही न हो पर व्यक्त न होने की वजहू से ही 
उत्तके बंधन किसी तरह कम मज़बूत नहीं होते! । यहाँ यह बात नहीं कही गई कि 
राज्य का आधार मूलतः व्यक्तियों का सविदा है और उसके दावे उन रियायतो पर 
निर्मर हैं जो उसने सविदा में दे दी हो । इसके विपरीत, हम अभी देख चुके हैं कि 
प्लेटी के निकट राज्य और व्यक्ति का सबंध संविदा करने वाले दो पक्षों का संवध 
नही है, वह पिता और पुत्र का सवध है। सोफिस्ट 'सविदावादी (००7080०४7909) 
थे और प्लेटो उनके विदारों का पक्का दुश्मत था। स्लेटों ने हृइता से यह सिखाया 
है कि राज्य में एक अनिवाय वधत एक आदमी को दूसरे आदमी से बाँधे रखता है ॥ 
इसी के एक निष्कर्प के रूप में उसने यह भी सिखाया है. कि राज्य का अपने सदस्यों 
के ऊपर सबसे बडा दावा होता है। प्लेटो का मश्मा यह है कि जब कोई व्यक्ति 
लगते आपको किसी राज्य का सदस्य मानता है तथव वाह्तव में अध्यवत्त रूप से ही 
सदस्पता की णिम्मेदारियाँ स्वीकार कर लेता है--इस बात को भज्ते ही कहा न जाए 
ओऔरर व्यक्त न किया जाए। ब्यवित ने कुछ भधिकारो का दावा किया है और उसके 
अधिकारों को मान्यता मिल गई है; उसने कुछ कत्त॑व्यों को स्वीकार किया है और 
वह उनका पालन करने के लिए बाध्य है। राज्य कौ सदस्यता में यह बात निहित 
है; किसो भी समुदाय की सदस्यता में यही अर्थ निहित होता है। चदा देते और 
व्यवस्यित व्यवहार करने के दायित्व को स्वीकार किए विना कोई व्यवित किसी वाद- 
विवाद गोध्ठी तक का सदस्य तही बन सकता । भाषण देते या भाषण सुतते को 
अधिकार मिलते के साप ही ये ज़िम्मेदारियाँ उसके ऊपर बा जाती हैं । बहू सदस्यता 
छोडठा नही--यह इस बात का प्रमाण है कि वह इब दाणित्दों को बराबर स्वीकार 
करता है । प्लेटो का यही तर्क है और इस रीति से अपॉलॉजी और क्षिट़ों का साराश 
अह मिकलता है: जब कभी किसी भौतिक स्वार्थ को बाज़ी लगी हो, तब आप विधि 
की पॉलग कीजिए गौर हँसते हुए कीजिए । यदि आप ऐसा मही करते, तो आप 
अवज्ञाकारी पुत्र है और हैं बेईमात सामोदार । जब द्वन्द्र किसी परम आष्यात्मिक 
प्रन्‍्व॒ को लेकर हो, तभी भाप विधि की अवज्ञा कर सकते हैं गौर तब भी आप जो 
अवज्ञा करें उससे आपके मत को क्लेश होता चाहिए । यह हॉब्म के इस मत से 
बिल्कुल उल्टा है कि मनुष्य को अतरात्मा के मसलों पर तो भुक जाना चाहिए और 
अपनी प्राण-रक्षा के लिए विद्रोह करना चाहिए? ॥ 


. आजकल जिन लोगो की सामाजिक संविदे में आस्था हे, यहाँ उनकी युवित 
से तुलना कीजिए । ह्यूम ने यह युवित इस तरह प्रस्तुत की है: “किसी 
शासक के राज्य-क्षेत्र में-- जिसे कोई चाहे तो छोडकर जा सकता हो--रहने 
का मतलब यह है कि उस व्यक्षिद ने उसकी सत्ता को मौत रूप से स्वीकार 
कर लिया है और उसकी आज्ञा पालने का वचन दिया है ।” 

2« देखिए, “अतिरोध” (छांडाआ००) का दहशत, ग्रोन, प्रिसिवित्त भोंफ का लि- 
टिकल ऑड्लिगेशन, ६६ 37---47. । 


(पी चारमिडीज, यूपीडिमर औौर सैचेज 


प्वेटो ने क्रपोलॉगी और प़िटो में तो सापेटीज कौ पृत्यु दा बृत्तांत दिया है 
पर धारमिड्ठीत और संचेठ में ओर बुछ हृद तब यूथोडिप्िस मे--उसने सानेटीज के 
छजीवन ठपा शिक्षा के बारे में भी लिया है और बताया है कि उगी शिक्षा देने की 
हया पदति थी। घारमिड्दीस मे सम अथवा आरम-नियत्रण के श्वस्प था विवेचन 
है। मह विवेचन ऐन सात टीज़ पी पैली के अनुरूप घबात्मक है, उपदेशाश्मक नहीं। 
इस विवेचन का रद्देश्य उन समस्याओं या समाधान देना नही, जिनमे बुद्धि को जूमना 
पड़ता है; उप्तझ्ा उद्देश्य है विच्ार-प्रधिया उत्तेजिन करना। राबाद में क्लात्म-नियत्रण 
शी अनेक परिभाषाएँ दो गई हैं। इनमें से एव. परिभाषा पर यहाँ विचार जिया जा 
सकता है, वारण कि इसमे स्थाय अथवा मीतिपरायणता दी उस परिभाषा वौ भाँदी 
मिल जाती है जो आगे खल पर रिपस्लिक में दी गई है। "किसी ने' बात्म-नियंत्रण 
मी परिमापा इस तरह वी है: “जो बाम बिंस्ी के अपने हों उन्हें पूरा करना” (6 0) 
इस परिभाषावों स्वीकार नहीं ढिया गया ; वारतव में इस पर विचार भी नहीं किया 
गया । इस परिभाषा वा यह स्पष्ट अर्थ स्वीकार नहीं किया गया कि लोगों को 
अपनी विशिष्ट क्षमताओं और स्थितियों के अनुस्प ही कार्य बने चाहिएँ। इसे 
तोइ-मरोद पर इप्तका उल्टा अर्थ लगा लिया गया कि हरेक व्यकवित को अपना सारा 
काम अपने भाप करना चाहिए ; उसे अपने कपड़े बताने खाहिएँ, अपने जूते बनामे 
खाहिएँ और अपनो हर जहरत को पुद पुरा करना चाहिए (6 2) | इसका मतलब 
तो होगा कि उस चरवाहे में संयम का गुण था जिसको चर्चा ऐडम स्मिय ने 
चेल््य आफ नेशस्स में बी है कौर जो श्रम के विभाजन से भी अनभिज्ञ था। भर यहां 
प्लेटों तुरंत मह बाए्षेप करता है कि संयत राज्य, जो संयत होने के कारण सुब्यवस्पित 
राज्य भी होगा, पर्मेतीय घरवाहों से बना हुआ नहीं हो सकता (62 8) | पर, 
हाँलाकि यहाँ यह परिभाषा इस प्रकार अस्वीवार कर दी गई है, फिर भी आगे उस 
कर एक अन्य, वैकल्पिक परिमाषा पर विचार-विमर्ण के दोरान वह फिर दूसरे रुप में 
सामते जाती है। इस भ्रसंग में कहा गया है कि आात्म-नियंत्रण फी परिभाषा आत्म« 
ज्ञान के रूप में की जा सकती है (65 9)। प्लेटो ने साक्रेरीज् से यह प्रत्युत्तर दिव- 
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थाया है कि यदि यह ज्ञान है, तो ज्ञान के अन्य प्रकारों की तरह यह भी किसी नि३्िचत 
विषय का ज्ञान होदा चाहिए ; और वह विषय वया है ? परिभाषाकार का उत्तर है 
कि यह विपय तिहरा है । आत्म-नियंत्रण स्वयं उसका अपना ज्ञान है, वह ज्ञान को 
श्रत्य सब्र शाखाओं का ज्ञान है जिसके फलस्वरूप उप्तमे संपस्न व्यक्ति ज्ञान की बन्य 
छाखाओं का संयत रीति से उपयोग कर सकता है ; और अंत मे, वह अज्ञान तथा 
ज्ञान के भेद का ज्ञान है, जिसके बल पर उम्रप्ते संपन्न व्यक्ति स्वयं अपने ज्ञान को 
पतोमाएँ जात लेता है ((66 8-] 67 8) | इस उत्तर मे ऐसे तत्व हैं जिन पर साने- 
टजौ की छाप है, जिन पर प्लेटो की छाप है! साक्रेटीज़ तो अपने को केवल एक ही 
ज्ञान का धनी बताता था और वह था--अपने अज्ञान का ज्ञान । 


"में कुछ नहीं जानता। अगर जानता हूँ तो प्िफ यह कि में कुछ नहीं 
जानता ।/ 


घ्लेटो ने युपीडिमद मे, ओर फिर पॉलिटिकप्त में स्वयं यहो सुकाव रखा है 
कि एक ऐसा परम ज्ञान होना चाहिए जिंसको ज्ञान को अन्य समस्त शाखाओं के 
उपयोग और प्रयोग पर नियंत्रण रह सके । इस परम ज्ञान को उसने राजतीति-कला 
अथवा 'राजनीति-विज्ञाद' से अभिन्‍न माना है ॥ लेकिन चारमिडीज़ में इतने विश्ञाल 
ओर इतने व्यापक ज्ञान की संभावना और उपयोगिता दोनों पर ही सदेह प्रकट किया 
गया है । पहली वात तो यह है कि यह संभव ही नही है---ज्ञान का स्वरूप ही ऐसा होता 
है कि वह सदा विशिष्ट ओर संबद्ध विषय का ही शान हो सकता है, भोर यहाँ जिन 
पत्तीन विषयों का संकेत दिया गया है, वे इस शर्तें को पूरा नही करते | यदि यह संभव 
हीता, तो पहली ही नजर मे लगता कि यह दो बहुत उपयोगी होता। यदि लोगों को, 
श्रपने में और दूसरों मे, ज्ञान और अज्ञान के भेद का पता लग सकता, तौ बपने जीवन के 
संचालन के लिए भी और उन लोगो के शीवन के संचालन के लिए भी जिन पर उनका 
नियंत्रण हो, अचूक मत्र मिल्न जाता। वे इस तरह पूर्ण, निश्नात जीवन का बीज बो सकते थे 
कि जिप्त काम के बारे मे वे यह जानते कि हमे इसका ज्ञान नही, उसमें वे खुद हाथ न डालते 
घल्कि उप्त काम को ऐसे लोगों के ऊपर छोड देने जिनको उमका ज्ञान होता। दूसरी तरफ 
जिन लोगों पर उनका तियत्रण होता, उन्हे भी वे ऐसे किस्ची काम में हाथ न लगाने देते 
जिसके बारे मे उन्हें ज्ञान न होता और जिसे वे ठोक से नकर पाते। जिम्न घर मे इस 
तरह संयम दास करे, वह सुघर घर होगा, जिस मगर मे संयम का शासन हो, वह 
सुशासित बगर होगा--कही किसी तरह की भूल-चूक न होगी औौर हर काम मे सत्य 
का निर्देश रहेगा। तब्र आदमी अच्छी तरह रहेगा गौर बच्दों तरह रहेगा तो सुखी 
भी होगा ((74 8--.75 /&) | कम से कम लगता तो यही है पर फिर भी सच यह 
हो सकता है कि इस तरह का ज्ञान, जो संभव त हो, सचमुच उपयोगी भी न हो। 
हो सकता है यदि जीवन पर अपने प्रति और अपनी सौमाओं के प्रति पूर्णतः सजग 
ज्ञान का पूरा-पूरा नियत्रण रहे, तो भी निश्चित रूप से सुख न मिल पाए ; हो सकता 
है श्रम के पूर्ण विभाजन से और प्रत्येक व्यक्ति के अपनी विशिष्ट क्षमता के काम में 
ही सीमित रहने से भी पूर्णता के.निकटतर न पहुँचा जाए | एक ही ज्ञान सुख देता है 
भोर वह है भत्ते-बुरे का ज्ञात (74 9); बोर शायद यही ज्ञान बात्म-नियंत्रण है। पर 


7] घारभिड्टीस, यूपीड्मिस भर लेचेश 9] 


शायद यह ज्ञान भी उपयोगी नहीं है--बम से कम इस अरे में कि उससे निश्चित उप- 
योगिता कर जन्म होता है और बआत्म-वियंत्रण--अगर वह आत्म नियंत्रण है तो-- 
अंततः: अनुपयोगी होता है (74 --75 »)'। 


धारमिडोत़ की धर्कात्मक पद्धति और निष्यर्ष केः दारण हमें उसके संकेतों से 
मुंह नहीं मोड़ लेना चाहिए। हम देखेंगे कि रिपस्लिक में इन संदेतों को स्वोकार कर 
लिया गया है श्लोर ठतवा आगे विशास विया गया है। इनमें से एक सवेत यूथीडिमत 
के एक अवतरण में फिर से बाया है ओर वहाँ उसका सविस्तार विवेचन हुआ दै 
(288--292 8)। गहू उस परम बला अथवा ज्ञान वा रेत है जिससे अन्‍य सब 
इलाएँ या ज्ञान की घाराएँ शासित होनी हैं। प्लेटो वा तक॑ हे कि कोई ज्ञान उस 
समय तक उपयोगी नही होता जय तक कि हम उस प्रयोजन वो न॑ जान जाएँ जिसके 
लिए ज्ञान का उपमोग होगा । यदि किसी ब्यवित को यह ज्ञान होता कि अमरत्व विस 
प्रवार प्राप्त किया णा सत्ता है, तो भी इससे उसे तब तक युद्ध भी लान न होता 
जव तक वहू यंह ने आनता कि अमरत्व वा केसे उपयोग किया जाएं। शान भी शिसी 
शासा का उपयुवत प्रयोग किस प्रवार हो, इसढा ज्ञान परम ज्ञान है और इस शाव 
की मानव-जीवत के लिए बुनियादी झल्रत है। उद्दाहरण के लिए चिब्त्सक जानता 
है कि घाव को किस प्रकार भरा जाता है, लेवरिन उसकी कला का बया उपयोग हो, 
इसका निर्णय करने के लिए और आगे के ज्ञान वी लावश्यवता है। वह तो स्थायी 
के घाव को भी भरता है मोर अन्यायो के धाव को भी । पर अन्यायी छा घाव भरा 
जाए और वह दिंदा रहे, इससे ए्यादा अच्छा और दयादा लाभकर यह होता कि बहू 
मर जाता (लैचेज, 95 0--70)। यदि ज्ञान वी अन्य धाखाओों पर नियंत्रण रखने 
के लिए परम ज्ञान न हो, तो वे निरषयोगी वन कर रह जाती हैं। जब यह शान 
मोजूद होता है, तब वही उस साध्य को निर्धारित करता है जिसके अनुसार ज्ञान की 
अग्य शालाओं का उपयोग होना चाहिए। और उसी के आलोक में यह तय कर 
दिया जाता है कि कब ओर किस हृद तक उनका उपयोग हो । यह परम ज्ञान न तो 
भाषण-कला है ओर न सांतदिक की बला । नपेन्तुले भाषण लिखने वाला ऐसा 
भाषण दे सकता है जो जन-समा अथवा जनल्‍थायालय को मोह ले। लेकिन, वह 
अपनी कला का किस प्रकार उपयोग करे, उससे किन प्रयोजनों फ्री सिद्धि करे, 
उसका किन कालों क्षोर किन ऋतुओं में उपयोग करे, इस बारे में वह भी 
उतना ही कोरा होता है जितना चिकित्सक (परथीडिमप्त, 289 0---290 #)। 
यह युद्ध-कला का ज्ञान भी नही। सफल सेनापति किसी नगर या सेना को जीत तो 
सकता है, लेकिन उसमे यह क्षमता नहीं होती वि वह इस विजय का उपयोग कर 


]. मैने इसमे और अगले प्रकरण में नोहले के स्टाट्ससेहरे प्लेटोस, अध्याय 3--4 
का उपयोग किया है । 
+ 2, पॉलिटिकषत्त में राजमर्मेज़् का, ववता, सेनापति और न्यायाधीश से जो भेद 
दर्शाया गया है, उप्ती तरह का भेद यहाँ परम कला और बकतृत्व तथा सेना- 
गि कक की कला के बोच प्रस्तुत किया गया है (अध्याय 2 (क) से तुलना 
कीजिए) । 
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एके; यह काम उसे राजमर्मेज़ के ऊपर छोड़ना पहता है। तथ फिर, यह लगेगा कि 
मानों परम कला राजमर्मज्ञ नौ कला ही है; और वही प्रस्येक राज्य में सही कार्य का 
मूल निमित्त है, मावो उसका आसन जहाज के किलिन* में हो और वह हमेशा जहाज 
वा संचालन करती हो, शारान करतो हो और सबसे अपना-अपना नियत बाय 
फराती हो (29/ 0)। बुद्ध भी हो, एक वात ल्वष्ठ है; ज्ञाव मी अन्य 
धालस्ताओं कौ तरह इस परम ज्ञात का भी छुछ फत जरूर विवलना चाहिए। चिकित्सक 
स्वास्थ्य देता है; किसान अनाज देता है; जिन लोगों के पास यह परम ज्ञात है, वे 
कया देते हैं? तिश्थय ही उन्हें धन-संपदा, स्वतंत्रता और सामंजस्य पेंदा करना 
चाहिए; पर ये घीज़ें न अच्छी हैं और न बुरौ-ये तो यपने आप में नगरण्य हैं। सब 
गुछ्त इस बात पर तिर्भर है कि उनका उपयोग मैसे क्रिया जाता है (292 0)। राज- 
मर्भज को घबसे पहले जो घीद्ध उरसत्त बरनी खाहिए, यह है ज्ञान; सच्चा श्रेय जो 
मनुष्य वो सु दे, और यह ज्ञान नगष्य विहकुल नही होता । पर वया यह आवश्यक हैं 
किये सब लोगों में शान उत्पस्न करें और यह सब धोज़ों पर ज्ञात हो या वे कुछ लोगों 
झे ही धान उत्पन्‍्त करें और वह केवल एक चीड़ का ज्ञान हो) धारमिशेश़ फी 
धरह यहाँ भी तक-थंसता एक बार फिर संदेद का स्वर जगाकर समाप्त हो जाती 
है, पर फिर भी यहां जो संक्रेत दिया गया है, वह महत्त्वपूर्ण है। और हम प्लेडो को 
धोरे-धोरे ऐसे राज्य फी संकल्पना की भोर बढते हुए देख सकते हैं. जिसमे पूर्ण शान 
का पूर्ण नियंत्रण हो। ग्रह पूर्ण ज्ञान उत्त अंतिम प्रयोजन फा शान होता है जिसकी 
भनुध्य को अपनी पत्येका चेष्ठा द्वारा साथना करनी चाहिए । ऐसे राज्य में इस ज्ञान 
ते संपरन राजमर्मश दूसरों को भी यवाशकिति उप्तका दान करते हैं! । संक्षेप मे, यह 
पही राज्य है जो शेष के विचार के प्रकाश में दाशंनिक राजाओं द्वारा शासित 
होता है भौर जिस पर रिपिग्तिक में प्लेटो का निश्चित रूप से आग्रह है। 


पैचेज़ में भी इसी निष्कर्ष की ओर संकेत है। उसमें विषार तो किया गया 
है, साहस के स्वहूप पर, लेकित उत्तकी परिणति हुई है सब सदगुणों के एंकत्व के 
सिद्धांत में । संदाद के आरंम में एपंस के दो प्रधिद्ध राजमर्मज्ञों के पुत्रों को अपने 
पुत्रों बी शिक्षा के बारे मे बातचीत करते दिखाया गया है। इनमें से एक 'न्यायपूत्ति” 
भरिस्टाइड्स है ओर दूसरा मिलेतिआस का पुत्र ्पुसोडाइड्त । उनको यह शिकायत 
है कि उनके विंताओ में उतको शिक्षा की उपेक्षा को थी। (प्लेटों का यह एक प्रिय 
प्रतिपाद्य है कि एपेंस के राजमर्मज्ञ अपने पुत्रों को अपत्ती रीति-नीति के अनुरूप शिक्षा 
मही देते) | बे अपने पुत्रों फो शिक्षा के बारे में, चिता प्रकट फरते हैं--विशेष रूप से 
संतिक अभ्यास फी शिक्षा के बारे में । इसके फलस्वरप यह चर्चा आरंम हो जाती है 
कि साहस के जिस गुण को जंगाना ही सेनिक शिक्षा का उद्देश्य होता है, उप्तका 


* जहाज का पिछला हिस्ता। 

. ज्ञान की सांपंकता इसी में है क्ति यह किसी व्तु के वात्तविक अर्थ का उद 
घाटत फरे (292 0)। इस प्रकार, राजमर्मश को अपने राज्य मे जिस एक 
चीज़ का ज्ञान उत्पन्त करना चाहिए वह यह है हि प्रत्येक कर्म का अंतिम 
सक्ष्य फया हो । 
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स्वरूप कया है। साहस अंधा शौये नहीं हो सकता--वह तो अज्ञानवश सतरे मोल सेता 
है और यह नहीं जातता कि जिस उद्देश्य को यह पूरा करना चाहता है, उसे देखते 
हुए खतरे उठाना भी ठीक है या नही । वहे ज्ञान पर आधारित हृष्टिसपत्न गुण होना 
चाहिए। अतः उसकी परिभाषा यह वी गई है कि वह इस बात का ज्ञान है कि मुद्ध 
में तथा अन्य साव अवसरों पर किसरो डरा जाए और विसये ने डरा जाए। अतः, 
साहस सामान्य यशु-स्वभाव नहीं है; वह तो केवल घोड से लोगों का ही गुण है; 
बर्योकि घोड़े से सोग ही उस ज्ञान को प्राप्त कर सबते हैं, जो इसकी आवश्यक 
घत्त है (96 8)। सवाद के दोरान इस ज्ञात वो और भो उच्चतर घरातल 
पर प्रतिष्ठित किया गया है। साहस मे भले-बुरे वा निर्णय निहित है--उसका सरध 
चाहे बतीत से हो, चाहे वतंमान या भविष्य से । धोर को चिरतन ज्ञान के आपार 
पर यह ज्ञात होना चाहिए कि कौन सौ ऐसी युराइपाँ हैं जिनते उसे डरना चाहिए 
ओर कोन सी ऐसी अच्दाई है जिससे उस्ते नही डरना चाहिए । यदि ऐसो बात हो, 
हो साहस सदृपुण का एक भाग उतना नहीं होता जितना सूर्ण सदयुण (499 £) | 
बहने का मतलब यह है कि वहू तर तक मौजूद नहीं हो सकता जब तक कि संपूर्ण 
सदगरण मौज्भद न हो। इसका कारण यह है कि सदगुण एक इकाई है और उचित 
ज्ञान के आघार पर एक सदगुण को पूरो तरह प्राप्त करने का अ्य है ममस्त सदगुण को 
प्राप्त करना वयो कि इस प्रकार का उचित शान ऐसा पूर्ण ज्ञान होता है जिससे पूर्ण सदगृण 
निश्चित हो जाता है। इस प्रकार, सवाद का अत एक तरह से कुछ भी नही होता 
बयोंकि साहस के ऐसे किसी विशेष लक्षण का अनुमंघान नही किया गया जिससे उस 
पा अन्य सदगुर्णों से भेद स्थापित हो जाता । सेकिन, दूधरों तरह से देखें तो अंत 
बहुत ही सार्पक है क्योकि तर्क का निष्कर्ष है--सदगुण का एकत्व । यह निष्कर्ष ऐसा 
है जो पूपीश्मिस की परम ज्ञान की धारणा से मेल छाता है। जो सदगुण से और 


संदगुण में निद्वित पूर्ण ज्ञान से सपन्‍न है, उसे वह परम ज्ञान भी प्राप्त होता है जो 
राज्य का पथ प्रदर्शन कर सके! । 


. लगता है कि चारमिडीज़ के तक मे बच्छाई और बुराई के ज्ञान और इस 
प्रम गान के बीच भेद किया गया है। लेकिन, यह भेद कोई अंतर प्रकट 
करने के लिए नही किया ग्रया है) 


(ग) मोनो, प्रोटेगो रस मौर गॉजियाज 


प्लेटो के आरमभिक सवादों के तौसरे और अंतिम वर्ग मे मोनो, प्रोटेगोरस मौर 
शॉजिषाल बाते हैं। बभीजअपी हमने जिस वर्ग पर विचार किया, उसका सरोगार 
तो साक्रेटीज़ की शिक्षा के मावात्मक पक्ष से है। परंतु, प्रस्तुत वर्ग में साक्रेटीज़ की 
शिक्षा का अभावात्मक और आलोचनात्मक पक्ष प्रकट हुआ है? ॥ इस वर्ण में जो तीन 
संवाद आते हैं, उन सबमे वास्तविक राज्यों ओर उनके वास्तविक तौर-दरीकों 
का विवेचत किया गया है। इन सब संवादों का उद्देश्य उन सिद्धांतों की व्यास्या 
करना है जितके ऊपर, जाने या जनजाने, ये तोर-तरीके आ्राघारित होते हैं, उतकी 
क्मियों को दिखाना है और यह बताना हे कि किसो सच्चे ओर उचित कार्य के लिए 
सच्चे और वास्तविक ज्ञान की दावश्यवठा होती है। इस प्रकार, प्लेटो साक्रेटौज़ 
सिद्धांत को वास्तविक जीवन के संपर्क में ले आता है और हम तागे चल कर देखेंगे 
कि इसका परिणाम यह निकलता है कि जहाँ इन प्रंयों में वास्तविक जोवन को कुछ 
हद तक उचित ठहराया गया है--शायद गॉजियाउ की अपेक्षा सोौनों जोर प्रोटेगोरस 
में यह ओवित्य-प्रतिपादत कम है--वहीं इनमे वास्तविक जीवन की निंदा भी को गई 
है ओर साकेटीज़ के सिद्धात का मोचित्य सिद्ध किया गया है। प्लेदो ने इन संदार्दों 
मे बताया है कि इस टिद्धांत का वर्तमान राज्यों के साथ मेल नहीं बैठ सकता 4 








]. इस दृष्टि से चारमिडीज, लेचेज कौर पूयीडिमस मे रिपड्रिरक के रचनात्मक 
पक्ष का“-उसके न्याय-पिद्धात का और दर्शन के शासन के बारे में उसके 
आह दए--पहले से हो सकेड मिल जप्ता है ५ इसके िपरोत, सोते, ऋपेटे- 
भोरस और गॉजियात़ का साहड्य है रिपब्लिक के आलोचनात्मक बद् से तथा 
उसके आठवें दोर नदें खड़ो मे किए गए वास्तविक राज्यों तथा उनके दोषों के 
विदलेषण से ॥ र्पिब्तिक के दाद के खंडो की तरह हमें उनसे यह समझने में 
मदद मिलती है कि प्लेटो आदर्श राज्य को रचना मे किस प्रकार प्रवत्त हुआ, 
थे कौत सी वास्तविक परिस्वितियाँ थीं जिनके विरोध मे आदर्श राज्य का 

उद्मव हुआ और जिनका सुधार करना उसका लक्ष्य पा (आगे अध्याय $ 
(क) से तुलना कीजिए) 
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साफ्ेटीज़ की मृत्यु इस वात का सबसे बड़ा प्रमाण है कि उसने अपने जीवन में जो 
दांठ पढ़ाएं, वे वाध्तविक राज्य में कभी अमल में नहीं लाए जा सकते । राज्य अपने 
मौजूदा रूप मे यदि ऐसे ध्यवित को प्राथदड दे सबता था जिसने निश्चय ही केबल 
बंज्ञानिक शात्‌ की आवश्यवता का पाठ पढ़ाया या, तो वहू इस बात को तो कमी भी 
बरदाइत नही कर सकता कि उस पाठ पर सचमुच अमल किया जाए। निष्यपं यह 
है--और हम प्लेटो को भी धीरे-धीरे इसी निष्कर्ष की ओर बढ़ते हुए देखते हैं--कि 
दर्शन को राजगद्दी पर बिठाने की कोशिश करने से पहले यह झरूरी है कि राज्य का 
आमूल सुधार हो । ज़रूरत इस बात बी नही कि कोई बुद्धिमत्ता के प्रभुस्व का प्रचार 
भर फरे, क्रटरत तो इस बात को है कि उमके स्वागत के लिए एक राजपथ तेयार 
किया जाए और ऐसो परिस्थितियाँ पैदा बौ जाएँ जो उसके शासन के लिए आवश्यक 
हों। इसका मतलव यह है कि आदर्श राज्य का निर्माण किया जाए जिसमें ऐमी 
व्यवस्था हो कि ज्ञान को अपना उचित स्थान मिल सके; यानी, विरोधाभास के रूप 
मे कहें, तो इसका अभिप्राय है कि एक बल्पना-राज्य (000०//3) का, एक वाण्वीय 
राज्य (४५ ०४ ?२०४१४८८८) दा जिर्माय किया जाए. बहाँ आन को अपने लिए 
आवास मिल सके । अगर वह नही हो सगता तो नेराश्म की भावना से भर बर हमे 
राज्य के मौजूदा रूप पर ही लौट बाना होगा और यह स्वीवार कर लेना होगा कि ऐसा 
कोई स्थान नहीं जहँ शान का हासन हो सके; और तव हमें यह मान लेता होगा 
कि साक्रेटीज़ ने असंमव वा पाठ सिश्ाया । 


यह पूर्ण निष्कर्ष केवल रिपब्लिक में ही ग्रहण विया गया है और सो भी दस 
धोरे-धीरे । अभी तक तो प्नेटो ने वास्तविक जीवन के तौर-सरीके के विरोध मे साके- 
हौज़ वौ शिक्षाओं को ही सही सिंद्र किया है। सात्रेटीज़ ने सच्चे या महत्तर ज्ञान वी 
सर्वोच्चता का प्रतिपादन किया था। पूछा जा सत्ता है कि फिर मनुष्य जितनी सफ- 
जता पा लेता है, उम ज्ञान के विना हो कंसे पा लेता है और बया यह ज्ञान इस तरह 
पा है कि शिक्षा का विषय वन सके और क्या इसे दूघरों तक पहैचाया जा सकता है । 
साक्रेटीड की बात को सही प्रमाणित करने के लिए इन प्रश्नों के उत्तर वी उूरत है 
ओर मीनो में यह उत्तर देने की चेष्ठा वी गई है। इसमे राजनीतिक सदगुण पर अपवा 
अच्छे राजमर्मज्ञ के गुण पर विचार किया गया है ओर प्लेटो ने यह माना है कि अनु- 
भव से पता चलता है कि अच्छे राजम्मेज्ञ अपने गुण अपने पृश्रों या उत्तराधिकारियों 
को नही दे पाते । वे ऐसा कर पाते, तो ज़हर करते ; और इससे ऐसा लगने लगेगा 
कि अंततः साक्रेदीज असंमव का प्रचार कर रहा था और शिक्षा से कोई अच्छा राज- 
मर्मेश नही वन सकता । अप्ल में वात ऐसी नहीं। वच्छे राजमर्मज्ञ अगर राजम्म- 
ज्ञता के ज्ञान का संप्रेषण नही कर पाते, तो इसका कारण यह नही है कि राजमर्मन्ता 
का ज्ञान संप्रेपणीय नहीं, कारण यह है कि उनके पाम सप्रेपणोय ज्ञान होता हो नही। 
उनके पाश्त कोई ऐसा तकंपुष्ड ज्ञान नहों होता जिसके पौछ किसो सिद्धात का बल हो 
ताकि उसके बालोक में वह स्पष्ट भी हो और उसकी शिक्षा भी दी जा सके । उनके 
पास तो सिफे एक सहज कौशल होता है, एक प्रकार की आतरिक प्रेरणा शिसके 
सहारे वे सही राह पर चलते रहते है--यद्यपि सचाई का ज्ञान उनकी आँखों से ओझल 
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ही रहता है! । इस तरह की सहजात 'सु-मति” लोगों को बहुत दूर तक ले जा सकती 
है। उनमे समझ तो होती नहों पर "प्रेरित और भावाविष्ट होले के नाते” वे बहुत 
कुछ ऐसा कह और कर सकते हैं जो भव्य हो (99 ०. /0.)। इस 'सु-मति' का राज- 
नीति में बह्दी स्थान है दो धर्म मे क्षत प्ररणा का है। लेकिव, 'सुन्‍्मति' का संग्रेपण 

नहीं हो सबता--सहज घृत्ति की कोई शिक्षा नहीं दे सकता और इसमें एक कमी यह 
भी है कि वह ऐन सक्ट की घडी में दग्मा दे सकती है। इसका कोई निश्वय नहीं हो 
सकता कि हर नई समस्या के पेदा होते पर उससे काम लिया जा सके ॥ सिल्‍ने परि- 
स्थितियों मे वह बिल्कुल निरवंक घिद्ध हो सत्रती है क्योकि उसका आवश्यक सबंध तो 
केवल रूदिंगत प्रथा से ही होता है । सिद्धांत से अनुप्राणित तेक॑पुध्ट ज्ञान ही जीवन 
की हरेक माँग में जूक सकता है, उसे पूरा कर सकता टै--भर इस तरह का ज्ञान, 
इतना ध्यवस्थावद्ध और समन्वित ज्ञान, स्वभावतः दिक्षा का धिपय बन सकता है जिसे 
एक पीढ़ी दूसरी पीढ़ी को सौंप सकती है ॥ मोनो से ज्ञात होता है कि प्लेटों को चैज्ञा- 
निक ज्ञान के दो वढ़े-बड़े फायदों का वितवा प्रदल क्षनुभव चा--पहचा तो यह कि 
अह अत्मेक सक़ट का सरमनं/ कर सकता है भोर हसद/ महँ कि उस बराबर सप्रेयण 
दो सकता है। वैज्ञानिक प्रशिक्षण प्राप्त कर केते पर राजमर्मेज्ो कौ क्षण की प्रेरणा 
पर निमंर रहते वी ज़रूरत न रहेगी और राज्यों के लिए भी यह आवश्यक न रहेगा 
कि प्रत्येक संकट में उन्हें इस संयोग पर निर्मर रहना पड़े कि कोई प्रेरित राजमर्मत्त 
मिलता है कि नहीं । प्रश्षिक्षण मे राजमर्मन्न को निरंतर प्रेरणा मिन्नती रहा करेगो : 
अ्भिक्षण से राज्य को दार्शनिक राजाओं वा स्थायी बंध मिल जाएगा ; कभी-कभी 
जनता के प्रधान मंत्रियों” के मिल जाये पर उसे निर्मर ने रहना होगा । इसी प्रवार 
के विचारों से प्रेरित होकर प्लेटो शिक्षा की उस द्वंपूर्ण व्यवस्था को ओर बढ़ा शिसकी 
र्िपब्लिक में स्थापना वी गई है, और ज्ञी उसके विद्यापी6 मे प्रदान की जाती 
थी । मौनों में दोनों का आॉनास पिच जाता है और उद्चसे पता चल्नता है कि प्लेटोने 
जीवन को सहज दृत्ति से बंधे हुए संयोग के कषत्र से बाहर निवाला और उसे वह कला 
के छेत्र पे ले जाता चाहता था जो ज्ञान से वँंघी होती है ॥ 


प्रोटेगोरस के बारे में भी बहुत बुद्ध यही कहा जा सकता है। इस सवाद में 
साक्रेटीज़ ही नही, सोफिस्ट प्रोटेगोरस भी भीनों से निर्दिष्ट हष्टिकोण के समर्थक बी 
हैसियत से प्रकढ हुआ है | संवाद में पहले ही साकेंद्रीज़ प्रोटेपोरस के मत का 
खडन करता है लेकिन हम देखते हैं कि अंत में वह, उच्चतर धरातल पर, प्रोटेगौरस 
के ही मत पर लौट बता हे । प्रोटेयोरए ढआारम में कहता है कि सोफिस्ट, श्रयवा 
शिक्षक, वी हैसियत से वह राजनीति-कला की शिक्षा देदा है थौर लोग उम्तकी शिक्षा 
से अच्छे नागरिक वन जाने हैं ; राजकाज में वे सर्वोच्च काम करने लगते हैं (39 
]. यह साऊेंट्रीज़ का ज्ञानद्य का सिद्धात है । स्यूनतर ज्ञान (अधवा 'सही मत”) 
डाएडालस द्वारा निभित सविधियों की भाँति है । जब तक इन संविधियों को 
पके ढये से नही वाया जाता, ये छुप्त हो जाती हैं। इसो प्रकार, जब तक 
“सही शत! को कि्ी सिद्धांत अथदा तिमित्त के सविदेक आधार के यनुश्तार 
इंड नहीं बनावाः जाता, बह सुप्ठ हो जाता है| पहां यह एक बार हुआ, बह 

अत नहीं रहता, वह ह्वान हो जाता है (मौनो, 97 00-98 »&)। 
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#) । इस तरह के विषय में शिक्षा देते की संभावना है--इस बारे में साके टीज को 
दो आजपत्तियां हैं। पहुच्रो आपत्ति तो यह है कि जब कभी कोई ऐसा ब्यवित जिसे 
जहाज-निर्माण के विषय का ततहनो हो ज्ञान न हो, इस विषय पर समा में भाषण देता 
है, तो वहाँ उसके भाषण को कोई नहीं मुन॒ता । पर राज-काज पर जगेरे और दर्ली 
का भाषण भी तत्तरता में घुना जाता है। इसका मतलब यह निकततां है वि राड- 
नीति-कला में कोई,तकनो की ज्ञान नहीं होता । दूसरे, एक पुरानी कठिनाई है । एपेंस के 
अनुभव से यह सिद्ध है हि राजमर्मज् अपनी बुद्धिमता बनने पुत्रों को नहीं दे पाते । 
प्रोटेगोरस ने एक लबे माप में साफ्ें टीज वो कठिनाइएों बा जवाब दिया है| उसके 
भाषण के मूत्र मे यह धारणा टै--ओर यह घारणा प्वेटो मौर अरिम्टाटन के सरल 
बितने के मूत्त में भो है--ि राजनीति-कत्ता अबवा राम्प के संदर्भ में सही तौर पर 
बगम करने का गुण सदृगुण से अयदा साम्रास्यत' सही काम करने के गुण से अभिन्‍न 
है । इस व्यापक बर्य भे प्रोडेगोरम ने राजतीति-कता वो विशिष्ट कृ्ाओं वी तरह 
विशिष्ट ब्यवितियों वा गुण नहीं माना बल्कि मानव जाति वी समान विभूति माता 
है । उसने अपने इस विश्वाम को एक आहयाने के रूप मे।रकट किया है जियमें, लगता 
है, राज्य के उद्भव के विषय में उम्रा वास्तविक दृष्टिकोण प्रकट हुआ है। (पीछे 
पूृ० 96-97) । वह प्रकृति को आदिम अवस्या'मे और राजनीतिक साहुब्य के घामिकझ 

उदमव में विश्वास करता है। प्राहतिक अवस्था में लोगों के पास्त जोने की कलाएँ तो 

थी पर वे राजनोति-कला से वंचित थे और यद्यात्रि उनके पास घमर्मं और भाषा थो ; 
परंतु राजनीतिक साहच को शक्ति के अमाव में पश्चुओं ने उन्हें नष्टप्राथ कर दिया 
था! । बात्म-रक्षा को इच्दा ने उन्हें नगरों की ओर खीवा । लेकिन, घूंकि अब भी 
वे राजनोति-कतां से वंचित थे अतः उरहोंने अतने आयी कपड़ों से अरने नगरों को 

नष्ट कर हाला। आखिरकार, उनकी रक्षा के लिए जेप्रस का बाविर्भाव हुआ और 
उसने उनके पास हृरमीज को यहू आदेश देकर भेजा कि “सादर और न्याय के मिद्धातों 
के अनुसार मर मित्रता और मेल-मिन्ताप के दंघनों के द्वारा मंगरों की व्यवस्पा दी 
जाए” (322 0)। तेव्रिन जहाँ दूसरी फलापों पर केवन कुछ माग्यशानियों का हो 

अधिकार रहा था, वहाँ जेग्प्त ने न्‍्याय को 'राजनीति-कला” सदर के लिए प्रदान की 
बर्षोंकि मनुध्यों के नगर तभी बने रह सकते थे जब सभी लोग उसमे हिस्मेदर बनने 4 
यही कारण है कि एथेंस के लोग [राज-वाज में कप्तेरे और दर्जी की बात भी गौर से 
सुनते थे । 


इस आखूपान में एक बहन सत्य की अभिव्यवित्र हुई है। लोगों के एक जगह 
इकटूठे हो जाने भर से राज्य नही बन जाता । दनावटी विधियों के आधार पर खड़ा 


« ६३०8 पॉलिटिक्स, 274 8, में फिर यह कहीं है कि आदिम मनुष्य को 
पशुओं ने नध्टप्राय कर दिया था। इसो प्रकार सुक्रेटियस ने भी मानव के 
जीवन के बारे में लिशा है कि वह अकसर पशुओं का आहार बन जाता 
या; चिनिफ् 
#आदिम मानव ने पशुओं को आहार के रुप में अपने प्राणों को भेंट 
दी जौर जब पश्मु उसे जीवित निगलते थे, तब वह देखता था कि 
उसके सप्राण अंग सप्राण कद में जा रहे हैं ।” 
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हुआ बनावदी एकता का महल बनते-दनते ही दह जाता है | जिस घोज नो जरूरत 
है, वह है सत-जीवन के समान प्रयोजन वो साधना के लिए समान मानस ; और 
राज्य इस समान मानस के बल पर ही वास्तविक ओर संप्राण बन सकता है। प्रोटेड 
गोरप् ज्यौं-ज्यों अपने तक को आये बढ़ाता है, त्यों-त्यों बहु सहुज भाव से और सत्यों 
का उद्घाटन करता जाता है| वह अपने थ्रौताओं को बताता है कि दड इस बात वा 
अकादय प्रमाण है कि इस सदगुण या राजनीति-कला वा-जो राज्य का शभ्राण है-- 
संप्रेपण हो सकता है, शिक्षा दी जा सकती है ; नर्षोंकि दंद न वो पग्मु का निविवेक 
रोप (324 8) है और न है अतीत के विल्ली धन्याय का बदला । दंड दिया जाता है, 
भविष्य को ध्यात मे रखकर--इसलिए कि वह अपराधी वो दुबारा अन्याय करने से 
रोके! दड़ जैसे निरोधक साधन वा ही यह अप नहीं कि सदृगुण को श्विक्षा दी जा सकती 
है। राज्य वो शिक्षा-व्यवस्था मे यह घात निश्चित रूप से और स्पष्टत: व्यवत होती है । 
नोजवातो को महान्‌ काम्य की शिक्षा दी जाती है जिससे उदबोधन होते हैं, प्राघोन 
बाल के प्रसिद्ध व्यवितयों की कथाएँ होती हैं जिनका बनुकरण-थनुमरण किया जा 
सके। उन्हे संगीत की शिक्षा दी जाती है जो अपने स्वर और सामंजस्य और लय-ताल 
से झ्ात्मा को लय-ताल और सामंजस्य से भर देता है और फिर उन्हें व्यायाम को शिक्षा 
दो जाती है जो शरीर को सदवृत्त मानस का अनुदूल सेवक बना देता है। पुए्पों के 
लिए इस तरह की विंधियाँ हैं जो केवल दमन के द्वारा महीं, बल्कि भावात्म॑क निर्देश 
के द्वारा भी मनुष्य के आचरण को दिशा देती हैं। भ्रोटेगोरस की जिज्ञासा है कि वया 
इन भिर्घारित और औपचारिक सस्थाओ के अतिरिवत भौर बुछ संस्थाएँ भी सदगुण 
वी शिक्षा नही देती । “वया सभी मनुष्य अपनी-अपनी योग्यता के अदुसार सदगुण के 
शिक्षक नहीं हैं? (327 8) | वया समाज बपने आप महान्‌ विद्यालय नहीं है” ? जब 
हम एक दूसरे से अपनी भाषा मे बोलते हैं और सुवक हमारी वास को सुनते हैं, तब 
हम अनजाते ही उन्हें शिक्षा देते हैं ओर जो बात हमारे शब्दो के बारे में सही है, वही 
बामों के बारे में भी सही है। हमारे जीवन|मे अवेक शिक्षाएँ निहित होती हैं । हममें से 
कुछ अच्छे शिक्षक हैं ओर मलाई वी शिक्षा देते हैं; कुछ बुरे हैं भोर बुराई की शिक्षा 
देते हैं। “हम सबवी एक दूसरे के न्याय भीर भरुंण मे रुचि है ; इसीलिए हममे से 
हरेक न्याय और विधियों की शिक्षा देते के लिए इतना तत्पर रहता है” (327 8) | 
बर अगर जैसा कि साक्रेटीज़ का आग्रह है, हममे से कुछ के अच्छे शिक्षक होने पर 
भी परिणाम बुरे निकलते हैं, तो बदा इसका कारण यह नहीं है कि हमारी सामग्री 
निदृष्ट है ? भदि पेरीक्‍्लीज़ अपनी सदृब्ृत्ति और राजनीधिक योग्यता अपने पुत्रों को 
न दे सका, तो इसका कारण यह नही था कि उसके पात्त ज्ञान गा अभाव या या यह 


, घ्लेटों के दंड-सिद्धांत के लिए बध्याय 6 (क) से तुलना कीजिए । जद्र प्लेटो 
प्रोटेगोरस के झुँहू से दड-सिद्धांत का निरू्पण करवाता है, तव हमे पेरीकलीज 
और प्रोटेगोरस के एक शास्त्रार्थ की कह्टानी याद हो जाती है । यह शाह्व्रार्थ 
दिनभर चला था। “भाता फेंकने के खेल में भाग लेते वाले एक खिलाड़ी 
से अनजाने मे एक दर्शक मारा गया। दोषी कौन था........खेल का झावि- 
प्कार करने वाला, प्रतियोगी अथवा खुद माला” ? गपड़ें, ग्रौक थिकसे, [. 
446)॥ 
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कि उरके पास जो ज्ञान या, यह दूधरों को दिया नहीं णा सकता घा। पास्तव में, 
देवता अपने गहृत्तम उपहार सभी को नहीं ऐसे और उन्होने ये उपहार उसके पुत्रों को 
नहीं दिए थे । फिर भी, उसझे पुत्रों को भले ही अपने पिता गी प्रेरणापूर्ण राजमर्मंशता 
विरासत में न मिली हो, धर समाज के राप्तान्य विधालय में तो उनको शिक्षा-दीक्षा 
हुई हो और उन्हे राजनीति-बला के सामास्य तथा सप्रेषणीय उपहार मिले 


सगता है कि प्रोटेगोरस मे एपेंस को सभा और एपेंस के राजमर्मशों बी अच्छी 
पैरवी की है! । उप्ते एवेनी सभा के पद में यद सम दिया है कि राजनीति में पेशेवर 
और शौकिया था कोई भेद नहीं होता और जितनी तत्परता से लोग अपनी भाषा 
सीए लेते हैं मा कोई घुन पक लेते हैं, उतनी ही तत्परता रे उनगे राजनीति गी 
राह यूत्ति भी जग जाती है। सोकसत्र के पा भे यह हमेशा एक आधारभूत सर्ये 
रहेगा। उगने ऐयेनी राजमर्मशों को भी यैसी ही पैरवी वी है। यदि ये देवी प्रेरणा 
की मशाल अपने पुत्रों के हाथो मे नही पमा सगते, तो इसमे उनपर दोप सही वयोकिः 
यह मशातत ज्यों-्यों नोचे उतरती है, रर्पों>यों उसका रस बदलता जाता है। प्रोटे- 
गोरस ने एथेंस के राजनीतिक तौर-सरीके पौ ही छोरदार द्विमायत गहीं की है, उसने 
बहुत पुछ्ध ऐगा भी कहा है जो जितना प्रोटेगोरस दा है, उतना ही पलोद़ों का भी 
लगता है। रिपश्लिक का बहुत-गारा अध्ष--जैगे उसफी सारी शिक्षा योजना उन्हीं 
विचारों की अभिव्यक्षित मालूम पद्सी है जो यहां प्रोटेगोरस के मु रो ब्यवत कराए 
गए हैं। जैते प्लेटो गे रिपब्लिक के आरंग में राज्य को श्रम-विभाजन पर आपारित 
आधिक रांगठन माना है; फिर ठसे ऐसी आध्यात्मिक गंस्पा के रूप में ग्रहण किया है 
जिसमें हरेग स्रादमी अपने नियत कत्तंब्य का पालन फरते हुए स्यायगिष्ठता बी सिद्ि 
करता है और इस तरह उसे उच्चतर घरातल पर प्रतिष्ठित कर दिया है, यैमे ही 
प्रोटेगोरस ने भी प्रोटेयोरश नामक संवाद में आरंभ में तो राज्य को णीवत की रशा 
करने वालो रंस्पा बहां है और अंत में उते सत्‌ जीवंग के रामाने प्रयोजन कौ सिद्धि के 
लिए निर्मित सामान मानस-पंगठन मान लिया है । द्वो रारता है लोगो मे पाता जीवन 
की कलाएँ हो, और इनमें वे जीवन की रक्षा के लिए पुछ समान व्यवध्या और जो 
दें; सेडित निषद आधिक संगठन प्रवृत्ति से ही स्वायंपूर्ण होता है-- घाहे उतने निहित 
श्रम-विभाजन के वारण फुछ पारस्परिक राष््रयता भले ही मिस जाए--भर यदि 
न्यायनिष्ठता और कादर की विभूतियों से युकत्र 'राजनीति-फला' मनुष्य को अमयदान 
नही देती, तो यह आधिक सगटन अपने स्वार्थ के कोल्ड मे ही पिया जाएगा। 


अब तक हमने प्रोटेगोरत वी जिन द्िक्षाओं का यर्णन किया है, उनकी पुष्टि 
स्वय॑ प्लेटो के मद्दानतम संवाद की सीखों से हो जाती है। यह टीक है कि प्रौटेगोौरस 





. प्रोटेगोरस मे, एसेशा के संबंध मे जो उदार निर्णय दिया गया है, यह बड़े भार्के 
का है--पासकर जय हम उसबी ग्रोजियाल के कठोर निर्णय से तुलना करते 
हैं। इस संदंध में हमे दो बातें याद रसनी हैं। पहली तो यह कि प्लेदों प्रोदे- 
गोरत के विचार बयान कर रहा है और दूसरी यह कि खपने बवतब्य के 
अनुसार ही प्रोटेगोरस पक्ष-विश्ेष की वकालत कर रहा है और अपते विजी 
विभार नही, बल्कि सामान्य विचार प्रकट कर रहा है (329 8 : 352 8)। 
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के प्रवचन में प्रबल सम्मोहन है, फिर भी प्लेटो साकफ्रेटीज़ के मुख से [उसका खंडन 
करवाता है । प्रौरेगोरस की यह घारणा गलत है कि राजनीति-कलादुअम्य कक्षाओं से 
इस अथ मे भिल्‍ल है कि वह सदी साभी संपत्ति है ओर उसका समाज के सामान्य 
जीवन में सहज रीति से प्रचार-प्रसार त्रिया जा सकता है। प्रोटेगोरस की यह मान्यता 
भी गलत है. कि इस कंत्रा को सदसे ऊँची सिद्धि एक ऐसी सहज वृत्ति में है जिसका 
ने तो कोई दिसाव लगाया जा सकता है और न जिसका ज्ञान दूसरों को दिया जा 
सकता है। अन्य कलाओं की भोति राजनौति-कला भी केवल बुछ ही लोगों कौ सयदा 
होती है भौर उपके लिए विद्येष् प्रशिक्षण की आवश्यकता होती है। ओर-आर 
कचाओं के उत्कृष्द साधकों की भांति राजनीति-कला;के उत्कृष्ट साधको मे भी विवेव- 
पुष्ट और सप्रेपणीय कौशल होता चाहिए 3 राजनीति ऐसा क्षेत्र नही;है जिसमे जनता 
की सहज वृत्ति या राजममेज्ञ की अंतः प्रद्मा से ही काम चल जाए। राज्य जन्मजात 
राजमर्मज्ञ की दैवी अनुकंपा का सहारा होये पर भी सिर्फ सामान्य ज्ञान या (अज्ञान) 
के महारे हो नहीं टिका रह सकता, उसके लिए दाशमिक ज्ञान की और प्रशिक्षित 
शासक की आवश्यक्रता होती है और यदि राज़्य में प्रशिक्षण-व्यवस्था हो) तो वह उस 
पर हमेशा और पूरा-पूरा भरोप्ता कर सकता है। प्रोटेगोरस ने राजमीति-क्ला को 
सदूगुण से अभिम्त माता है और उसका विचार है कि सदगुण की शिक्षा दी जा सकती | 
है और यह सच है कि उसवी यह वात ठीक है। लेकिन, सदगुण कही अधिक दुर्गम 
चीज़ है और प्रोटेगोरस उसके लिए जितनी शिक्षा आवश्यक समभता है उससे कहीं 
अधिक गभी र शिक्षा की आवश्यकता होती है । पूर्ण सदगुण गुणों का ऐसा समूह मही 
है कि उसमे सभी लोग अपने-अपने ढंग से योग दे सकें ॥ वह तो, एक और अखड़ 
चीज़ है और साेटीज़ ने सदगुण के एक्त्व के विवेचन से यह सिद्ध कर दिया है. कि 
पूर्ण संदगुण भौर ज्ञान अभिन्न हैं। पूर्ण सदगुण पूर्ण ज्ञान है, वह सार का और संक्षार 
में मवुध्य के स्थाये को पूर्ण दोब है; और, इसीलिए, उस तक केवल कुछ थोडे से 
लोगो की पहुँच हो सकती है । परंतु चूंकि सद॒गुण ज्ञान-रूप है, अतः उसकी शिक्षा 
दो जा सकती है बोर प्रोटेगोरस का जो आश्यय रहा होगा उससे कही ज़्यादा सच्चे 
अर्थों में दी जा सकती है। उसकी शिक्षा हर साधन के द्वारा दी जा सकती है और 
उपकी पूरी-पूरी शिक्षा उन सारे साधनों द्वारा दी जा सकती है जिनसे लोगो को 
दुनिया का पूर्ण बोध होता है। साक्रेटीज अपनी हृष्टि सदगुण की उन अनेक 
अवस्याओं पर नही जमाता जिनका एक-दूसरे से कोई संवरध नहीं होता और जिनका 
बहुत ही अस्पष्ठ बोध होता है; दड़, शिक्षा, विधि और सामाजिक प्रभाव की साधा- 
भा क रीठियो दएण जो विवेक की अपेक्षा सहज व॒त्ति को अधिक प्रभाविद करती हैं-- 
व्यावहारिक रूप से मन में उनको जो अनिर्चित-सौ प्रतिध्ठा की जातों हैं-उस पर 
रू वह अपना ध्यान केंद्रित नहीं करता । उत्तकी दृष्टि तो जमती है. एक और 
ड सदगुण पर जो पूर्ण आत्मज्नान होने के नाते, पूर्ण बरात्म-प्रमुत्त भी होता है; 
भ सदगुण पर जो पूर्ण शिक्षा की वैज्ञानिक पद्धति द्वारा सीखा जा सकता है; इस 
जे चिएक्षा का लक्ष्य होता है समार का पूर्ण ज्ञान; उसके ब्ाघार पर मनुष्य का पूर्ण 
ज्ञा*औरे [उसकी योजना मैं मनुष्य के स्थान का पूर्ण ज्ञान । 
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स्‍्लैटो ने गॉजियात में राजनीतिक प्रइनों बंद शिस गहराई और प्रसरता कै 
साथ विवेचन किया है, वेंगा आरंम के कौर किसी संवाद से नहीं किया । सॉजियाल 
भाषणजला का ग्रथ है; इगका नामकरण एयेर में भाषण-कला के प्रधम आजा 
गॉजियाज़ के नाम पर ही हुआ है। हमे सप्राद से जो जानकारी मिलती है, उसके 
अनुसार भाषण-कल्ना मे प्लेटों की दिलचस्ठी दोहरी थी । इसझा बुछ कारण तो यह 
है कि बह दस कला को शिक्षा वा साधन मानता है कौर युछ गह कि भाषण-कला 
के उपयोग द्वारा पद और द्रभाव दोनो प्राप्त किए जा सकते हूँ। श्विक्षायदति के 
रूप भें एथेस भें माषण-कला जिस ढंग से सिलाई जाती थी, उगमे रूप-विधान और 
दौली का ही नही, बल्कि सावंजनिक भाषण वी विपय-वरतु और नौति का भी विवे- 
घन होता था । ईमोफेट्ीज़ के विद्यालय के वारे मे ऊपर जो दुछ बहा गया है, उससे 
इस केला की शिक्षा के क्षेत्र का पता घल रोकता है और हमे याद रखना है कि ईमो- 
कऋटीज ने अपने विद्यालय वी स्थापना चौथी शताब्दी के पहले दशक में की थी और 
जब प्लेटो ने गॉजियात थी रचना की थी, तव शायद वह पहले से ही चालू था! । 
अगर कोई औौर विद्या परप्त ज्ञान के पद पर दर्शन की प्रतिप्णा वो चुदौपी देने बा दम 
भर सकती थी, या जीवन और जगत के निर्देश में दमक्षी होड़ का दावा कर मवती 
थी तो वह भाषण-कंत्रा हो थी जो त्ोगों को राजनीति बी शिक्षा देने का, उन्हे 
कर्म में मिषुण तथा वाणी में कुशल बनाने का ऐलान बरती थी। अस्तु, भाषण-क्ला 
के शिक्षक के मुकावले दर्शन के दिक्षक बी महत्ता तो सिद्ध करनी ही पी, साथ ही 
एयेंग की वास्तविक रागनीति में बवता-राजम्मंज्ञ की तुलना में दाशंनिक-राजमर्मश 
की प्रतिष्ठा जी भी रक्षा करनी थी । भाषण-ला एपेंस के संविधान और उसके 
जीवन को जड़ों में घेमी हुई घी--कुछ हृद तक लोव न्यायालयों मे उसका योनवाला 
था, और लोक-न्पायालपयों से भी अधिक वहां को लोक सभा में या। राज्य में इस 
सभा की दावित सबसे मंधिक थी; अतः जो वजता सभा के निर्णयों पर सबसे उयादा 
अमर डाल सकता था, झौर उत पर अपना नियंत्रण रख सकता था ; स्वभावतः 
राजनोतिक प्रभाव मोर झक्त उसी के हाप मे केंद्रित हो जाती थी । आधुनिक 
राज्यों की प्रतिनिधि समाओ में सादंजनिक भाषण-कला के लिए बडी भारी गुंजाइश 
रहती है। इन समाओं में तकंमिद्ध ववता भाषणों के ज्वार पर चढ़ कर पद की 
मिद्धि तक पहुँचता है। पर एथेंस में तो उसके लिए इन आधुनिक राज्यो से भी कही 
व्योपक क्षेत्र था। आज की भतिनिधि-समा में बज्ता को प्रतिनिधियों की सजग 
आंतोचना-वुद्धि का परितोष करना पडता है--ये प्रतिनिधि निरंतर अधिवेशनों से 
मौजूद रहते हे और स्वयं निरंतर काम-काज का संचालन करते हैँ । एपेनी सभा से 
चबता का काम कही अधिक सुगम था। उस्ते अपनी श्लोता-मडली पर जिसमे साघारण 





]. झुंछ भी डे + ऐसे भाषण-शास्त्री उन समय अवददय ही विद्यमात थ, जो दूसरे 
बबताओं के लिए भाषण लिख देते थे। यूपीडिमस (289 0--290 मे 
प्लेटो ने उनवी 'अति-वुद्धिमत्ता' की सराहनों की है और कहा है कि किसी 
समय मुझे यह बाशा थी कि जिस सच्चे विज्ञान अथवा परम ज्ञान की तलाश 
में म॑ं मटकता रहा हूँ, वह घायद मुझे उनकी छला में मिल जाए। 
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लोग होते पे, मोहिनी डॉलनों होती थी और इन सोगों की सहज प्रतिभा या राज 
भीतिक बनुमंव फंसा भी होता, उनमें प्रभावशाली भाषण से बेहद प्रभावित हो जाने 
की प्रवृत्ति थी । अनौपचारिक 'जनतायक' वो स्थिति बोर प्रतिष्ठा का आषार बा>- 
सभा पर उसका प्रमाव यथपि पेरौबलीज़ कौ औपचारिक स्थिति सेनापति की थी पर 
घास्तव में उप्के प्रभाव का कारण बहुत हृद तक उसको वम्तृत्व-शक्िति थी और यह 
तथ्य कि “वक्ताओं में वही एक ऐसा वज़्ता था जो श्रोताओं के मत में दश की अनु- 
भूति छोड देता घा” । पूथीडिमस में--और फिर पॉलिटिकप्त मे--प्लेटो ने वक्ता की 
सच्चे राजमर्मन्ों का विकट प्रतिद्ंदी मादा है कौर यह दिखाने का मी पूरा अयत्त 
किया है कि उन दोनों मे वया भेद है। यह स्वाभाविक ही है कि वह भाषण-कला के 
मूल सिद्धार्तो और उत्तके अतली महत्त्व का विवेचन करने के लिए एक पृथक्‌ संवाद 
बो रचना करता और उसने गाजियात में यही किया है। यह भी स्वाभाविक है कि 
उप्तने इस संवाद मे भाषण-ऋला के बारे में जो हष्टिकोप अपनाया, वहू बहुद ही 
प्रतिकून होता; और इस दृष्टिकोण से एपेनी संह्याओं के बारे में लिखते समय वहू 
भोमों और प्रोटेगोरस की अपेक्षा उनकी बहुत ही क्ट्री निंदा करता? । 


गॉलजिपाज़ में मापण-कला के बारे मे सामान्य दृष्टिकोण यह है कि इसमें कला 
के दो यर्गे माने गए है--मनुष्य की आत्मा से संबंधित कलाएं और शरीर से संवधित 
कलाएँ। कहते हैं कि आत्मा की भो एक कला होती है जिसका लक्ष्य होता है : आत्मा 
का स्वास्थ्य ५ और इस कला के--जो राजनीति की कला है-दो भाग हैं; एक 
विधायी और दूसदा स्यायिक । इसी तरह परीर को भी एक कला होती है जिसका 
लक्ष्य होता है---श रो र को स्वास्थ्य ॥ इसका एक भाग है व्यायाम ओर दूसरा चिकित्सा । 
हप्ायाम स्वस्थ दरोर के विकास ओर क्रियां का नियमन करता है और दिकित्सा का 
कार्य है--रोगों का उपचार। विधात-कार्य व्यायाम को तरहें है और ग्याय-कार्य 


. गॉनियाज का स्वर बहुत कट्ठु है--इतना कट कि उसमें कुछ सनकीपन सा 
जा गया है। स्व॒र की इस कटुता का एक और कारण 399 मे साक्रेटीज़ के 
प्राणदंड की स्मृति है। इससे कुछ ऐसा सकेत मिलता हे कि यह संवाद इसके 
दीघध्र दाद ही लिखा गया होगा | डब्ह्यू० एच० टॉमसन ने अपने सत्करण 
(37), #४४५-.४४४ शा) मे इसका रचना-काल 395 के आस-पास 
निर्धारित किया है--इस आधार पर कि ग्रथ के स्वर से लगता है साबो 
प्लेटो के मन में साक्रेरीज़ के प्रायदड को याद अभी ताज़ी थी। लेकिन, अन्य 
अनेक ऐसे कारण हैं, जिनसे सकेत मिलता है कि उसकी रचना वाद में, 
शायद 390 के भात-पारा हुई थो । इनमे से एक विशेष कारण यह है कि 
एिएब्लिक ऐे उशका बहुत हो साधश्ण और लिझट सचथ है ५ गंपर् ने पहे 
रचता-काल स्वीकार किया है और कहा है (प्‌० हृ०,व], 355) कि साकेटीज़ 
को मृत्यु हे प्लेटो के सन मे जो गहरा रोष उत्पन्त हुआ घा, वह उस समय 
दो कारणों से फिर जाय गया था। पहला कारण तो थह था कि उस समय 
एथेंस की राजनीति मे उस दल की तूतो बोलते लगी थी जिघमे साक्रेशीज 
का अध्िियोकक्‍्ता एनीटस भो था; और दूसरा यह कि 592 में पोलीक्रेटीज 
की वह पुस्चिका प्रकाशित हो गई थो जिसमे साक्रेटीज और उमके ध्िष्पों 
पर कोचड़ उछाला गया था । 
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चिकित्सा कौ । ये सद सच्ची कलाएँ हैं और इस नाते उनकी दो विशेषताएं हैं : वे 
वेजञानिक हैं और सिद्धांतों पर आधारित हैं; और उनका सद्य होता है उन चीणों 
का सुधार और लॉम जिनसे उनका सरोकार हो । सेक्नि, वुछ झूठी कलाएँ भी हैं 
जो केवल आनुभविक (८एण्ञा7०) हैं, जिनका जन्म सिर्फ अनुभव से या बम्यास से 
होता हैं और जिनका उद्देश्य केवल आनद देना बौर इद्वियों को तृप्त करना होता है। 
हम तरह के कपड़े पहनना कि दरीर स्वस्थ लगे, छल है, धोषा है और वह व्यायाम 
को जगह हथिया लेता है ; पाकशास्त्र-जिसमें धरीर के स्वास्थ्य की बिता वा दिखावा 
हो-एक तरह का कपट है जो विक्त्मा का रुप ले लेता है। वेश-भूषा का व्यायाम 
से जो संबंध है, वही संवध पुतर्क का विधान से है; परावशास्त्र का चिकित्सा से ो 
संवध है, वही सबंध भाषण-कला या न्याय से है (466 98--466 /)। दुतक॑ आत्मा 
के परिवर्धन और कार्य-कलाप का नियमल करने के लिए सझूठे सिद्वातों को जर्म देता 
है ; भाषण-कता बुरी बात वो अच्छी दिया कर अन्याय के उपचार का दम करती है) 
इस प्रकार, मद्मान्‌ भाषण-दास्त्री गॉजियाज़ बी बला नोम-हवीम का दभ बन कर 
रह जाती है; और सोफिम्ट सामान्य रुप से जिय वबठृत॒य-कला की शिक्षा देते थे, 
और जिमकी थे राजमीति-कता का सार समझ झर इज्जत करते थे, बह उस 
कला के सच्चे न्‍्याय-क्ष की छाया भर, एक 'धोखा' भर प्रमाणित कर दी जाती 
है । माषण-कला के इस झूठे स्वरूप के मूल में ुतक के झूठे सिद्धात है। मापण-कला 
और कुतके में भेद किया जा सकता है, जेडिन दोनो में बहुत निकटसा है। भाषण- 
कला में वे सिद्धात प्रच्छन्न रहते हैं, जिन्हे वुतर्क प्रवट रूप से सिखाता है! । जो वषता 
केवल इसलिए कोरे वकतृत्व की सराहना करता है और दूसरों को भी उसकी सराहना 
करमा सिसाता है कि उसके प्रताप से बुरी बात को भी अच्छा करके दिखाया जा 
सकता है, वह इप थिद्धांत के अनुमार कार्य करता है और इस सिद्धांत को दूसरों के 
मन में भी जमाता है कि आत्मा बग लक्ष्य और प्रयत्त मोतिक सफलता है--किसी 
भी तरह से और किर्द्दी मो साधनों से । वस्तृत्व-कला के सिद्धांत का शिक्षक और उमर 
का व्यवहार करने वाला राजमर्मज--जो पद पाने के लिए अपनी ववब्ठृत्व-शवित का 
प्रयोग करता है--दोनों शक्ति के एक जैसे उपासक हैं । दोनों का सचमुच यह विश्वास 
होता है कि सफलता ही सब कुछ है। दोनों सचमुच समसते हैं कि दाबित, घक्षित की 
चेवनां और शवित्र का उपयोग कर सकने का संतोप--दस ये ही ऐसी चीजें हैं, जिन 
का महत्त्व है । 


जब प्लेटो ववधृत्व-कला में निहित सिद्धांत को समझा चुकता है, तव वह उस 
की सचाई और उसके महत्त्व का विवेचन करने लगता है। वह स्वयं ववतृत्व-कला 
को तो छोड़ देता है, परंतु उसके मूल में विद्यमान दर्शन को चर्चा छेड़ देता है। संवाद 


], बुत (5000979) का अर्थ है--घर अपवा नगर के प्रदंध के बारे में लोगों 
का साम्रान्य प्रशिक्षण ; भाषण-कला का अर्थ है--न्यायालयों अपवा राज- 
नोतिक समा में भाषण देने की कला का विशिष्ट प्रशिक्षण | कितु, अग बहुत 
कुछ अंगी से मिलता हे। वे एक ही व्यक्ित मे आकर मिल जाते हैं और उन 
का एक-सी चीजों से संबंध रहता है (466 0): बक़ता और बुत्कों एक ही 
या करीद-करोब एक हैं (520 ४)॥ 
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के दी पात्रों से बारी-दारी से इस दर्शन का समर्घन कयाया गया है 4 इनमे से पहला 
पात्र पोलत्त इस सिद्धांत को मानता और सराहता है कि चाहे सफ्लता जंसे भो ध्रांप्त 
की जाए, असली महत्त्व इसी का है। लेकिन, उसमे इतनी रूद्िप्रियता सेरूर है कि वहू 
हपने आपको यह मानने के लिए लाचाद पाता है कि जो सफलता मत्याय के मोल 
मिलती है, वह निदनीय होती है। दूसरा पात्र कैच्नीवलीड अधिक उप्र है। उसकी 
आस्या इस सिद्धांत में है कि विजय उसी कौ होनी चाहिए जो सबसे बलदान हो और 
जो सदसे बलवान हो उस्ते अपना सारा वल्न धिजय पाने के लिए लगा देना चाहिए । 
'उत्का मह भी विश्वास है कि यदि लोग अपने फिवस्तीनवाद (परती॥णश॥) को 
झोर संम्मान्पतां को रूढिवद्ध उपासना को छोड़ दें; तो फिर सफलता को निर्मम 
साधना भे बदनामी की कोई बात नही रह जाएगी | यह प्रकृति का नियम है ; और 
यह स्वाभाविक है कि रूढिगत विधि-निषेघों का कितना ही उल्लघन क्यों न द्वोता 
द्वो प्रकृति के मियम का पालन करना विदतीय कभी नहीं हो सकता । 


पोलस के विधार से वक्‍ता अत्याचारो शासक की स्पृहणीय स्थिति में होता 
है। सोकतंत्रात्मक संविधान-हूप के अधोन वह करीब-करीद अत्याचारी शासक 
बन जाता है ओर अपनो मर्जी के मुताबिक लोगो को प्राणदंड दे सकता हे, भिखारी 
बता सकता है या देश-निकाला दे सकता है : सक्षेप्र मे, "जो चाहे' सों कर सकता है 
(466 8--8) | इसके फलस्वरूप प्लेटो जिज्ञासा करता है कि जो चाहे सो” करते का 
स्वरूप क्या है और 'णो चाहे सो करने! और “जो चाहे सो पाते! में बया अंतर है । 
लोग वास्तव में जो काम करते हैं, वे उन्हे पसंद नही होते--उन्हे तो वह साध्य या 
प्रयोजन प्रिय होता है जिसके लिए वे उन सब कामो को करते हैं। जब वे दवा लेते 
हैं, तब उन्हे दवा लेना बच्छा नही लगता ; वे तो अपना स्वास्थ्य सुधारना चाहते हैं । 
अतः: यह संभव है कि आदमी जो चाहे सो काम करे, फिर भी वह जो चाहे उसे न पा 
सके । अत्याचारी शासक अथवा ववता मार सकता है या देश-मिकाला दे सकता है--- 
ओर फिर भी हो सकता है वह अपनी इच्छा-पूति मे असफल ही रहे। इस तक के पीछे 
यह दृष्टिकोण है कि गलत काम अपनी मर्ज़ों से नहीं किए जाते, लोग हमेशा कुछ अच्छा 
चाहते है शोर यदि थे जो काम करते हैं वह वुरा हो तो इसका मतलब यह है कि 
वास्तव मे वे जो चाहते हैं उसकी उन्हें प्रिद्धि नही होती, ओर इसी अर्थ में उनका बुरा 
काम अपनी मर्ज़ी से किया हुआ नहीं होता! । लेकिन यह तक पोज्तस को नहीं बदल 


4. 509 ए में जब प्लेटो इस तके को सक्षेत्र में दुहराता है, तव्र उमका यह 
तिष्कप है ; “हमने यह साना था कि अपनी इच्छा से कोई भी अन्याय नहीं 
करता; णो भी लोग अन्याय करते हैं, अनिच्छा से करते है” । प्लेटो ने बार-इएर, 
कहा है कि लोग अपनी इच्छा से गलत काम नही करते । इसी विपय पर 
लॉज में उसने एक वार फ़िर विचार किया है। गॉजियाज की भाँति यहाँ भी 
उसका निष्कर्ष यही है कि अपराध आध्यात्मिक रोग है। यहां भी '्लेटो ने 
अपराध को द॑ंड के एक सिद्धात के साथ जोड़ दिया है जिससे उसका स्वर 
सुंधारपरक हो गया है। सक्षेप मे, प्लेटो का तक यह है कि अनुचित काम 
इच्छा के विरुद्ध होता है क्योकि इच्छा सदा अच्छाई की और सुख पाने की 
ओर प्रवृत्त होती है और अच्छाई से ही सुख मिल सकता है । यदि लोग ऐसा 
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चपाता। जो ब्यवित राज्य में अपनी मनमानी कर झबता हो “मे ही बत्याचारी 
धाप्तक वो भांति वह अग्याय के रास्ते पर यलकर स्रिहासन तक पहुँचा हो-- 
उसके प्रति शाह मो प्रवृत्ति पोलस के मन मे अंब भी है। उसयां तक है कि यदि 
अन्याय करना निदनीय हो तो भी अंततः उससे न तो अन्यायी का कोई क्षांतरिक 
अपकार होता है, न उसे बोई नुश्यान ही पहुँचता है (474 70)। प्लेटो का उत्तर है 
कि अन्याय मे अवश्य ही नुरमान पहुचता है और चूंकि उससे नुउण्ान पहुंचता है, 
अतः उससे अपमान ही होता है। यहाँ जिस छिद्धात थ्रोस्पापना की गई है, बही 
रिपब्लिक्त का भो भूल आपार! है--न्यायी आदमी जितना मुस्ती बोर जितनी सुदक्षा 
में होता है, बया अन्यायी को कभी उतना सुखी और उतनी सुद्शा मे बहा या सकता 
है ? अगर सारे कपटवेश को गौर सारे आवरणों को उतार कर भीतर भाँक कर देखा 
जाए--जैसा कि अतिम निर्णय के समय विया जाएगा-तो वया वह बुराई और 
चैदना से ओोतरोत़ नहीं होगा ? शॉजिषात पे बहा गया है कि कन्पाय' सदा दु छदापी 
होता है और उम समय सबसे अधिक दुःसदायी होता है जब उसके लिए कोई दह ने 
मिले और उप्तरा कोई उपचार ने हो। अन्याय उस समय सबसे बम दृ.सदायी होता 
है--हालांकि रहता यह तथ भी दु सदायी है--जब उसका दड्ट मिल्ल जाए और उप- 
चार हो जाए (472 7)। जिस प्रकार रोग घरीर का बष्ट है, उसी प्रकार अन्याय 
आत्मा भा वह कष्ट इसलिए होता है कि उसका अप होता है--बात्मा बरी रुप्णा- 
यध्या जिममे स्वास्थ्य के सतुलन ओर बव्यवस्यार का लोप हो जाता है (504 8) बोर 
उनकी जगह भस्पिरता और अव्यवस्था भा जमते हैं। बिता किसी परिषर्या के, बिना 
काम करना चाहते हैं, जो अच्छाई के प्रतिदुल हो, तो इसका मतलब है कि 
दे शेसा काम करना घाह रहे हैं जो उनको इच्छा के प्रतिकूल है। यह रोग 
को क्षवरथा है ओर यह जहर है कि इसका दंड के द्वारा उपचार और सुधार 
किया जाए। यह पिडांत सो में जिस रूप भे वियित हुआ है, मेने उसी 
रूप में उसका विस्तार से विधेचन बरने वा प्रयास विया है। आगे अध्याय 
]6 (क)। 

]. धस्पाय का अर्थ है अनीति था यदि ओर सही बात वही जाए तो सामाजिक 
धनीति (बयोंक्ति प्तेटो का स्याय सामाजिक नोतिपरायणता फा पर्याय है) । 
दूसरे शब्दों में जिस सामाजिक नोति-विधान पर फोई समाज निर्भर हो, उस 
का पालन न करना ही अन्याय है । 

2. इस वाबधाद में रिप्लिक के इस समूचे सिद्धांत का संकेत मिल जाता है कि 
स्यय आत्मा के तध्दों वो सहो 'ब्वग्स्थए' और उन दत्वो के सबधो को, सह 
पति है। हो सकता है ग्रह हृष्टिकोण अततः पायधागोरस का हो (आगे 
अध्याय $ (घ))। गोजियाज़ के अवतरण (507 ४--508 ४) भे तो निश्चय 
ही ध्लेटो इस दृष्टिकोण को पायथागोरस के विचार के साथ जोड़ता प्रतीत 
होता है (पीछे पृ० 70,टि० । से तुलना फीजिए)। लॉस तथा पॉलिटिफस (आगे 
अध्याय 2 (ड)) की भांति यहां भी उसने कहा है कि ज्ञानियों के कथनानुसार 
व्यवस्था! का एक ही सिद्धांत धरती और आकाश मे मनुष्यों और देवताओं 
में व्याप्त है और वह उन्हें मित्रता ओर साहचये, सयम ओर न्याय के सूत्र मे 
बाँघे हुए है रे इसी कारण विश्व का नाम ,00श0४' (सृष्टि) पडा है। संघ 
डा के दिव्य सामजस्थ' का यह विचार निक्षित रूप से पायथागोरस 
का 
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फिसो इलाज के इस रोग में पढ़े रहता कष्ट की चरम सीमा है। दंड की वद्ु औपध 
के द्वारा इससे छुटकारा पाने का यह बर्ध हो सकता हे कि घरीर को कुछ कष्ट भित्ते | 
पर, इससे आत्म! का उन्नयन मी होता है और फलत: उसे सुख मिलता है। बतः: 
दड देना भलाई करना है, साभ पहुँचावा है ; और इमसे भी अधिक है--वह सबस्ते 
बड़ी भलाई करना और सबसे बड़ा लाभ पहुंचाना है । धनोपाजन लोगों को सांघारिक 
प्रदार्षों के अमाव से मुक्त कर सकता है ; चिकित्सा उन्हे दरीर के रोग से मुक्त कर 
सकती है; न्याय उनके मन वौ कालिख हर लेता है और उन्हें सदसे अधिक सहायता 
पहुचाता है-वह उन्हें उनकी सबसे विकट बुराई से छुटकारा दिलाता है ॥ यदि यहू 
बात है और यदि इस तरह दड सुघार का हो पर्याप है, तो उस बद्ता के बारे मे 
बया कहां जाए जो न्यायालय में अपने मुवविकतों को दुष्टता से मुक्ति दिलाने के लिए 
नही वल्कि दंड से बचाने के लिए अपनी भापण-वला का उपयोग करता है । वह अपनी 
कल्ता का उपयोग लोगो को दंड के लाभ से वंचित रखने के लिए करता है, वह अपनी: 
कला के प्रभाव से लोगौ को अपराध वी यातना के बीचड भें ड्राए रखता है। यह 
भानव-जाति का शत्रु है--पां, कम से कम, दत्रु का हिमायती अवश्य है। पमझदार 
दे लोग हैं जो उसकी सेवाओं का लाम नही उठाता चाहते बल्कि अपने भाप, अपनी 
मर्जी से, ऐसी जगड़ पहुँच जाते हैं जहाँ उन्हें जल्दी से जल्दी दड मिल जाए ॥ उनका 
अन्याप-छूपी रोग कही जड़ न जमा ले, उनकी आत्माएँ कहीं पूरी तरह बस्वस्थ और 
असाध्य रोगप्रस्त न हो जाएँ--इस संभावना से बचने के लिए वे सीधे न्यायाधीश के 
पास चल्ते जाते हैं, जैसे फोई बीमार चिकित्सक के पास जाता है (580 8) | 


पोलस के विएद्ध तक को जो परिणति हुई उसमें भाषश-कलां कौ--उते 
संडरुचित और विश्ञिष्ट अर्थ में वकालत की तकश्रियी कला मातकर--अंतिम रूप में 
गहँणा की गई है । यह कला न्यायासय में अच्छी बात को बुरा करके दिखा देती है। 
धिछते-पिदे सूभो मे धंधी हुई और छत्त-कपट से पूर्ण यह कला न्‍्याथ कौ उस सच्ची 
कला की जगह से लेती है जिसका आधार होता है-झात्मा का सच्चा ज्ञान मौर 
लक्ष्य जात्मा का सच्चा उत्कर्ष । उसकी तुलना में इस झूठी कला का अपने श्रोता के 
परितोष से बडा और कोई साध्य नही होता । लेकित, हमे वततृत्वन्कला के एक रूप 
पर ममी और विचार करना है॥ वहू है राजनीतिक ववक्‍्तृत्व कला । इस कला का 
उपयोग न्यायालय मे नही, सभा में होता है और इसका उद्ंदय व्यक्तियों के मामलों 
को साधना-सँवारता नहीं, राजहझज का संचालन करना होता है। इस पर विचार 
करना अपल में भाषण-कला पर मही, बल्कि कुतके-कला पर वियार करना है-और 
यह तो हम देख ही चुके हैं कि दोनों के बोच का फ़ासलां बहुत थोडा है ।दुतकें-कला 
छुल-कपट से सच्ची विधान-कला की जगह हथिया लेती है गौर शासन-प्तचालन के 
लिए झूठे घिद्धात निर्धारित करने कौ कोशिश करतो है । कुतकं-कना ओर राजनीतिक 
वकतृत्व-कला मूलतः: एक दूसरे से अभिन्‍न हैं और यदि हम राजनीतिक वक्तृत्व-कला 
के महत्त्व को समभना चाहे, तो हमे कुतुक-कला के सिद्धातों को समझ लेना होगा-- 
उतके उम्रतम रूप को सामने रखकर उन्हें समझा लेना होगा | पोल्तस ने अपने असली 
सिद्धातों पर धालीनतवा का जो परदा डाल रबखा था, वह परदा हमे फाड़ डालना 
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होगा और हिना किसी दुराव-छिपाव के, नग्त बोर निरावुत्त सत्य का साक्षात्रार 
फरना होगा । 


तक वा यह नया दौर कलौवलीज़ के आगे आ पहुँचने से शुरू होता है (48] 
9) | कंत्तीवलीश एक राजममंन्न है, उसने अमी-अमी राजनीतिक कामों में भाग लेता 
शुरू किया है (555 /)। वह समा में भाषण देता है और वकतृत्व-कतला का प्रयोग 
करता है (500 0) | फिर, उमे बकतृत्व-कला के सिद्धांतों की शिक्षा भी भिसी है 
और, अंतिम बात यह है कि, वह बेहद सरा मादमी है मौर हर घी को उसके 'यपार्ये 
ऋप में” देखने के लिये वह एकदम तत्पर रहता है। साफ्षेटोज़ के विषद उसकी यह 
शिकायत है कि पोलस का खड़न करने के लिये उसने अभी जो तकेस्टखला प्रस्तुत की 
है, उत्तम वास्‍्तविक तथ्यों को एकदम भुला दिया गया है। यह तर्क तो उस रुह्टी 
दुनिया का है जिसमे सभी सच्चे मूल्यों का आमूल विययेय हो गंवा है। यदि कोई 
सथ्यों की ओर ध्यान दे, तो वह प्रकृति के विधान का अनुसरण करेगा और रूढि को 
जहन्नुम में जाने देगा | रूढ़ि का निर्माण बहुमत करता है जो “अपने थापको केंद्र मे 
रखकर ओर अपने स्वार्धों को ध्यान में रखते हुए विधियाँ बनाता है और यधासुविधा 
किसी की सराहना करता है, किसी बी तिदा” (483 छे)। प्रकृति स्वयं हमे बताती 
है कि "न्याय यह है कि जो बेहतर हो वह बदतर से ओर जो सवल हो यह निर्बंत 
से अधिक पाए” (483 0)। साधारण जीवन में छल नि््ंसों के अत्याचार से दबे 
रहते हैं--जेसे सिहृशावक किसी की वाणी के सम्मोहन से स्त*+ध रह जाते हों, लेकिन 
*जिपत गादभी मे पर्याप्त प्राकृतिक प्रचण्ठता होगी, वह उन सारे सूत्रों को, सारे मंत्रों, 
सम्मौहनों और विधियों को जो प्रकृति के नियम के विषद्ध हों, पैरों तले कुचल डालेगा, 
दास विद्रोह करके हमारा स्वामी बन जाएगा और प्राकृतिक न्याय का मालोक 
अधघकार की छाठी को चीर कर फूट पड़ेगा" (484 »)। यही वास्तविक सरय है; 
ओर यदि साक्रेंटीज़ दर्शन को त्याग कर उससे ऊंची चीज़ों की ओर ध्यान दे, तो वह 
इस सत्य को तुरंत पहचान लेगा (484 ८)। दक्षेन तबणों के लिये उनकी शिक्षों के 
अंग के रूप मे ठीक है; प्रोढ लोगों के लिये या व्यावहारिक मामले सहेजने मे उसका 
कोई महत्त्व नही । प्रोढ़ लोग कठोर अनुभव से जान पात्ते हैं कि उनका पाला कसी 
दुर्देम शक्तियों से पड़ता है : व्यावहारिक मामलों में दाशनिक के ज्ञान से काम नहीं 
चलता--वह तो अययाथ॑ अमूत्त विचारों का ज्ञान मात्र होता है; वहां तो काम 
चलता है सीधे निष्ठुर वत्त और छत से । 


परम ज्ञान बोर राजनीति के निमित्त वैज्ञानिक प्रशिक्षण के विचारों तथा 
साक्रेटीज़ के शेष सिद्धांत के बारे में यहो केलीकलोज का उत्तर है । हम पहले ही देख 
चुके हैं कि कैलीवलीज़ का यह दृष्टिकोण केसे बना ओर उसने किस तरह कुछ तो 
अतर्राष्ट्रीय संबंधों में मोर कुछ पशु-जगत में अपने हष्टिकोण के लिए आधार खोज 
निकालने की कोशिश की (पीछे अध्याय 3, पृ० 95-99) अब देखना यह है कि इतनी 
सीधी और इतनी सशक्त आलोचना का प्लेटो सया उत्तर देता है। यह उत्तर कंलीबलोज 
के लिए ही उसका उत्तर नहीं है; उसमें उसके सिद्धांत का गौर स्पष्दीकरण भी निहित 
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है । प्लेडो का तक॑ है कि यदि हम यह सिद्धांत स्वीकार कर लें कि घवित ही इस धात 
को कसौटी है कि न्याय क्या है और श्रेयस्कर क्या है, तो फिर यह निष्कर्ष निवलता है कि 
बहुत, जो सामुहिक रूप से थोडों की अपेक्षा अधिऋ शविनिशाली होते हैं, सापूद्विक रूप से 
अधिक अच्छे भी होते हैं और तकंध्रंखलज़ा को जागे वढाएँ तो इसी आधार पर यह भी 
निप्चप निकलता है कि अधिक शवितश्ाालो होने के नाते उन्हीं का दृष्टिकोण अधिक अच्छा 
भी है। परतु, उनके हृष्टिकोण के अनुमार समानता असमानता से अच्छी है और 
झ्न्याप करने की थअवेक्षा अन्याय सहना ज्यादा अच्छा है; ओर अपने सिद्धांत को ही 
क्राघार माने तो कंनोवत्तीज को ये सिद्धांत स्वीकार करने होगे (488 (:---489 8)) । 
इस अनिवापंता से बचने के लिए वह मपना पतरा बदलता है | पहले के तंक॑ में शक्ति 
के अधिकार का मतलब धा--संरुपा का अधिकार ) उम्तकी जगह अब वह उम्तका 
मतलब करता है--युण का अधिकार; और अब वह यह संशोधित सूत्र अपनाता है 
कि जो ज्लोग अधिक गुणी हैं याती जिनके पास अधिक ज्ञान है, उन्ही के हाथ मे सत्ता 
रहनी चाहिए। यह ऐसा सूत्र है जिस्त पर प्लेटो को स्वमावतः कोई आपत्ति नहीं है; 
शत्त यह है कि इसे अभिजात-तत्रीय अं मे नही, प्लेटो के अध॑ मे ग्रहण किया जाए 
पानी यहाँ अधिक अच्छा का अं हो नैतिक हृष्टि से अधिक अच्छा; और अधिक 
ज्ञानवानू का अर्थ हो दाई निक ज्ञान की दृष्टि से अधिक ज्ञानवान्‌। इसमे एक ओर शर्त है- 
सूत्र से सकेत मिलता है कि अधिक ज्ञामी ग्यक्तिति फो झासत करने का अधिकार (अपवा' 
करत्तेंब्य) है; उसे अपने शाध्तत द्वारा लास अजित करने का अधिकार नहीं है । इन 
छत्तों को एक दृष्टांत के रूप मे व्यवत किया गया है | यदि खाते का एक ढेर हो और 
उस्े बाँटा जाना हो, तो निरिचत है कि हम बाँटने का यह काम सबप्ते योग्य व्यक्त 
को सौंपेंगे; लेकिन सबसे योग्य व्यवित होया एक चिकित्सक जिपते हमारे छरौरों की 
और उनकी आवश्यकताओं की भी कुछ जानकारी हो | पर इसका यह नतीजा मेह्ठीं 
निकलना चाहिए कि चूंकि उसे खाना वाँडते का अधिकार है, अतः वह स्वय ओरों से 
ज्याद। हितसा ले (489 8--49! 4)॥ पर कैलीक्ली क को इन दोनों धत्तों पर आपत्ति 
है। उप्का स्पष्टीकरण है कि जब मेंने अधिक ज्ञानवान कहा, तब मेरा अर्ध केवल 
अधिक द्वानवान्‌ व्यवित से न था; मेरा भतसव तो एक ऐसे ब्यक्ति से था जिम्मे 
क्षधिक पौरुष हो और जो अधिक चरित्र-प्रल से संपत्न हो; भर जब मैंने सत्ता धारण 
करने की चर्चा की थी, तब मेरा मंशा सिर्फ़ यह न था कि चरित्र-बल से युक्त बौद्धिक 
शवित का शासन हो, बल्कि यह भी था कि शासन के द्वारा उस झत्ित का लाभ भी 
हो । खाने का ढेर खाने का ढेर भर है, पर राज्य तो राज्य है; भौर कोई भी व्यवित 
कव तका शज-काज जो अपने हाथ से नहीं तेवा जब तक कि यह काम उसके लायक 
7. यहाँ प्लेटो वही दृष्टिकोण व्यवत करना चाहता है--जो रिपब्लिक के आरंभ 

में भी व्यक्त हुआ कट कला का प्रत्येक साधक अपने निजी लाभ के लिए 

नही, अपने कला-विषय के लाभ के लिए काम करता है। यदि वह अपने 

निजी लाभ के लिए भी वाम करे, तो वह एक और, अतिरिवत कला की 


साधना करना है--वह अपने कौशन्न का किराया बसूल करता है ताकि उसछे 
अधिक से अधिक लाम उठाया जा सके । 
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न हो और उससे उमर निम्री लाम न हो ।* प्लेटो वा जवाब है कि यह तो असल में 
घुखवाद का सिद्धांत हुमा । निजी लाभ वा असली अध॑ है निजी सुख; मुनाफे को अपना 
उद्देश्य वना लेने का अर्य है-सुख्र के लिए जीना | कैलीवचीज इस निष्कर्ष को 
स्वीकार परने के लिए और मुखवाद के सिद्धात के पक्ष में मरसक बिना लाग-लपेट 
के आग्रह करने के लिए तेपार है। आत्म-मंयम किसो भी काम का सदगुंण नहीं। 
जीवन का सर्वेश्रेष् मार्ग यह है कि आप अबनी तृष्णाओं को बढ़ने दें--यहाँ तक कि 
बदते-वदते वे देश्प>रूप हो जाएँ ओर किर आप में इतनी सूम-यूक और इतना अडिग 
साहस होना चाहिए हि आप इन दत्यों को तृप्त कर सके (49] ४--492 /)॥। 
इस सुखवादी दृष्टिकोण के विरोध में प्लेटो ने जो तर्क दिए हैं, यहां हम उनकी चर्चा 
नहीं कर सकते? । जहाँ तक हमारा संबंध है पह समझ लेना पर्याप्त होगा कि यह 
औलीवलोड जेसे दवता राजमर्मश् के कारण का सिद्धांत है और प्लटों बे मत से 
सभी राजनीतिशञ--कम से कम इस प्रकार के राजनीतिज्ष-मूलतः स्वार्यपरायण 
भहुंवादी होते हैं । 


हम देख छुड़े हैं हि वक्ता राजमर्मश अपने जीवन में व्यक्तिगत खुख वी 
भिद्धि का प्रवतन करता है | बय हमें यह भी देसना है कि वह अपने जीवन में असख्य 
लोगों को प्रसतत करने की भी कोशिश करता रहता है । पहले-पहल देखने पर महाँ 
बुछ अर्तावरोध लग सत्रता है। एक ओर तो हमे कद्दा जाता है कि राजनीतिजञ 
अपने निजी लाभ के लिए ध्षासन करता है और समुदाय के हिंत वो उपेक्षा करता है+ 
दूसरी कोर यह भी छहा जाता है कि वह ममुदाय वो प्रसन्‍त रखने में अपनी दवित 
का उपयोग करता है (5025) | यह अंतविरोध देखने भर का है और यदि दम दो बातें 
बाद रखें, तो इसका तुरंत समाधान हो जाता है । पहली वात यह है कि राजनौतिज्ञ 
के कार्य-स्वातंत्य की एक नियत सीमा होती है--जतता पी प्रभुता; और दूसरी बात 
गह है समुदाय को प्रमन्‍्त रखना वही वात नहीं है जो समुदाय को लाभ पहुँचाना है? 


]. अस्‍तु, कैलीवलीज का तके है कि शासक को अपनी सत्ता का प्रयोग दूसरों से 
अधिक पाने के लिए ओर अपना गोरव बढ़ाने के लिए करना चाहिए। बाद 
के एक अवतरण में प्लेटो ने उस पर आरोप लगाया है कि उसने ज्यातिति की 
उपेक्षा की है और यह बात भुला दी है कि देवों और मानवो में ज्याधितीय 
समानता का तत्व सबसे अधिक दावितिशाली है (508 ४) | यह बानुपातिक 
सफलता का शिद्वांस है जिसकी पुलरादत्ति रिपल्लिक (अपे क्षष्णाप १॥ (४) 
में हुई है और लग (अणे अध्याय ॥5 (ग)) में भी । 

2. इनमें सबसे सरस्त-सीषा तक॑ यह है कि आत्म-परितोष का जोवम निरतर 
अमाव का जोवन है । यह सुखवाद का विरोधामास है। सुखवादी चलनी को 
भरने की कोशिश करता है। एक अन्य रूपक में उसके जीवन की तुलना निम्न॑र 
से फी गई है जिसमें पानी हमेशा आता-जाता रहता है। फिर एक और भह 
हृष्टात में उसकी तुलना ऐसे व्यक्ति से की गई है जिसके हमेशा खुजली होती 
रहती है और जो हमेशा नोचता रहता है (494 8--0)॥ 

3. रूसो की शब्दावली मे प्रत्येक की इच्छा वही चीज नही है जो सामान्य इच्छा 
है जौर पहले का परितोप वही चोद नही है जो दूसरे को प्राप्ति, और 
राजमर्मज़्ञ का सच्चा काम यही है । 


240 घुनानो राजनोति-प्रिद्धांत 


जो राजनीतिज्ञ मपनी पीदी में बुद्धिमान होता है, वह जो भी निजी लाभ प्राप्त कर 
सकता है, करता है । पर जनता की प्रगुुता हमेशा उसकी सीमा होती है और बढ 
अपने इसो प्रभु के सुख की व्यवस्था करके उसके ददते में निजी लाभ प्राप्त करता 
है। उप्तके तोर-तरीके उस जांदमो जंसे होते हैं जिसते अपने को कसी तानाघ्चाह के 
हाथ वी कठपुतली बना लिया हो और जिसने अपने स्वामी की निेृष्टतम वासनाओं 
को तृप्त करके सफल्नता प्राप्त की हो (50 9) प्लेटों की हृष्टि में एथेस के 
सार्वजनिक जीवन को ज्ाइशोवित सीघी-मादों है: “हम जनता के अधीन हैं: 
हमे अपने स्वामियों को खुश रखना चाहिए” । सग्रीतकार, ताटवबार ओर राजमर्मश 
सबकी समान रूप से यही भादर्धोक्ति है । संगीतवार सार्वजनिक श्रतियोगिताओं के 
लिए संगीत रचता है, उसे अपने श्रोताओं वो प्रसम्न करने की उत्सुकता होती है ॥ 
नाटककार बड़े गभीर भाव से तरह-तरह की शेखियाँ वधारता है पर चलता वह 
भी इसी दोति पर है। वह बपने नाटक प्रेक्षकों के लिए लिखता है। बोर यदि हम 
इन नाटकों में से सगीत, लय और छद के सारे सहायक स्राघन निवाल दें, तो हम 
देखेंगे कि वे केवल असंध्कृत वाणी-विलास रह जाते हैं (502 70?) । राजमर्म॑ज्ञ सगीत< 
भवन ओर रंगशाला के उदाहरण पर चलता है और लोक-मनोरजक की भूमिका 
निद्याहता है। सफलता धोर लोकप्रियता की घुन में वह यह भूल जाता है कि उसका 
काम बही ऊंचा है । उसका काम यह है कि अपने साथी-नागरिकों को उत्ते जिसे 
ढेंग का पाया हो, वह उन्हें उससे कही अच्छे कादमी बना कर जाए जोर उतके सन 
को संतुलन और व्यवस्था के ऐसे उत्कृष्ट वरदान दे जाए जो न्याय और संयम के ही 
हीं बल्कि हर तरह के उत्कपं और सदुगुुण के जनक और निर्माता होते हैं (504 ७: 
506 7)। (उसे मालूम हो वो) उसका काम ज्वार के साथ तैरना नहीं है; उसका 
काम तो उससे उल्टों दिशा में तेरना है । जो चीज़ सबसे अच्छी हो, उसके पक्ष में 
खड़े होने मौर बोलने के लिए उसे तंयार रहना चाहिए--चाहे वह किस्ती को प्रिय 
लगे या बरत्रिय । उसे प्रथत्त करना चाहिए कि वह लोगों को मपनी हीन इच्छाएँ तजने 
के लिए बाध्य कर दे । उसमे इतवा साहस होना चाहिए कि वह देश को उसकी 
अपनी भलाई की खातिर 'दंड' दे और उसे प्रयास करना चाहिए कि वह अपने साथी- 
नागरिकों को स्वतश्र होने के लिए लाचार कर दे (505 ४-८०) ॥ 


एथेंस के सभूचे इतिहास में एथेंस के राजमर्मझ्ों का जाचरण इससे कितना 
मिन्‍न रहा है ? केलीवनीज स्वय भी राजमर्मन् है और उसने बिना कसी लाग-लपेट 
कै उन पसिद्धातो का उल्लेख कर दिया है जिन प्र एथेंस के राजमर्मज्ञों ते हमेशा क्ममणलष 
किया । बेमान राजमर्मेज्ो को दोष देना आसान होता है और उन्हें जो दोष दिया 
जाता है, वे उस सबके पात्र भी हैं। लेक्नि, इसका मतलब यह बिल्कुल नही कि 
उनके पूर्ववत्तियों को त्रभियोग से बरी कर दिया गया । “जब भीषण विपत्ति आएगी" 
(प्तेटो यह बात घटना के बाद लिख रहा है पर उसने सात्रटीज़ के मुंह से भविष्य- 


. लॉज में यह तक फिर आया है मोर वहाँ उठका विस्तार भी हुमा है। वहाँ 
प्लेटो ने नाटक में 'रगमच-तंत्र” और राजनीति में लोकतंत्र को समकक्ष रखा 
है (आगे तुलदा वीजिए, अध्ययय 3 (5)) ॥ 


7] मौतों, प्रोटेगौरस और गॉजियास £48 


घाणी कराई है) “जद एपेंस के लोग जो दुछ उन्होंने बजित किया है बही नही, बल्कि 
उनके पास णो पुरानी पपदा है वह भी खो बंडेंगे, तव वे दलीवली उ, एल्मिवियाडिज 
और अपने युग मे समस्त राजमर्मझों को दोध देंगे”; लेविन वे गूस अपराधियों को 
भूल जाएँगे--राजमर्मन तो उनके पाप में बस भागौदार रहे होगे (59 »)। हो 
सकता है पुराने राजममज अपने नगर वो जहाजों, प्राचीरो ओर शस्त्रागारों से लेस 
करने में अच्छे रहे हो (57 (0), पर उसे सद॒गुण रो राजाने-रंवारने की दृष्टि से वे 
फ्यादा अच्छे न थे । एथेंस में भ्रष्टाचार का बोलवाला तो साइमन के समय वा, औौर 
उससे भी पहले धेमिस्टोक्नीज के समय का और उससे भी पहले मिल्टिआाडीज़ के 
समय का है* (503 8-0: 56 0-2) | एथेनी सोद तंत्र वो सबसे बडी विभूति 
पेरीक्लीज़ के विरद्ध भी प्लेटों का यहो आरोप है (55 0--56 ()। स्वयं 
सतोप पाने के लिए उसने लोगो को भी सतुष्ट क्या। एथेंस में तिरमौर बनने के 
लिये उसने लोगों को पैसा दिया और उन्हे आलसी, बायर, वाचाल और लाली 
बना दिया । उसने अपने साथी-नागरिकों को बेहतर बनाने के बजाए बदतर बना 
दिया । यह बात उमके अपने उदाहरण से ही सिद्ध हो गई। एयेस के लोग प्ोध में 
भरकर अत में उसके ऊपर ही टूट पढ़े बयोकि घटना-क्रम उनकी मर्जी बे माफिक नहीं 
चल रहा या। यदि पशुओं के किसी झूँड ब। चरवाहा (और अंत्तोगत्वा, राजममंन् 
भी मानव-मुड का चरवाहा ही होता है?) इस तरह का क्ाचरण वरता, यदि वह 
अपने झूँड को इम हृद तक हाथ से निकल जाने देता और अपने प्रबंध से उसे इतना 
हिल बना देता कि वह उल्टा उम्मी के ऊपर टूट पड़ता और उसके टुयड़े-टुक्ड़े कर 
देता, तो हम निश्चय दी उसे अच्छा चरवाहा नही मान सबते । बया हम पेरीबलौज 
को अच्छा चरवाहा वह सकते हैं? “ऐसा कोई आदमी नहीं दिखाई पड़ता जिसने 
कभी इस नगर की राजनीति में अपने आप को अच्छा आदमी सिद्ध विया हो” 
(57 8)। "किसी नगर में एक भी ऐसा नेता नही मित्रता जिसे नगर ने समवत" 
अन्यायपूर्वक दड दिया हो--उस्ती नगर ने जिसका वह नेता है” (5)9 0)। निराशा 
के क्षणों मे प्लेटो को उजाले की कोई किरण नहीं दिखाई देती, सभी राजममंत्र 
घोसेबाज हैं । उन्हें खाने-पीने और पहनने-ओदने झी चीज़ जुटाने की ही बिता सदा 
रही है और रहतो है । वे चिकित्सा और व्यायाम बी आवश्यकता को भूल जाते हैं 
ओर हमेशा से भूलते आए हैं। वे सेवकोचित मोर गौघ कल्लाओ को साधना करने के 
लिए तो प्रस्तुत हैं; पर वे सही विधान और सच्चे म्याय-प्रशासन द्वारा लोगों की 
आत्मा को पृण स्वास्थ्य प्रदान करने वाली शासकोचित और प्रमुतासंपन्‍्न कला से 





$ साइमन, थेमिस्‍्टोबलीज़ और मिल्टिग्राडीज़ तीनों ही एथेंग के विश्यात 
सेनापति और राजमर्मन थे | युद्धकौशल और राजनेतृत्व मे अग्रणी होने पर 
भी इसाक व्यक्तिगत नैतिक आचरण सदिग्ध था और इनके लिए इन तीनों 
को ही समय-समय पर दड दिया गया । इन तीनों ने एथेंस की भौतिक और 
सेनिक उन्नति करने मे तो कोई कसर नही छोड़ी थी, पर एथेंस के राजनीतिक 
जीवन में भ्रष्टाचार का भी बीज इन्होंने बोया था | 


7. पॉलिटिक्स (आगे अध्याय |2 (क)) मे इस विचार की पुनरावृत्ति हुई है और 
वहाँ इसका विशद विवेचन हुआ है 


रा2 सूनानो राजनोति-घहिद्धांत 


कतराते हैं। सही विधान ओर सच्चे न्याय-प्रशासन का आत्मा के लिए वही महत्त्व है 
जो व्यायाम तथा चिकित्सा बा शंरोर के लिए | “उन्होने नगर को बंदरगाहों कौर 
कर से प्राप्त घन-दौलत (राजस्वो) से सर दिया है! : उन्होंने न्याद बौर संयम के लिए 
बिल्कुल जगह नहीं छोडी है (59 »)”। 


यह है एयेंस का अपीत । (*्लेंटो साक्षेटीज् मे क हृतवाता है कि) भाज जो जादमी 
राजमर्मज वनना चाहे, उसे अरते आपसे यह सवाल पूछना चाहिए कि बह राज्य को 
चिकित्सक बनेगा और उधके सदस्यों को बच्छे स बच्छा बनाने को भरसक कोशिश 
करेगा या सिर सेवक और चाटुकार की भूमिका निभा कर हो उसे संदोष हो जाएगा 
(52--4) । साज्रेटीज ने छपने बाप से यह सवाल पूछा है मोर इसका वही जवाब 
दिया है जो इसका एक-मात्र संभव जदाव है। वह चिकिस्सक की शूमिका निभाना चाहेगा 
और उसकी आदर्शोकिति होगो: "लोग दौमार हैं: आइए, हम अपने स्दामियों को चगा 
करें ।" वह एपेंस के उत इने-गिने लोगों में से हैं-“भोर शायद अपनो तरह का अकेला 
एयेनी है--जिसने राजनीति की सच्ची और छुद्ध कल्ा को ओर ध्यांन दिया है | लपनी 
पीढ़ी का वही एक राजमर्मग है । चह जानता है क्लि उसे पुरस्कार ज़छर मिलेगा | चूँकि 
उसने जो दुछ किया है मपने स्वामियो को खुध करने के लिए नही, सुधारने के लिए 
ही किया है, अतः जिन झूठे राजनीतिज्ञों की उसने लानव-मलामत की है, “वे उसे कटघरे 
में खड़ा फरेंगे जैसे किसी हलवाई के अम्पारोपण पर छोटे-छोटे बच्चों की अदात्ञत में 
विकित्सक पर मुकृदपा चलाया जाएं, और अभियोग यह हो कि वह कडवी दवाएँ देता 
है और मिठाई से परहेज करने को बहता है” (52] 70--5228) । उत्त दिन यह कहुदा 
बुधा होगा कि मेने तो ठीक काम किया था; मेने तो जो कुछ किया तुम्हारी भलाई 
के लिए किया था । बदालत इस सफाई को मही सुतेगी । 


फिर भी हम यह सौच सबठे हैं कि एक और दृष्टिकोण से सात्रे दीज़ शायद पहला 
ऐसा व्यवित होता जो राजमर्मच् की उपाधि अस्वीकार कर देता । भले ही उत्तकां नैतिक 
अयोजन सदी रहा हो, पर वह तो खुले ज्ञाम कहता या किमेरा एकमात्र ज्ञात तो अपने 
जज्ञान का क्षान है। तब, हो सकता है वह यही कह देता कि मेरे पास आवश्यक ज्ञान 
ओर प्रशिक्षण नही है । प्लेटो का फहना है कि सच्चा राजमर्मज्ञ वही हो सकता है 
जो यहे सिद्ध कर सके कि उसते राजनीति-कला की प्रशिक्षा पाई है; और उसे यह भी 
दिखा देना चाहिए कि बड़ी-बडी चोज़ों मे अपनी कला का उपयोग करने से पहले वह 
छोटी-छोटी चीजो में सफलता के साथ उसका उपयोग कर चुका है | यही बात प्लेटो 
से भो पहले उसका ग्रुरु हमेशा कहा करता था---जिसने शििल्प-क्ला का धशिक्षण न पाया 
हो और जो अपनी बनाई हुई अच्छो-अच्छी इमारतों के रूपमें अपने कौशल का 
प्रमाण न दे सकता हो, उसे मकान बनाने के लिए शिल्प्री के रूप मे कभी भी नह 


, 'राजस्वो' दाब्द से अभिप्राय उस कर से है जो एथेती साम्राज्य के (मित्र 
राज्य दिया करते थे । लगता है कि प्लेटो की भाषा मे साझ्नाज्य फी निंदा 
का माब निहित है । जब उसने ग्रॉजियाश को रचना को थी, तब तक यह 
साम्राज्य हाथ से निकल चुका था। "भीषण दिपत्ति और 'संपदा सो बैठने” 
से उप्का सडेद पेलोपोनेश्चियाई युद्ध के गत में साम्राज्य को हानि से है । 
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चुना जाएगा । यही वात निश्चय ही राजमर्मन पर भी लागू होती है भोर हूप यह तकाजा 
कर सकते हैं कि उसने भो अपनी कला का प्रशिक्षण पाया हो और वह भी अपने काम 
में कौशल का परिचय दे सके (54 & --55 &)। कोई बता जिम विषय घो न 
समभता हो, उम्र पर उसे परामर्श देने का दम नहीं भरना चाहिए और न उस समय 
सभा मी कार्यवाही में अपनी टॉँग अढानो चाहिए जद किसी विशेषज्ञ को किसो पंद पर 
चुनने का सवाल पेश हो। इम तरह का चुनाव करना विशेपज्ञों का का म है। जब शिल्पी 
या सेनापति को चुनना हो, तब बवताओं को नहीं, बल्कि शिल्यियों और सेनापतियों 
को ही परामर्श देना चाहिए (455 ॥--8) | जब आप इपतंवान बना रहे हों, तव 
घड़ा बनाना सीखने की कोशिश करना बहाँ की अयलमदी है (54 70) ? और राज- 
म्मेज़् को चाहिए कि पहले वह बेयवितक उद्यम से स्वय बो पद के योग्य बना ले और 
इसके वाद ही उस पद का बोक उठाने के लिए आगे बढ़े! । इसलिए, हम यह निष्कप 
निकाल सकते हैं कि राजमर्मत़ के लिए दो दायें आदश्यक हैं. एक तो सही ने तिक प्रयोजन 
“जिसके लिए नि स्वायंता चाहिए और जो उसे अब्ने साथो-नागरिको वी ऐुशहाली 
के लिए काम करने की प्रेरणा देता है; ओर दूसरे अपने व्यवसाय वा पूरा ज्ञान--जिसके 
लिए विशिष्ट कौशल मौर नियमित प्रशिक्षण की ज़रूरत होती है। यदि शासन को कला 
के रूप में प्रहण विया जाए और यह कला सच्ची वला हो--दिखावटी कला न हो--तो 
इस घारणा में इन दोनों दातों का संगम हो जाता है और वे मिलकर एक हो जाती 
हैं। जब एक बार यह बात मन में जम जाए कि समाज-जीवन के पथ-प्रदर्शन के लिए 
एक निश्चित कला है, एक परम ज्ञान ऐसा है जिसका लट्ष्य लोगो को यह बताना है कि 
वे अपने कर्मो द्वारा कोन-सा प्रयो जन साधें ओर इस तरह जिसका लंद्षय उनवा उन्नयन 
करना हो, जब एक बार यह वात समझ लो जाए कि राजमर्मज्ों के लिए इस कला 
में निश्चित प्रशिक्षण को जहूरत है, तद सव बुछ हांप आा जाता है । तब राजमर्मतत 
ऐसे नोसिधिए मोर अनाडो मे रहेगे जो घोचें कि राजनोति में हर आदमी को गति हो 
सकती है। वे अपनी उद्ात्त वृत्ति के लिए परिश्रमूर्वक प्रशिक्षण प्राप्त करेंगे, वे अपने 
निजी लाभ के लिए हाथ-पेर मारना दोड देंगे व्ोंकि कला का प्रशिक्षण पाने और 


. यहाँ प्लेटो और अरिस्टाटल के विचारों का तुलनात्मक अध्यपन रोचक होगा । 
पॉलिठिक्स (त,]8 0--] 3; 28, 0 33-] 28 2, & 4) में भरिस्टाठल 
ने युवित दी है कि जो ब्यकवित् स्वयं विशेषज्ञ नही है, पर जिसे विशेषज्ञ की बताई 
हुई दीज़ों का इस्तेमाल करना पडता है, वही विशेषज्ञ का संबसे अच्छा चुनाव 
कर सकता है ।प्लेटो को युक्त मे विशेषज्ञ के महत्व के बारे भेप्लेटोवादी मत 
व्यक्त हुआ है: अरिस्टाटल का (राजनोति में भी मोर कला-संबंधी मामलों मे 
भी) विशेषज्ञ में कम और सामान्य निर्णय में अधिक विश्वास है । प्लेटो ने जब 
आप इमतंबान बना रहे हों, तव घडा वनाना सौखने की जिस कहावत का 
उल्लेख किया है, उसके जबाव में अरिस्टाटल का वहू सिद्धांत रखा जा सकता 
हैं जो उसने नोतिशास्त्र के बारे में (ओर लक्षण द्वारा राजनी ति के यारे में भी) 
निर्धारित किया है--“हम काम करते-करते सीखते भी जाते हैं ।'” (एविवत, 

03, & 32--3)॥ इस घिद्धांत का बड़ा भारी महत्त्व है। उदाहरणायं, 
इसमें उत्त वर्मों के लिए भी मताधिकार उचित भाना गया है, जो तब तक मता- 
घिकार का उपयोग नही समझ पाते जब तक उमका वास्तव में उपयोग मे करलें। 
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यला वी साधना बारने से वे यहू सममतजाएँगे कि उनवा काम अपनी कला के विपय 
थी भलाई फे लिए प्रयत्न बरना है; और आसिरी ब,त यह है कि वे अपने स्वाभियों 
थी चाट्ुकारिता बद कर देंगे वयोकि वे जान जाएंगे कि उनकी कला उन्नयन के लिए 
है, चाटुबारिता के लिए नहीं । 


गॉजियाज्ञ का यही हर्ष है और इस तरह प्लैटो यह रिद्ध करने शी कोशिश 
बारता है (जेसा कि उसने प्रोदेगोरत मे प्रमाणित करने वा प्रयत्न किया है) कि सदगुण 
तो, राच्ची राजनीति-कता गो, शिक्षा तो दी ही जा सकती है । इस तरह के प्रशिक्षण 
थी घड़ी भारी आवश्यकता भी है । इस तरह अंत मे साप्ेटीज़ दी बात का औचित्य 
विद्ध कर दिया मया है और मावी सुयार की दिशा का भी सकेत दे दिया यया है। भूदी 
दिक्षा को उपाड फेंगना चाहिए और प्रुतक-क्ला या निषेध होता चाहिए। भूडे 
राजमर्मों को जो अपने गार्यों द्वारा एस तरह को शिक्षा के भूल मे निहित स्वार्धवाद 
के रिद्धांत वा उदाहरण प्रस्तुत परते हैं, काम-काज के संचालन का अधिकार नही 
देगा चाहिए। शान की जगह ज्ञान की प्रतिप्ठा होनी चाहिए--सब्दी शिक्षा द्वारा 
दिए जाने वाले सध्चे शान वी; और जित लोगो के हृदय और मस्तिष्क में यह शान 
अपना मापन कमा जे, उन्ही घोगो वो छस़के बालोक मे मानव-जी वसे का प्रष-प्रदर्शन 
करना चाहिए | अब हम रिपब्लिक की भोर देखें तो पाएँगे कि वहाँ इन सारे सुकावों 
का संकशन किया गया है, उन्हें एक सूत्र में बाधा गया है ; वहाँ सच्चा ज्ञात, सच्ची 
शिक्षा भर सच्चे राजमर्मश सभी के उदाहरण प्रस्तुत किए गए हैं । हमने अब तक प्लेटो 
की जिन रचनाओ्रों पर विचार किया है, ये या तो निषेधात्मफ हूँ या फिर भूमिका के 
रूप मे है। रिपस्लिक में भावात्मक दिक्षा दो गई है और पही वहू भवन अरितिस्व में 
गाया है जिसकी ये सब थुनियादें हैं। 


जशिर ग़मय बॉ जियाज़ पी रचना फी गई थी, उत्त समय प्लेटो के मन में न्याय 
भपवा तीतिपरापणता कै राजनीतिक आदर्श वा एक चित्र चत घुका घा और उसे 
यह विश्वाप्त हो चुका था कि उसकी सिद्धि उपयुक्त परिस्थितियों मौर उपयुक्त प्रश्ि- 
क्षण पद्धति पर निर्भर है। कितु भ्रादर्श रो दो काम निकल सबते है ; मौजूदा परि- 
स्थितियों को निरफे-परसने और उनवी लानत-म्लामत करने के लिए वह एक 
मापदंड हो सफता है, उनकी आधोचना फे लिए एक मूत्र बन सकता है या वह 
युपार के लिए एक प्रतिमान और भविष्य वी थाश्ा का रूप ले सबत्ता है। 
गॉनजियाज मे न्याय के आदर्श का उपयोग इनमें से पहले भ्रयोजन को पूर्ति के लिए 
किया गया है । इस ग्रंथ मे एथेंस नगर को यु रा-भवा वहा गया है पर उसमे आदर्श 
भगर का राही रास्ता नही बताया गया। '्लेटो को छतिद्धांतों दा तो रपप्ट ज्ञान है; पर 
अभी वह उन्हे कार्य-छप मे परिणत करने का माय नही जानता । अपने सातवें पत्र 
मे उसने बताया है कि राज्यो के वत्तेमान रूप से मुझे विरब्ित हो गई है पर मैने अभी 
यह सोचता आरम नही किया है कि आदर्श राज्यो का निर्माण कैसे हो सकता है। इसी 
पत्र में प्लेटो ने लिखा है कि उसने इस बारे मे छीघ ही चितन आरभ कर दिया था। छप्ते यह 
जरा भी विदवास नही हुआ हे कि मादर्ण का राज्य इस दुनिया का राज्य नही होता और 
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दर्शन का जीवन मृर्यु वी भूमित्रा होती है!। गाँअियाज में तो कुछ ऐसा लगता है. 
मानो अपने चुप हो बंटने के बारे में प्लेटो से अपनी राफ़ाई वेझ की हो। जब कंसी- 
बलोज उन दा निको वी सिह्दी उड़ता है जो किसी एकाल बोने में तीन-चाए छोकरों 
वी छोटी-सी मइली से गुप-घुत बातें करते रहते हैं (485 6), तव शायद उप्तम 
ध्लेडो द्वारा अवने ही ऊपर संगाया गया अभियोग परिलक्षित होता है। जब साफेटीज 
कंलीपलीज से कहता है दि दाशनिक होते हुए भी वही अरउनो पीड़ी का एक-मात्र राज- 
मम है, तब वह “्येटो वे अपने ही ऊगर लगाए गए दोपारोय के विदद्व प्लेटो का 
बचाव प्रस्तुत करता है*। उेकिन, उम्रके मन में एक नई थाज्ञा और अपने आदर्श के 
स्वम्प के बारे मे एक अधिक साकार घारणा पनपने लगी पी । उसमे रिपब्लिक कौ 
योजना ही तेयार नद्दी बी, उसने सिराली की यात्रा भी यी और अकादमी वी स्थापना 
भी | अततोगरत्वा उसने देता हि दर्शन मृष्यु की तेथारी नहीं, वह तो जीवन की एक 
पद्धति है। प्लेटो का शेष जीवन दा ही कामो में बीता : एक तो दस जीवत पति 
कै प्रवार में और दूसरे मानव जाति वी सेवा द्वारा अपने बादर्भ की सिद्धि मे । 





], फ़ाएडो, 64 से तुलना कीजिए । गॉजियाल, 493 8 तथा 522 & और मांगे 
से भी तुलना कीजिए । यिपाएटेट्स (74--6) में दार्शनिक जीवन से संवद्ध 
अवतरण भी देखिए । 

2. टॉप्सन ने अपने संस्करण में कहा है कि प्लेटों ने गॉजियाद में अपने मिर्षों 
के सामने अपने राजनीति से अलग रहने वी राफाई पेश्न वी है। इन मिश्रों ने 
प्लेटो से आग्रह किया था कि वह राजनीतिक जीवन लपनाए और “सादें- 
जतिक समाकं में या न्यायालयों में माषण देने को शवित का विकास बरे .. 
साक्रेटीज़ बो इस गुण के अभाव के वारण हो प्राणदंद मिला था।" 
(प्रस्तावना, पृ« 22९५)। इस दृष्दि से देखने पर 52॥8 में साक्रेंटीज़ की 
नियति का जो उल्लेस हुआ है, वह इम बात का संकेत है कि यदि प्सेटो भी 
दर्शन बी साधना में रत्त और राजनीति में विरत रहा, तो उत्तकी भी वहीं 
गति हो सकती है (नाोवं से भी तुदना कीजिए, पु ०कृ०, पू० 5)। मेरा निवेदन 
है कि जिस घीज ने प्लेटो को सार्वजनिक निंदा के डर से भी अधिक परेशान 
कर रफ़ां चो, वह यह डर था कि अगर वहू उच्चतम आदर्श त्तक म पहैच 
पाया और कर्म मय जीवन न अपना सका--ओर उमे सदेह था कि शायद कमंमय 
जीवन ही बनतोयत्वा उच्चतम जीवन हो--तो कही उसकी अतरात्मा ही 
उसे न घिवकारे । यूयोडिमसत (306) में एक रोचक अवतरण है जिसमे प्लेटो 
ने दर्शन और राजनीति के समन्वय की संभावना पर विचार किया है। यह 
सट्दी है कि उसके मत मे ईसोक़ेटीड के ढेंग के वक्ता हैं जो आधे दाशनिक है 
और आधे राजनीतिज्ञ। लेकिन उसने जो सवाल उठाया है, उसका एक 
ध्यापक क्षेत्र भी है। 


अध्याय $ 
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अध्याय है 


रिपब्लिक और उसका न्याय-सिद्धांत 
(क) रिपब्लिक की योजना श्र उद्ं श्य 


ध्तेटो ने रिपब्तिक थी रचना अपनी प्रौद्ावस्था में, चालीस वर्ष वी आयु के 
आस-पास, कौ थी। यहौ वारण है कि यह प्रथ उसके अन्य सवादो वी अपेक्षा वही मच्छा 
है। इसमें हमें उसके चितन वी पृर्णता के दर्शन होते हैं। इस ग्रंप के दो धीप॑क हैं 
--राग्य (पोलौतिया या सेटिन में, रेसपब्लिश्ा । यह ग्रय सामास्यतः इसी संटिन नाम 
से प्रसिद है या न्याय-मीमासा' । इन दो दीँसों मे: बावजूद यह नहीं समझ लेता 
चा हिए कि यह राजनीति-विज्ञान अथवा न्याय-शास्त्र का भ्रष है । यह राजनीति ओर 
न्याय-शास्त्र दोनों का ग्रंप है पर उससे वुष्ठ अधिक भी है। यह मानव-जीवन के पूर्ण 
न के प्रतिषादन का प्रयास है । मुस्य रूप से इसका संवध कम रत मानव से है और 
इसलिए इसमे नेतिक और राजनीतिक जीवन वी समस्याओ पर विचार किया गया है। 
लेकिन, मनुष्य अ्षसंद इकाई है; उतके कर्म को उसके चितन से अलग करके नहीं समता 
जा सरता। अतः रिपश्सिश चितनरत मानव का और उसके चितन के नियमों का भी 
दर्शन है । यदि इस हृष्टि से रिवब्लिक को मानव का संपूर्ण दर्शन रामभा जाए, तो वह्‌ 
अखंड और समन्वित रचना लगती है । यदि उसके विभिन्‍न विभागों पर विचार किया 
जाए, तो वहू अनेक रचनाओं मे विमवत लगेगी जिनमे से प्रत्येक्ष रचना का अलग विषय 
होगा । इनमे एक ग्रय तत्त्व-मीमांसा पर है जिसमे श्रेय के विचार मे सव ची जो यो एक्ता 
व्यवत की गई है । एकगग्रथ नैतिक दर्श्नन पर है जिसमे मानव-आर्मा वी संद्वृत्तियों का 
झनुसधान किया गया है और न्याय मे उनदी मच्विति तथा पूर्णता वा प्रतिपादन किया 
फषा है एक प्रंध कशिक्ता पर है। रुसो ने कह्टा था, ((रपब्लिक राजनीति का प्रेथ नही 
है; बहू वो शिक्षा के विषय पर बाज तक का सर्वश्रेष्ठ ग्रथ है ।'' एक ग्रव राजनी ति-विज्ञान 
पर है। इसमें राज्य-तंत्र और सामाजिक सस्याओं का (विशेषकर विवाह और संपत्ति 
विपमक सामाजिक सत्याओं का) चित्रण है जिनके अनुसार आदर्श राज्य का नियमन 
होना चाहिए अत में, एक ग्रंथ मानो इतिहाप-दर्शन पर है । इसमे ऐतिहासिक परिवत्तंन 
की प्रक्रिया समझाई गई है और बताया गया है कि आदर राज्य वा कैसे पौरे-घीरे पतन 
होता है और बह अत्याचारी शासन का रूप पारण कर लेता है। लेकिन, ये सारे ग्रंथ 
एक ही सूत्र में बंधे हुए हैं क्योंकि तव तक ये सारे विषय एक थे। ज्ञान के अलगन्अलग 
शाक्षाओं मे कोई कटे-छेंटे भेद अभी तक नही किए गए ये । अरिस्टाटल तक इनका 
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संक़ैत करके रह गया था; इम्हे व्यावहारिक रूप न दे सका था ४ इस समय एक विषय 
तो था मानव-दर्शन ओर दूस रा था प्रहति-दर्शन । प्रकृति-दर्शन मुकाबले मे मानव-दर्शव 
के वराबर या उससे उच्चतर ही बेठता था । प्लेठो जिम सदालत का जवाब खोजने में 
लगा हुआ था, वह सवाल बस इतदा-्सा था--बच्छा बादपी कौन होता है भर बच्छा 
आदमी कैसे बनवा है ? हो सकता है हमे लगे कि यह प्रश्त नैतिक दर्शन वा है--वे बल 
नैतिक दर्शत का । कितु, यूनानी के लिए यह वात साफ थी कि क्षच्दा आदमी राज्य 
का सदत्य भो होगा भीर राज्य वा सदत्य दनाकर ही उस्ते अच्छा बताया जा सकता 
है । इसलिए, पहले प्रश्न के बाद सहज ही दूमरा प्रश्त उठ खड़ा होता है--थच्छा राज्य 
फैस्ता होता है और अच्छा राज्य कैसे बनता है? इप्त प्रकार, नैतिक दर्शन ऊँचा उठकर 
राजनोति-विज्ञान के क्षेत्र मे प्रवेश कर जाता है 4 वे दोनो मिलकर एक हो जाते हैं और 
तब उन्हे कौर भी ऊपर उठना होता है । साक्रेटीज के किसी भी अनुयायी के निकट यह 
बात बिल्कुल साफ थी कि बच्छे आदमी को ज्ञानबान्‌ होना ही चाहिए । अक्ष:,एक 
तीसरा प्रइद उठ खडा होता हैः भच्छे भादमी को नच्छा बनने के लिए किस चरम ज्ञात 
से संपन्‍त होना चाहिए ? इस प्रश्त का उत्तर तत्त्व-मौमांसा दे सकती है भर जब तत्त्व- 
मोमाता इस प्रवन का उत्तर दे चुकती है, तब चौथा प्रश्न उठ खड़ा होता है: भच्दा 
राज्य अपने नागरिकों को किन उपायों द्वारा चरम ज्ञान तक ले जाएगा--जो सदगुण 
वी छात्ते है? इस प्रश्त का उत्तर देने के लिए एक शिक्षासिद्धांत आवश्यक है। चूंकि 
प्लेटी को अपनी शिक्षा-यौजना को सत्तोपजनक रीति से कार्यान्वित करने के लिए सामा- 
जिक परिस्थितियों मे फिर से ताल-मेल वैठाना जरूरी लगठा है, मतः यह अनिवाय॑ 
हो जाता है कि समाज-जीवन का पुननिर्माण हो बौरनई शिक्षा-नीति को नई मर्थे-नीति 
का बल प्राप्त हो: । 


एक विद्यात के अनुसार रिपब्लिक का मुख्य ग्रेरणा-छ्तोत सम-साभ यिक पूंजीवाद 
के प्रति प्लेटो का विरोध-माव था जिसके स्पान पर वह समाजवाद की नई व्यवस्था 
लाना चाहता था इस दृष्टिकोण से रिपब्लिक अर्यश्ास्त्रीय ग्रंथ वत जाता है और इस 
सुझाव को प्रस्तुत करने वाले लेखक ने यह दिखा कर अपने मत की पुष्टि वा प्रयत्न 


]. उसने मेटाकिकिकस, एयिक्स और पॉलिटिक्स नामक पृथक-पृथक ग्रथ लिखे ३ 
परतु राजनीति-विजश्ञान और नेतिक दहन तो उसकी निगाह में फिर भी एक 
और मविभाज्य हैं । कितु यह मानना पड़ता है कि नीतिशास्त्र और राजनीति- 
विषयक ग्रंयो के नाम ही अलग अलग नहीं हैं, वस्तु-छत्त्द की हृष्ट से भी उनकी 
प्रवृत्ति एक-दूसरे से दूर-दूर जाते की है। पॉलिटिक्स के [४-- भा खंडो के 
सधार्थथरक स्वर पर नेतिक दृष्टिकोण का कोई प्रभाव भही दिखाई पडता । 

2. सदेप मे, रिपब्लिक्त “मत का द्शन' हे-मन की समस्त जभिव्यवितयों का; 
झौर आधुनिक काल वी जिस इृति के साथ उसकी आसानी से तुलना की जा 
सकती है, वह फिलॉसफो ऑफ माइंड के नाम से प्रधिद्ध हीगेल के दशंन का 
वह भश्ञ है जिसमे उसने चेतना और अत्तरात्मा के रूप मे मव की आंतरिक क्रियाओं 
का, विधि मोर सामाजिक नेतिकता के क्षेत्र (राज्य के क्षेत्र) से उतकी वहिरग 
अभिव्यक्तियों का, और कला, घमम तया दर्शन के क्षेत्र मे उसकी 'विरपेक्ष' गंति- 
दिधि का विवेचन किया है। 

3. पोहलमान, गेल्चिक्टे डेस एंडीकेन कोम्युनिश्मस उंद सोजिमलिस्मप्त 
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किया है कि सम-सामधिझ यूनास में अल्यतंत्र और लोकतंत्र का संघ! उसी तरह का 
है जैसे कि आजकल पूँजी और श्रम का सघ्ष कोर प्लेटो में हमे इस संघर्ष वी बुराइयों 
को तीद् अनुभूति के तथा समाजवादी उपार्यो से इन वुराइयों का निवारण करने वी 
चेध्टा के दर्शन होते हैं । लेसऋ वे विचार में प्लेटो ने इमी लिए निजी सपत्ति वी आलोचना 
की है और द्रव्य का प्रयोग वद करने वा मुभाव दिया है? । उवत लेखक ने अरिस्टाटल 
को भी प्लेटो के समान इस सिद्धात का समवंक बना दिया है । यह सही है कि अरिस्टाटल 
समाजवादियों की संपत्ति बो आलोचना का समयंन नही करता, फिर भी (आसोचक 
था आग्रह है कि) वह जिन्मो पर आपारिस सरल अर्थे-ब्यवस्था की पैरवी करता है; 
द्रव्य वी उमने भो विल्दुल वैसे ही आलोचना को है जैसे प्लेदो ने और एक वात में वह 
प्लेटो से भी आगे बढ़ गया है-- उसने ब्यापार को एक तरह ढा लुटेरापन बताया है। 
यहाँ सहज ही एक आपत्ति खडी हो जाती है--इस सिद्धात का मतलब होगा यूवानियों 
के बापिक जीवन वी वही अधिक सरल परिस्थितियों में आधुनिक समाजवाद का 
आरोप! उत्त समाजवाद का जो उत्पादन की जटिल व्यवस्पा के प्रति विद्रोह है । इसके 
जवाब में बहा नाता है कि यूनानी आथिक जीवन की परिस्थितियाँ सरल ने थी । नग र- 
राज्य में साख-व्यवस्था का काफ़ी चलन या, कोरिय जैसे नगर में विदेशों के साथ सामु- 
द्विक वाणिज्य जोरों पर था । मूइखोरी का अयं सिर्फ यह न था कि जल्रतमद किसानों 
को घन उधार दिया जाता हो; वह तो वाषिज्य में ध्याप्त बड़ी व्यापक व्यवस्था थी। 
दार्भनिर्कों ने ब्याज की जो आलोचना वी है, उससे समाजवादी प्रचार बी गंध आती 
है-वंसे ही प्रचार की जेसा आजकल मुनाफासोरोी वी बालोचना के बारे में होता 
है। इस प्रकार, धिद्धांत में यूनानी अथ॑धास्त्र के बारे मे जो दृष्टिकोण परिलक्षित होता 
है, उसमें चाहे कितनी भी सचाई हो, लेक्नि यूनानी राजनीति-चिता के बारे में उसमें 
जो दृष्टियोग व्यवत हुमा है, उससे सहमत होना कठिन है ओर यह मानना मो मुश्किल 
है कि प्लेटो द्वारा प्रस्तावित राज्य-मुघार एक आधिक बुराई का आधिक सुधार है। 
स्लेटो आर्थिक प्रश्नों पर विचार तो कर सकता है पर बहू उन्हे सदा ही ऐसे मैतिक 
प्रश्नों के रूप में देखता है जो नेतिक समाज के सदस्य वी हैसियत से मनुष्य के जीवन 
पर अप्तर डालते हैं। ठदाहरण के लिए बह श्रम“विभाजन वी सराहना व रता है, लेकिन 
तुरत द्वी हम पता चलता है कि श्रम-विमाजन में उसबी जो दिलचस्पी है, वह इस रूप 
में नहीं कि श्रम-विभाजन आधिक उत्पादन का एक तरीका है, बल्कि इसलिए है कि 
श्रम-विभाजन समुदाय के नेतिक वल्याण का साधन है। 


रिप्िचिक पर रॉजतीतिक अयं-व्यवस्था-विपयक विचारों के आरोप को चाहे 
हम भले ही स्वीकार न करें, कितु यह तो हमें मानना ही पड़ेगा कि उसका सचमुच एक 
व्यावहारिक प्रयोजन है । उसको रचना आज्ञार्थंक भाव से हुई है--विश्लेषण के रूप 
में नही, चेतावनी के रूप मे और परामर्श के रूप में । , रिपब्लिक कई दृष्टियों थे एक 


, अमीरी और गरीदी (रिपब्लिक, 428)॥ 

2. परंतु प्लेटो का कहना है कि केवल संरक्षक हो ऐसे होगे जिनके पास सोना- 
चाँदी कुछ न होगा । प्सेटो के इस कथन से अनुमान किया जा सकता है कि 
राज्य के अन्य वग वहृगूल्य धातुओ का प्रयोग करते हैं । 
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शास्त्राें है--ऐसा शासत्रार्थ जिसमें तत्कालीन शिक्षकों बौर सम-सामयिक राजनीति 
के तोर-तरीकों के विषद्ध तक दिए गए हैं। उसने जिन शिक्षकों का विरोष झिया है, 
ये सोकिस्टों की मवोदिन पीढ़ी के शिक्षक हैं--कुछ-कुछ उसी ढेंग के जिनका पहले 
ही गॉजिपाश मे चिंदरण हो चुका है '्लेदो वी दृष्टि में सौजवानों को दिगाड़ने का 
असली गुनहगार सात्रेटीज न था, ये हो लोग थे | वे अपने ध्याव्यानों से उन्हे बिगा- 
डते ये, राजनीति गा जो प्रशिक्षण देने वा वे दम भरते थे, उससे विगाइते थे; भौर 
यदि यूनान को उनके दिखाएं हुए रास्ते से बचाना था, तो यह जहूरी था कि नौजवानों 
पर उनके प्रसाव को नच्द किया जाए और उनकी शिक्षा का अविकार किया जाए । 
(नेटों को लगता पा कि) दे आत्म-तुष्टि वी एक नई नीति अथवा "न्याय का प्रचार 
कद रहे थे । तदतुसार उनकी प्रवृत्ति यी कि राज्य की सत्ता को शासकों को आत्म- 
तुष्टि वा साधन बना कर रॉजनीति का कायाकल्प कर दिया जाए। इन सिद्धांतों के 
विरद्ध प्लेटो ने स्पाय की एक ऐसो धारणा प्रस्तुत की जिस्तके अनुसार वह आत्मा का 
एक गुण है-ऐसा गुण जिमके भ्रताप से लोग हर सुख भोगने की ओर हर वस्तु से 
स्वायंपूर्ण परितोष पाने पी निविवेक आकाक्षा को दव। देते हैं ओर सबके कल्याण के 
लिए अनस्प कर्तव्य पालन में जुद जाते हैं। प्लेटो ने इसो के अनुरूप राजनीति के 
विषय में भी अपनी धारणा श्रस्तुत की जिसके अनुसार राज्य अपने शासक की स्वार्स- 
पूर्ति का क्षेत्र न रह गया बहिक एक ऐसा शरोर माना गया जिसका एक अंग्र वह 
स्वयं भी था, एक ऐसी संजीव इकाई जिम्मे उसका अपना भी एक निर्दिष्ठ कत्तंब्य 
था। अद ऐसा न हो कि व्यवितिवाद वो घूल राज्य में फंते : उत्दे, व्यक्त में हो 
सम्ुदाय-भावना का सचार हो (उयोकि ध्लेद्ो की प्रतिक्रिया छोर तक पहुंचती है) | अब 
शासक को अपने निजी साध्यों कौ पूर्ति के लिए राज्य का प्रयोग नही करना चाहिए: 
श्रावश्यकता पड़ने पर राज्य को ही शासक से माँग करनी खाहिए कि यदि कही उस्त 
के स्वाये राज्य के स्वार्षों से भिन्‍द हों, तो वह सर्देग्साधारण के हितों को वेदी पर 
उन्हें निछ्धावर कर दे । पर, सचाई यह है कि इस प्रकार की कोई आवश्यकता न थी 
झौर इस तरह का कोई भेद भी त था । सच्चे राज्य में व्यक्षित अपने सगी-झ्ा्िमों 
के साध्यों की सिद्धि द्वारा ही अपने साध्यों को भी सिद्धि कर राकता है; “उम्ता 
व्यापक विकास होगा ; वह अपने देश का भी उद्धार करेगा और अपना भौ” (47 
4) | उग्र सोफिस्टों! को (और उन्ही की तरह सिनिकों तथा सतिरेनायकों की) शिक्षा 
ने राज्य और व्यक्त के हितों के जिस पुराने सामंभस्य को भंग कर दिया था उसकी 





१. इन सोफिस्टो ने, राज्य को एक व्यवित पी तुष्टि मे निरत झत्याचारी शासन 
का हप देवर, राज्य ओर च्यक्ति में सामजस्प वेठाया था। पर (यदि घह 
मान भी लिया जाए कि उन्होंने सचमुच सामंजस्य बेठाया था तब भी) उनके 
इस सामंजस्य का क्रम गलत था ब्योकि उन्होंने राज्य मे सब लोगों का सामं- 
जस्य स्थादित करने के वजाए राज्य को ही एक व्यक्ति के अनुहुप ढाला । 
फिर भी, इससे यह प्रकट हो जाता है कि, उद्रवादियों तक ने, राज्य भीर 
व्यक्ति का कितना घनिष्ठ स्दंध माना था-यहां तक कि व्यवितवाद ने 
राज्य को नष्ट करने के बजाए अपनी घारणा के अनुमार उसके बुननिर्माण 
का प्रयास किया। सोफिस्टो की कल्पना जब सारे बधनों को तोड़कर उड़ान 
भरती थो, तद भी वह अराजकतावाद हक नहीं पहुँच पाती थी । 
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पघ्लैटो की शिक्षा द्वारा फिर से प्रतिष्ठा हुई पर अब यह प्रतिष्ठा नए और पहले से 
ऊँचे धरांतत पर हुई वर्योकि अद बह ऊपर उठकर सामजस्य की सचेत मावना में 
चरिणत हो गई है। संभव है प्लेटो ओर प्रसंगों मे आमूल परिवत्तंतवादी और सुधारक 
लगता हो, पर इस प्रसंग में वह रूड़िवादी है। उमा संदय यह सिद्ध करना है कि 
नेतिबतां के शाइवत नियम केवल 'हड़ियो' नहीं हैं जिद 'प्रश॒ति' के दाषत गा पय 
प्रशस्‍्त करने फे लिए नध्ट कर दिया जाए। इसके बिल्तुल विपरीत वे तो मानव- 
आत्मा के स्वरूप में ओर सृत्टि-प्रम में समाई हुई हैं--इत्तती गहरी समाई हुई हैं कि 
उन्हें उसाड़ फना अनमव है। यही शारण है कि रिपस्लिक् बी योजना में मानव 
मनोविज्ञान बा और ससार को तर्व-मीमांसा वा समावेश हो गया है। उसके लेखक 
को दिपाता है कि राज्य सपोग से एक जगह एकत्रित लोगों बा अध्यवस्पित समृह 
भर नहीं होता कि जो व्यवित सबसे सकल हो वह उससे अनुब्ित लाभ उठाए। इसके 
विपरीत, राज्य तो उन आत्माओं वा समागम है जो बुद्धि दौ प्रेरणा से और आव- 
श्यवतावश विसी नेतिक साध्य गी सिद्धि में प्रभलशील हो भौर जो लोग आत्मा के 
स्वरुप पो जानते-समझते हैं, वे विवेषपुर्यंक एवं नि.स्वायं भाव से उन्हें वांछित साध्य 
को दिशा में ले जाते हैं। 


प्लेटो की दृष्टि में राज्य वी सच्ची धारणा, उस्वी सहज प्रशत दक्शा यही 

है। पर उप्त समय के राज्य ऐसे दिल्लुल न थे। अतिशय व्यवितिवाद की भावना केवल 
सिद्धांत में ही नहों, यथा डोवम में भो समा गई थी; और सोफिस्ट इसीलिए लोक- 
प्रिय हो गए थे कि जो बुछ वातावरण मे व्याप्त या उसे उन्होने प्रहण कर लिया था? । 
प्लेटों को लगता था कि यूनान के सम-सामयिक राज्य अपने सच्चे स्वरूप को खो 
बेढे हैं ओर अपने सच्चे लक्ष्य को भूल घुड़े हैं। इन राज्यों वा जो ययाधथ स्वरूप था 
और जिन लक्ष्यों कौ साथना में वे वाह्तव में लगे हुए थे, उनके विरोध में प्लेटो 
निश्चय ही उसी तरह आमूल परिवत्तंनवादी हो जाता है, जिस तरह सोफ्स्ट विचारों 
के विरोध में उसने अपने को अनुदार सिद्ध किया है। जिस एथेनी लोकतंत्र में प्लेटो 
रह रहा था (मोर जिसने साक्रटीज़ को मौत के घाट उतारा था), मुख्यतः उसी के 
बारे में विचार करते हुए उसे सम-सामयिक राजनीति में दो बड़ी भारी भोर गरभीर 
अुदियाँ दिखाई पड़ती है”। एक दोप तो यह है कि ज्ञान के आवरण में सर्वत्र ही 

. "वया आपका सचमुच यह विचार है कि सोफिस्ट क्षपवा निजी क्षिक्षक 
हमारे तहुणो को...वाफो विगाड़ देते हैं? वया जनता जो यह सारो बातें 
बहती है, संदस बड़ी सोफिस्ट नहीं है” (492 #) ? “सोफिस्ट,..वहुतों के 
भर्पात्‌ अपनी सभाओं के मत के अलावा त्तो कुछ सिखाते ही नही ओर यही 
उनकी बुद्धि मता है” (493 ४) । 

2. प्लेटो ने सम-सामयिक राजनीति कौ जो आलोचना वी है, उसे रिपब्लिक 
के आदवें और नवें खडो मे देसा जा सकता है । नोहसे (डी स्टाट्सलेहरे प्लेटोप, 
पृ० 0]) ने यह ठौक ही लिखा हे कि जद प्लेटो आदर्श राज्य का चित्रण कर 
चुकता है, उसके वाद वह यथार्थ राज्यों वा वर्णन करता है; हालाँकि यह 
सच है कि उसके चितन-क्रम के वास्तविक विकास मे यथाये राज्यों के अध्य- 
यन का बअवस्पान बादर्श राज्य की रचता से पहले उपस्थित हुआ भर वह 
अध्ययन आदर राज्य की रचना के लिए प्रेरणा बना । इसके अलावा यथा 
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कनज्ञान भो तूती बोल रही थी | बोर दुसरा था राजनीतिक स्वार्थ जिसने प्रत्येक नगर 
को दो विरोधी नगरों मे वाँट दिया धा--ऐसे वगरों में जो मानो एक दूसरे पर हट 
पड़ने के लिए तैयार "बधिको वी मुद्रा मे आमने-साममे पड़े रहते है” । इसलिए, प्लेंटो 
के उद्देश्य हैं -अनाडियों दी अयोग्पता वी जगह कार्यक्षमता की श्रतिष्ठा ; स्वार्-वृत्ति 
और नागरिक फूट की जगह सामजस्य की स्थापना; और इसीलिए प्लेटों के मूलमंत्र 
हैं--'विशेवीकरण' और 'एकीकरण' । रिपब्लिक की राजनीतिक शिक्षा इन्ही उद्देश्यों 
की पूति के लिए है ओर इस संबंध में उक्ते जो साधतद सुराए हैं--जं से उसने पत्नियों 
के साके की पेरवी की है--वे ऊपर से अजोव-अनोखे लगते हुए भी सार्थक और 
ग्यायंसगत हो जाते हैं । 


ध्लेटो के विचारसे अज्ञान लोकतत्र का विशेष अभिशाप था । वहां जो पारंगत 
था उमको नही वह्कि जो मनाईी था उसकी तूतो बोलतो थी । एयेस में लोकतंत्र का 
विद्विष्ट भथे यही मालूप पडता था कि अन्नावों को गन्नत तरीके से शासत करते का 
देवों अधिकार प्राप्त है। कोई भी व्यक्ति सभा में बोल सकता था, उसके निर्णयों को 
किसी दिश्या में वहा ले जाते मे सहायता कर सकना था । कोई भी व्यवित--चाड़े उसमे 
क्षमता हो या नहीं--पर्ची के संयोग के फलश्वकृप कार्यकारी पदपर नियुक्त किया जा 
सकता घा। इमप्रे कयोग्यता को तो छूट मिलती ही थी, झूठी समानता का भी प्रदर्शत 
धा । इसके अलावा, प्लेंटो के निकट यह व्यवस्था अन्यायपूर्ण थी । प्लेटो की दृष्टि में 
न्याय का अभिष्राय यह था कि व्यवित जीवन-्षेत्र मे वही कार्य करे जिसे करने की 
उसमे क्षमता हो । दृर चीज्ञ का एक अपना काम होता है । अगर कुल्हाडी का उपयोग 
पैड को तराशने के साथ-साथ उसे काटने के लिए भी किया जाए, तो यह वुल्हाडी का 
दुश्पयोग होगा ॥ (तुलना कीजिए, 3538) | अगर कोई ध्यक्ति बहुत से बहुत मामूली 
शिल्पी बनने के योग्य हो और कोशिश करे अपने साथियों पर शासन करने की तो 
बहू न सिर गलती द्वी करता है, वल्कि दोहरा अन्याय भी करता है--उसका यह भी 
अग्याय होता है कि चहू अपना उचित कार्य नही करता और यह भी कि बह क्यादा 
अच्छे आदमी को दरकिनार कर देता है । 


घस समय की राजनीति मे प्लेढो पर जिस्त चीज़ का सबसे ज्यादा क्षतर पड़ा 
ओर जिसने उसे सबसे ज्यादा सुधार के पथ का पथिक दना दिया--वह थी व्यवितवाद 
की उम्र भावना । इस भावना के वद्य लोगो ने अपने-अपने स्वार्यों की पूर्ति के लिए 


की कप्रियो से उसे यह पदा चला कि आदर्श मे वया-क्या खोजे और इस अथ्थ मे 
उसकी यवाधे-मीमासा उसकी आदर्श रचता पर नियत्रण रखती है, उसे 
निर्धारित करती है। दरमसल, कहा तो यहां तक जा सकता है कि उसके 
आदर राज्य मे जो तत्त्व सबसे अधिक आदर्शपरक लगते हैं, एक गर्थ मे थे सबसे 
अधिक यथायंपरक हैं : यथार्थ जीवन के जिन तत्तवों का उसने गहन अध्ययन 
किया था ओर जिन्हे वह एकदम अस्व्रीकार करता या, ने उन तत्त्वों के प्रति 
चोर बश्नतोष का ही परिणाम हैं। उदाहरण के लिएं उसका साम्यदाद उन 
दोषों के प्रति जागरूकता की भावता का ही फल है जो तत्कालीन शासक 
घर्गे में पाए जाते थे, जि्के अपने आविक स्वार्थ थे और जो उन स्वार्थों की 
धघिद्धि में अपनो राजनीतिक स्थिति का लाभ उठाता था। 


8] रिपश्लिक् की घोजना और उद्देध्य 225 


राज्य के पदों को हइपने की तो कोशिश की हो, साथ ही इस भावना ने प्रत्येक सगर 
को अमीरो मौर गरीबों, शोपको और शोपषितो के दो विरोधी सेमों मे चाँद दिया। 
अत्पतंत्र वी तो पह साप्त बुराई थी । दासक-वर्ग में आपस में ही फूट वी भ्रवृत्ति थी 
और प्रजा के साथ उसका सर्देव विरोध रहता था। अत्यतत्रीय नगर दो सैमों मे बेटा 
हुआ नगर था और वे दोनों ही एक दूसरे के विरुद्ध अवसर की ताक में रहते थे । ओर 
सारी बुराई की जड़ थी--धन या मोह । यदि यह मोह व्यक्तिगत जीवन तक ही 
सौमित रहूता, तो अच्छा था। लेविन, वह छूत्र वी बीमारी की तरह राजवीति के छेत्र 
में भी फंत गया था | अमीर आदमी ओर अधिक अपो र बनने के फेर में रहते थे । वे 
कोशिश करते थे कि पदों पर उनका इजारा रहे तावि उसके दुरूपयोग से वे अपने 
लनिजी उद्यम मे लाभ उठा सकें । वे राज्य की सत्ता इसलिए हथियाते थे कि उससे 'लूट- 
सम्तोद' का कुछ मात उनके हाथ लग सके। राज्य का सार तो यह है कि वह विभिन्‍न 
वर्गों के विभिन्‍न हितों के बीच तटस्प और विष्यश्त विदाच# का काम करे; पर वही 
राज्य इनमे से एक वर्ग के हापो वा सिलौना बन गया | शासन मे गदर वर्गों को एक 
सूत्र में बाँपने का प्रयत्न बरने के बजाए ओरों के विरुद्ध एक वर्ग वी तरफदारी कर 
क्रेउसका पलड़ा भारी कर दिया धौर इम तरह उनके मतभेदों पर और सान चढ़ गई। 
इसमें कोई आश्चर्य नहीं कि राज्य आपस में ही विभयत या, या जैसा कि प्लेटो ने कहा 
है, प्रत्येक राज्य में दो पृथक्‌ राज्य रहते थे * “उनमे से कोई भी राज्य ऐसा नही जो 
एक ही राज्य हो, एक-एक मे अनेक राज्य हैं। कोई भी राज्य चाहे वह कितना ही 
छोटा बयों न हो, वास्तव मे दो राज्यों में विभवत है--एक अमोरों वा राज्य और दुसरा 
गरीबों का ओर वे हमेशा आपस में लड़ते रहते हैं” (422 5)7॥ 


राजनीतिक स्पारयें का यह दोप केवल अल्ततंत्रों में हो पाया जाता हो--ऐसी 
बात ने थी । लोकतंत्र भी इस दोप से मुवत न था। यह सच है कि जिपत राज्य में 
हरेक आदमी दूसरे कै बराबर हो और एक ही निध्यक्ष विधि सब पर लागू हो, णो 
राज्य किमी खाप्त हिंद की पूर्ति करने के बजाए हर वर्ग के साथ न्याय करता हो-- 
उसी को लोकतत्र के समर्थक सज्या राज्य समझते थे। लोकतत्र समूचे समाज का 


4. तुलना कीजिए, अरिस्टटाल, पॉलिटिक्स, 279, 2 73--5 (,6, 8 0), 
“आजकल लोग हमेशा ही उन फायदों थी खातिर पदारूढ़ रहना चाहते है 
जो सावंजनिक आय और पद से प्राप्त हो सकते हैं” । 
दो राज्यो/ का मह विचार ऐसा है जिसकी प्लेटो की रचनाओ्रों में बार-बार 
चर्चा हुई है। अत्पतंत्र के बारे में उसने कहा है, “ऐसा राज्य एक राज्य नही 
होता, उसमे दो राज्य होते हैं--एक गरीबों का बौर दूसरा अमीरो का। एक 
ही क्षेत्र में होते हुए भी वे हमेशा एक दूसरे के विरुद्ध पडयंत्र रचते रहते हैं” 
(55] 0)। इसी प्रकार, उसने लॉस में कहा है (72 ४8--73 /) कि साधा- 
रण राज्य का कोई संविधान नही होता | बढ तो बस दो भागों मे बेटा हुआ 
एक क्षेत्र ही होता है जिनमें से एक स्वामी होता है, दूसरा सेवक । प्रत्येक 
राज्य मे दो राज्य होते है---प्नेटो के इस दृष्टिकोण में स्वमावतः डिज़रैली 
का 'द्वि-राष्ट्र लूड ओर आघुनिक समाजवाद के 'वर्गं-संधर्ष' का विचार परि- 
लक्षित होता है + 
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प्रतिनिधित्व करता था ; अस्पतंत्र उसके एक भाग का । लोकतंत्र ने वित्त के क्षेत्र में 
अमीरों की, परिपद्‌ में ज्ञानवानों की कौर निर्णय के क्षेत्र मे जन-पसाधारण की प्रभ्ुता 
स्पादित की! । लेकित, एक चोज़ ऐसी थी जिसने '्तेटो का ध्यात भी बरबस अपनो 
ओर खौचा और अरिस्टाटल का भी । लोक्तचात्मक राज्य के नागरिक अपनी राज- 
नोतिक सेवाओं के बदले में राज्य वी तिणोरियों से जो वेतन पाते पे, उसी से दे 
अपनी जेबें ने भरते थे; बल्कि वे अमोरों को शूटने-खसोटने के लिए भी अपनी सत्ता 
का प्रयोग करते श्रे--वे झुठे-मूठे आरोप लगा कर अमीरों वो संपत्ति जब्त कर लेते 
से था उनके सिर सावेजनिक सेवाएँ * थोप कर उन्हे और प्रच्छनन रुप से लूटते थे 
अल्पंतत्र में शासक-वर्ग जो कुछ करता या, वही इन्होंने भो किया--यानी राजनीति 
को आधिक लाभ का सखतोत बना लिया । अल्परतंत्रात्मक और लोकतंत्रात्मक दोनों ही 
प्रकार के राज्यों में अर्थ्वीति और राजनौति का यह जो अभेद-सा हो गया था, इसी 
ने यूनान के नागरिक संथधरप्प वी ज्वाला मे घी का काम किया था । राजनीतिक संघर्ष 
तो मरभ भी हो सकते हैं और यह भी हो सकता है कि संघर्षरत पक्ष थंघानिक रीति 
से काम करें पर समाज-यबुद्ध में तो भावनाएं बहुत ही कदु हो जाती हैं। यूनान का 
नागरिक सपर्ष इसी तरह का समाज-युद्ध था; बोर सांविधानिक विरोष जहदी ही 
(हसात्पक “विद्रोह के रूप मे परिणत हो जाता था । अतः, प्सेटो के हाथों मे राज- 
नीति-दर्शेव का एक ही लक्ष्य हो गया : एक ऐसी सशवत और निष्पक्ष सत्ता वौ फिर 
से प्रतिष्ठा जिसमे अमी रों वा गरीबों पर या गरीबों का अमीरों पर शासन न हो, 
बल्कि बुछ ऐसा शासन हो जो या तो दोनों के ऊपर रहे या कम से कम जिसमें दोनों 
का समत्वय हो जाएं | जहाँ स्विति यह थी कि “लोग राजनीतिक क्षेत्र मे निजी 
लॉम की मंशा से ही कदम रखते थे,” और “उसके फप्तत्वहूव पद-प्राप्ति के लिये 
संघ ह्वोते थे जो बढ़ते-बढ़ते गह-युद्ध का रूप धारण कर लेते थे”'3, वहाँ होता चाहिए 


., ध्यूत्रीडाइड्स, ५-39 (यह तक एथेनागोरस का है जो प्षिरावपुज में लोकतंत्र 
के पक्ष का नेता या) । 

* ऑंग्रेजी मे 'लिटर्गी' (॥0:82८9)) शब्द आवा है। “लिटर्भी' के अतगंत विशेष 
अ्रकार की सार्वेजनिक सेवाएँ या पद आते थे जो प्राचीन एयेंस में घदी ताग- 
रिको पर थोप दिये जाते थे । इसके लिये कोई पारिश्नमिक नही दिया जाता 
था। इसका यूनानी रूप है 'लिटोविया' । 

| अग्रेजी झब्द 'ज़ानी' (72८५एश7८) है जिसका सकेत फ्रास के 358 के 
कृपक-विद्रोह की ओर है। बर्थ विस्तार के द्वारा इसका अभिप्राय किसी भी 
विद्रोह से हो खकता हे $ 

2. थ्यूहीडाइड्स ने कोरसीटा के नगर-विद्रोह का जो चित्र खोचा है, उससे 
सुलना कीजिए ; “ओर इन सब चोजो का कारण यह था क्षि लोग लोभ और 
महत्त्वाकाक्षा के वशीभूत होकर पद हृथियाने के फेर में रहते थे” (ता, 82)॥ 

3. रिपब्लिक, 52 # । प्लेटो का कयन है (46 &) कि “साधारण शासक 
रखवाली करने वाले उन कुत्तों की तरह होते हैं जो जनुशासन की. कभी के 
कारण बंधवा भूख या किसी चुरी आादत से या और किसी वजह से भेड़ो 
पर टृट पड़ते है कौर उतके प्राण सकट में डाल देते हैं और कुत्तों के नही 
बल्कि भेड़ियों के तौर-तरीके अख्तियार करते हैं” । 


8] रिपल्लिक को योजना और उद्देघव 227 
निःशवा्ध शासन और मनांगरिक सामंजस्य । 


अस्तु, प्लेटो को भावी सुधार की दिशा सुमाने दालो बातें दो थी : एक तो 
अनाडियों की हर जगह टाँग अड्ाने की प्रदृत्ति जिसे लोकतंत्र के पक्षधर बहुमुखता 
का नाम देते ये और जो लोकतंत्र की अपनी विशेषता है; और दूसरी थी राजनीतिक 
स्वायंपरता जिसकी वजह से हमेशा कलह-बलेश चलते रहते थे और जो अल्पतंत्र तथा 
लोकतंत्र दोनों की ही विशेषता घी । प्लेटो जब अपने आदर्श राज्य की रचना में 
प्रवृत्त हीता है तो वह 'अनाडीपन' को इस व्यापक श्रूटि से ही शुहआत करता है औौर 
बहुमुखता के मंत्र के विरोध में वह विशेषोकरण का सूत्र प्रस्तुत, करता है। सोफ़िस्ट 
कुछ हृद तक बहुमुजता के प्रचारक रहे थे; भौर जेसा कि हम देख घुके हैं जब एलिस 
का हिध्यिआस अंपने हाथ की बनाई हुई अंगूठी, लवादे और जूते पहन कर ओलवियां 
में उपस्थित हुआ था, तब उसने दिखा दिया था कि इस बहुमुसता का व्यवहार के 
घरातल पर वया अर्थ होता है। पर उन्हें यह भो महसास हो गया था कि आदमी 
जो काम-घंघ/ करना चाहता हो, उसका अगर वह पहले से प्रशिक्षण था ले, तो उसके 
लिए अच्छा हो है। राजनौति के घंधे के लिए उन्होने अपने आप भी बुद्ध प्रशिक्षण 
देने बी कोशिश फी थी, कौर साफ्ररीज ने तो जोर देकर कहा ही था फि कर्म का 
आवद्यक आपार है शञान । साक़ेट्ीज के धनुसार शासव एक कला है जिप्तके लिए 
विशेष ज्ञान की जहूरत द्वोती है, और साफ्रेडीज कौ इस दासन-विपयक घारणाने 
प्लेटो की विशेष रूप से प्रमावित किया घा। पेशेवर रॉनिक और पेशेवर वक्ता तो 
प्रकट होने ही सगे ये ।394 ई० पू० के हलके हपियारों से सज्जित पेशेवर संनिकों 
के एक दस्ते ने मह प्रकट कर दिया था कि इस नई प्रवृत्ति से कार्यक्षमता कितनी बढ 
सकती है; और यद्यपि बाद मे भो कोई फोकिनवाप्ती* ववता और सेनिक दोनो हो 
सकता था, लेकिन उप्के सम-सामयिक उप्ते अपवाद ही मानते थे । यह इफिश्रेटोजा 
ओर ईसोक्रटीउ़ का युग था जिसमे थेमिस्टोकलीज् अथवा विलओन की नित नई 
सूभों की जगह व्यावसाधिक प्रशिक्षण ने ले ली थी । लेकिन, प्लेटो को शिक्षा पहले 
की किसी ध्िक्षा अषवा किन्‍्ही प्रवत्तियों से कही आगे बढ़ जाती है। उसने अपने 
आदशश राज्य को तीन वर्गों मे बॉँटा है--शासक, योद्धा, किसान--सोने के आदमी, 
चाँदी के आदमी ओर लोहे तथा पीतल के आदमी । इनमे से प्रत्येक वर्ग का अपना 
नियत कार्य है और बह उसी को करने मे पूरी तरह अपना ध्यान लगाता है।॥ राज्य _ 
के तीन आवश्यक कार्य हैं : शासन, रक्षा, निर्वाह | इन तीनों को व्यवसायों का रूप 
दे दिया गया है और अलग-अलग व्यावसायिक वर्गों को सौंप दिया गया है । प्लेटो 
को वाह्ततविक बिता घासक बोर योद्धा वर्गों को ही है, कितु उन्हें वह प्रत्येक साधन 





+ यूनात का एक नगर-राज्य जो विद्योशिया ओर लोकिस के वोच में था । 

नै एथेंस का एक प्रत्तिद्ध सेनापति जिसने विशेषीकरण के विचार से प्रेरित 
होकर एथेनी सेना में अनेक सुधार किये थे और 329 ई० पू० में एक छोटी 
सो सेनिक टुकड़ी लेकर स्पार्टा की विजश्ञाल सेना को मूँहकी दी थी और 
अपनी इस सफलता से संपूर्ण यूनानी जगत में तहलका मचा दिया था । 
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द्वारा मरतक अपने कार्य का प्रश्चिक्षण देने के बारे में भी सजग है। उसको बास्पा 
मूलतः ऐसी पिक्षा में है जो उन्हें अपने करत्तेब्यो के पालन वा परुरा-पूरा प्रशिक्षण दे। 
दूसरे, आध्यारिमक साधनों से पूरों तरह सतुप्ट न रह कर वह भौतिक साधनों का 
भी सहारा लेता है। उसने साम्यवाद बी ऐसी व्यवस्थित पढति सुमाई है कि इन 
वर्गों को भोतिक निताओ से पूरो तरह छुट्टी मिल जाए--उन्हे न तो उनमे बपना समय 
लगाना पडे और न उनके भत पर उनका बोर रहे मोर वे ज्ञान के अजेन तथा 
समुदाय के अतर्गत अपने कर्तव्य के पालन में पूरी दरह जुटे रह सके॥ उसने प्रशा- 
सकों और सेनिको दोनों को निजी संपत्ति से वचित कर दिया है जौर उसने प्रयत्न 
जिया है कि वे अन्य धयो के सारे प्रतोननो से मुवत होकर, अपने आपको पूरी तरह 
अबने सार्वजनिऊ कत्तेंब्यों के प्रति उत्सगग कर दें । 


प्लेटो के लिए विभेषोकरण का रास्ता एवीकरण का रास्ता भी था। पदि 
शासन-कार्य एक पुष्क्‌ वर्गे को सौंप दिया जाए तो फिर शासन मे पुराने संघर्ष की 
शायद कोई गुजाइश न रहे | यदि हर वर्ग अपनी स्रीमाओ मे ही रहे और अपने भापको 
अपने ही काम मेवेंद्रित रखे, तो फिर एक वर्ग वी विसो दूसरे वर्य से आसानी से 
मुठभेड न होगी। नगरों मे लटाई-झगडे विशेषकरण की कभी के कारण ही होते थे। 
चूंकि ऐसा कोई उपयुत्रत शासन न था जो अपना काम करने के लिए मुर्तंद भी हो और 
योग्य भी; इसौलिए स्वार्थी पद-लोलुपों में संघर्ष हुआ | चूँकि प्रत्येक राज्य में ऐसे अनेक 
लोग थे जिनका न तो कोई निश्चिवत कार्य था, न नियमित स्थिति--जिनके पास या 
तो एक से अधिक पद होते ये या एक भी उपयुदत पद मे होता थां--इसीलिए बह 
सारा हयामा, और दंगा-फसाद मचा जिसवी परिणति हुई थी गृह-मुद्ध मे। विशेषी करण 
होने पर ये सब बातें बंद हो जाएँगी; प्रत्येक वर्ग संत्तोप के साथ अपना नियत बाये 
करेगा; स्वार्थपरता समाप्त हो जाएगी भर समूचा राज्य एकता के सूत्र मे बेंघ जाएगा । 
जो लोग अपने आपको मपने कत्तेब्य-पालने तक ही सोमित रखते हैं, वे स्वार्थी नही 
हो सकते । स्वार्थपरता दा अर्थ है अपने दायरे से बाहर जाना झौर दूसरे के दायरे में 
अमधिकार प्रवेश करता | जिस शासक-बर्ग ने अपने समुचित कर्तव्य वा उपयुक्त प्रशि- 
क्षण पाया होगा; घह इंस तरह बी अनधिकार चैप्टा कमी नही करेगा । लेकिन, प्लेटो 
ने प्रशिक्षण से भी चढ़ कर एक और निश्चित व्यवस्था की है । जिन लोगो को शाघन- 
कारये के लिए प्रशिक्षण दिया गया हो, उत सभी को शासक-वर्भ में शासिल नही किया 
जाता । शासक-वबर्य पूरो तरह से नि स्वार्थ रहे, और जरा भो डगमगाए नहीं--इसके 
लिए प्लेटो ने पद उन्ही मोर केवल उन्हों लोगो के लिए सुरक्षित रखा है जो हर तरह 
दी बग्निन्परीक्षा और प्रलोभनो के बीच इस विश्वास पर बडिग रहे हों कि राज्य का 
हित ही उनका हित हैं और राज्य का अहित उनका सहित । ये शाध्यात्मिक साधन तो 
हैं हौ--पानी विशिष्ट कार्य का प्रशिक्षण है, और ऐसे लोगो का चुनाव है जो विशेष 
प्रशिक्षण के द्वारा सबसे अधिक नि'स्वार्य सिद्ध हुए हों; पर इन सबके बाद मे साम्य- 
बाद की भोतिक गारटी है। जिन शासकों का न कोई घर हो, त परिवार, न संपत्ति, 
वे स्वार्थपरायणता के भ्रलोगत मे न पडेंगे। बेईमाली की कमाई को वे न कही ले जा 
सकते हैं, न कोई ऐसा होता है जिस पर वे उसे खबे कर सर्के--इसलिए उप्रमें उनको 


8] रिपब्लिक की योजना और उहेइय ....ट४'श०७०७००229 


ई्‌् बः 2 नाना हि 
कोई दिलचस्पी नही होत॑ ्‌ ० <&, 2३, 


अस्तु, ऊपर के सारे विवेचन का सार यह शक हर भार्दमों को शतोर्पपुर्वक है 

अपना निदिष्ट काम करना चाहिए । कितु, प्लेटों की हृद्डि में यही न्याय है--अग॒वा: 
दूसरे शब्दों में, समाज-जोवन का सच्चा घ्िड़ात है। इसलिए रिपृश्लिक को 'यर्प- न 
मीमांसा का ग्रंथ' भी कहा जाता है । इसका प्रयोजन न्याय केःउन इूठे द्रिचारों कॉ-- 
जिरहें स्वंसाधारण बी भूल से सोफिस्टो वी शिक्षा ने छल-द्धदूम से फंना रबखा पा--- 
हटाकर, सच्ची न्‍्याय-घारणा की प्रतिप्ठा करना था। प्लेटो चाहे सोफिस्टों के सिद्धात 
से लोहा ले रहा हो या वह समाज की भ्रचलित प्रथा का सुधार करने में जुटा हो; 
उसके घितन वी एक ही घुरोी है मोर उसके विवेचन वा एक ही मत्र है--न्याय । बतः 
अब हमें यह देखना होगा कि उसके संमय मे न्याय के विपय में कौन-कौन से दृष्टिकोण 
प्रचलित थे; उसने इन दृष्टिकोणों को क्यो असस्‍्वीकार क्या, न्याय के विपय में अपनी 
धारणा का ओऔचित्य उसने किस तरह सिद्ध किया ओर इस धारणा के क्या फल निकले। 
ऊपर के पन्नों में हमने संक्षेद में यह समझने की कोशिश की है कि प्लेटो ने स्याय के 
विषय में प्रचलित घारणाओं को किस तरह से चुनौती दी ओर न्याय के स्वरुप के बारे 
में अपनी धारणा को चरिताय करने के लिए क्सप्त तरह से राज्य वा पुनरतिर्माण क्या। 
कद हम आगे के विवेचन में इन्हीं बातों का विस्तार से स्पप्टी करण करेंगे । हम देखेंगे 
कि किस तरह आारंभ मे प्लेंटो विशेषीकरण के व्यावहारिक सिद्धांत के रूपमे एक 
घूंपली सी तस्वीर हमारे सामने रपता है और फिर उस पर जो प्रकाश-युज पड़ता है 
उससे उसका अर्थ स्पष्ट से स्पप्टतर होता जाता है--पंहाँ तक कि अंते में हमें लगने 
लगता है कि न्याय तो विशेषीकरण में हो निद्वित है, वयोकि प्रकटतः न्याय यह है कि 
हर आदमी वे काम पूरे करे जितको सामाजिक प्रयोजनों के बनुसार उससे बपेक्षा हो । 
म्याय का बर्थ यहो है, न इससे कम, न उंयादा । 


. "संपत्ति का साझा और परिवार का सामा दोनों ही उन्हे अधिक सच्चे संरक्षक 
बनाने मे प्रवृत्त होते हैं“वे 'अपना-्तेरा' के भेद से नगर के खंड-खंड नही 
करेंगे * बल्कि उत सबको एक समान उद्देश्य को पूरा करने की प्रवृत्ति होगी” 
(464 (--9) । 


(ख) न्याय के स्थूल सिद्धांत 
(0) सिफालस का सिद्धांत : परंपरावाद (327--36 /) 


स्पिब्लिक में स्थाय की जिस धारणा पर सब पहले विचार किया गया है, वह 
परपरागत नैतिकता में निहित न्याय धारणा है? | इस सिद्धांत का पहुला व्यास्याता 
सिफासस है। वह एक भेटिक (अथवा आवासी विदेशी) था और पिएराएस में रहता 
था । वह बता लीसिआास का विता था जिसके घर में संवाद का हृश्म आयोजित किया 
गया है। जब प्विफालस अ्रपने लबे जीवन पर निग्राह डालता है और पुराने आचार- 
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. यह ध्यान देने की बात है किप्लेटो ने त्याव! ध्ाब्द का जिस अर्थ में प्रयोग 
क्रिमां है, उप्का कोई विधिक महत्व नही है । न्याय उन चार सदगुणों में से 
एक है, जिनसे नैतिक श्रेय का निर्माण होता है; धन्य तीन संदगुण हैं साहस, 
संयम और ज्ञान। यह श्रेष व्यवित की आत्मा वा भी गुण है और व्यवित-समु- 
दाय वा भी ; और इसलिए न्याय भी दोनों का गुण है । इस तरह बह व्यक्षित- 
नेतिकता और समाज-नंतिक्ता दोनों का अभिन्‍न अंग है। लेकिन, दोनो रूपों 
में उसका सवंध नेतिकता से है, विधि से नहीं । इसी अध्याय के खंड (ड) से 
तुलना कीजिए । 
यह दीक है कि न्याय श्रेय का अग है, लेक्नि रिपस्लिक में उप्तका श्रेय से 
अभेद हो गया है। आत्मा के विभिन्‍न तत्त्वों (विवेक, उत्साह और बुमुज्ना) के पा ९- 
स्परिक सवंध जितने न्यायपूर्ण होते हैं, प्रायः उसी के अनुसार ध्यक्षित-आत्मा 
का श्ैंय क्यदा उत्कप॑ माना जाता है। जिस आत्मा के तत्त्वो में सामजरय 
होठा है, भोर इस तरह जो कात्मा स्यायपरायण होती है, उत्तम श्ेय भी होता 
है। इसी प्रकार समाज के सदस्यों के पारस्परिक सवध जितने न्यायपूर्ण होते 
हैं, प्राय: उसी अनुपात में उस समाज में श्रेय निहिंत होता हे। जिस राज्य का 
एक-एक सदस्य अपने नियत कार्य को निष्ठापूर्वक करता है और जिसके सब 
सदध्यों मे सामजस्य होता है, उसमे “न्याय तो होता हो है, श्रेय भी होता है। 
लॉज भे एक जौर सदगुण का-आत्म-मयम के सदुगुण बा-प्राय: श्रेय कै साथ 
अमभेद कर दिया गया है (आग्रे अध्याय 3 (ख) से तुलता वीजिए। । लेकिन, 
(रिपक्लिक की दरह यहाँ भी एक रुदगुष को संपूर्ण सदगुण के वरावर मान 
लिया गया है। (हमे स्मरण रखना चाहिए कि) सदगुण अखंड होता है भोर 
सदृगुणभ के अंगों मे--स्याय या आत्म-संयम में--अंगी निहित होता है । 


8 ] प्रिफ़ालस का ततिरद्धांत : परंपरावाद (327-36/) 23] 


विचारों के बारे पे सोचता है तो उसे लगता है किस्याय इसी में है कि सच दोलो और 
अपनी देतदारी चुकाओ (33] ८) “मन्न की देखभात' के लिए जाते-जाते सिफालस 
अपने पुत्र और उत्तराधिकारी पोल्लीमाकंस को अपनो तक-श्र्षत्रा विरासत में दे जाता 
है; और पोलीमाकंस अपने पिता के प्रति निष्ठावान्‌ रहते हुए थोड़े-से परिवत्तन के 
सापन्याय की पुरानी घारणा का समन करता है। उसके मत से न्याय का अप है 
प्रत्येक व्यविति को उसका प्रांप्तंव्य देना (332 0) । विवेचन के दोरान 'उचिता दब्द 
के प्रयोग से यह घारणा पैदा होती है कि एक न्याय एक कला है- ऐसी कला जो मित्रो 
का भत्ता करती है और इम धारणा से पोत्तीमार्कस वी परिभाषा हो उलट-पलट हो 
जाती है। यदि न्याय वला या क्षमता हो, तो और क्लाओ या क्षमतात्रो वी माँति, 
वह दो विरोधी काम कर सकती है । रोग की रोक-घाम करने वी सबसे अधिक क्षमता 
डावटर में होती है, तो रोग पंदा करने वी सबसे अधिक क्षमता मी उस्ती में होती 
है | जो व्यवित शिविर का सबसे अच्छा सररक्षक हो, उसमे झत्रु से आगे निकल जाने की 
भी सबसे अधिक क्षमता होती है। यदिन्‍्याय क्षमता या बौशल है, तो उसवा विरोधी 
दिशाओं में उपयोग किया जा सकता है«जैसे चिक्रित्सा-कोशल का या सेतिक योग्यता 
का । इस तरह, न्यायी स्यवित किसी अमानत की रक्षा भी कर सबंता है, उसमें संथा- 
नत भी कर सकता है ; जब चाहे तव न्‍्यायी ओर जब चाहे तब अन्यायी बन सकता 
है | भोर दोस्तों का मता भोर दुश्मनों का बुरा करने की बात कहना धासान है पर 
यदि दीस्त सिफ ऊपर से दोस्त और वसल में दुश्मन हो तव बया होगा ? पया तब भी 
परिमापा का हइता से पान्नन किया जाएं और उसके (दोस्त के) साथ मलाई की जाए ; 
या तब विवेक का प्रयोग किया जाए और उम्दा अहित किया जाए ? और अंत मे, 
मित्रों के साथ भसाई करने के बारे में चाहे बुद्ध कहा जाए, शत्रुओं के साथ बुराई 
करना क्या कभी भी न्‍्याय-सगत होगा? जिन तोगो को घोट पहुँचती है, वे नीच गिरते 
हैं; भौर जो आदमी जितना वुरा है, उसे उससे और ज्यादा बुरा धना देना कभी स्पाय 
मही हो सकता । जब पोलीगाकंस के सामने ये परिणाम बाते है, तद बह न्याय की अपनी 
यह परिभाषा छोड़ देता है कि वह दोस्तों के साथ भलाई और दुश्मनों के साथ बुराई 
करने वी कला है। प्लेटो यह कहकर अपनी तई-शंस़ला का अत करता है कि यह 
परिभाषा पेरियाडर* जैसे किमो अत्याचारी शासक या के रेक्डसा जैसे निरकुद सम्राट 
मे बनाई होगी--“जिसे अपनो दावित वा बंड! गये” रहा होगा । यह कथन म्थाय की 
इस परिमापा की भूमिका तैयार कर देता है कि वह "सबलतर का स्वार्थ है ।" 


. इसका संकेत विरोधी काम की झतित के सिद्धांतों के प्रति है (पीछे पृ० 37 
से तुलना कीजिए) । 

* पेरियांडर यूनान के सात संतों में से एक था जिसने 625 ई० पू० से 585 
६० पू० तक कोरिय पर शाप्तत करिया। आरंम मे, उसका शासन उदारतापूर्ण 
था पर बाद मे उसमें दमन ओर जत्याचार का बोलवाला हो गया । 

| 485 ६० धू० से 465 ई० पृ० तक फ़ारस का शवियश्याली सम्नाद्‌ जिसने 
मिस्र को तो अपने अधीन किया ही था, यूनान पर भी वडा भारी हमला किया 


था। इस अभियान में उसे शुरू-शुरू मे तो सफलता मिलो लेकिन बाद मे मुँह- 
बी खानी पड़ी) के 
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(इस विवेचत मे प्लेटो ने यह कहना चाहा है कि) न्याय अथवा नीतिपरायणता 
इस अअ्थ में कला नहीं है कि वह कोई प्रविधि हो जिसका अनुमव के द्वारा बर्जन किया 
जा सकता हो और जिपतका दो विरोधी दिद्यांी में से किसो भो एक मे ययेच्छ उप- 
योग किया जा सकता हो । बनुमय के द्वारा उसका अर्जेन नहीं किया जा सकता 
वयोकि वह स्पुनतर ज्ञान का विपय नहीं, महृत्तर ज्ञान का विपय है। न्यूवतर ज्ञान तो 
रूढि ओर अभ्यास से भी प्राप्त हो सकता है, कितु मद्तत्तर ज्ञान तो सिद्धांतों की पकड़ 
से ही और लक्ष्य के प्रति सविवेक वास्था से ही प्राप्त होता है । परंपरा तो बस 
उत्तराधिवार मे प्राप्त और बनुमव पर बाधारित मत है। ज्यों ही कोई कठिनाई 
पैदा होमी है, यह परपरा बिखर जाती है । मिप्नो का भला और बैरियों का अहित 
फरने का पुराना परंपरा-सूत्र या हेतसतिभोड* का यह सारगभित वचन कि "वे हमे देंगे 

* तो हम भी देंगे, वे नहीं देंगे, तो हम भी नहीं देंगे” तव हमारा परच-प्रदर्श न करने में 
असफत हो जाता है जय हमे इस बात का निरचय नहीं रहता (और यह भवश्य होता 
है) कि बैन हमारा मित्र है और वौन छात्र; किसने हमे दिया है और किसने नहीं । 
ओर फिर, न्याय का यथेच्य विरोधी दिशाओं मे नी उपयोग नहीं हो सकता । वहू 
कोई प्रद्धिध्ि नही है, वह तो भात्मा का गुण है, मत का स्वमाव है॥ और यह गुण 
और स्वभाव कुछ ऐसा द्वोता है कि जो एक बार उसे पा लेता है, वह एक ही ढंग॑ से 
बाम कर सकता है--वह न तो किसी को नुकसान पहुँचा सकता है और न किसी के 
पतने का कारण बन सकता है--चहे दोह्त हो या दुश्मन । अत में, सच्चे न्याय में 
सेवा का भाव निहित है और उम्र सेवा-माव में सामाजिक इकाई का विचार निहित 
है--जिमके प्रद्धि सेवा थवित होती है ॥ परपरागत मत इस लक्षिताथं कौ और से 
आँख बंद कर लेता है। (वह न्याय का वस दो व्यकितयों के सवंधों के रूप में मोर 
ब्यविनवाद के सिद्धातों पर भाघारित संबंध के झूप में हो भावद करता है) । इस मत 
में जिस व्यतित की कत्पता की गई है, वह स्वार्थ-केंद्रित व्यक्त है, उसके पाप्त प्रचुर 
साधन हैं, वह दोस्‍्ठी का बदला चुका सकता है, दुश्मनों पर॑ पलट कर चोट कर सकता 
है। यहूँ। कारण है कि प्नेटो परपरायत्त स्यायन्‍धारणा को एक ऐस्री चीज़ मानता है 
जिसका आविष्कार किसी पेरियाइर अथवा व्जेरेव्श्स ने किया होगा और इसी 
कारण प्लेटो की यह मशा लगती है कि यह मत क्रातिकारी मत में बदल जाता है 
जिम्तका आगे चन्नकर भ्रंसीमेकस के द्वारा निरुपण किया गया दे । 


* ई० पू० 8 वी सदी का यूतान का मद्दानु कचि जिसका नाम होमर के साथ 
ही लिया जाता हैं। जहाँ होमर ने वीस्युग को प्रतिशीलता और सक्रियता 
का वर्णन किया है, हेसिआँड ने सामान्य जीवन के सुख-दु ल, संधार की 
देवताओं भौर बीरों के जीवन तथा कार्य-कलापों का चित्र खोचा 

॥। 





(2) प्र प्तीपरदस का मिद्धांत. ग्रायूल परिवर्त्तनवाद (336 »--354९) 


जहा प्रस्तुत वियाद में मिफालस ओर उसके उत्तराधितवारी ने प्राचीन यूनान 
वी परपरागत नैतिकता का प्रतिनिधित्व किया है, वहाँ प्रेसीमवस परॉचवी शतान्‍्दी 
के उत्तरकाल के नए ओर क्ालोचनात्मक विचारों वा प्रतिनिधि है। प्लेटो ने उसे 
बामूल परिवत्तंनवादी सोफिस्टों का प्रवक्ता माना है। इस नाते प्रंसीमेबस को दो 
स्थितियां ग्रहण करने के लिए प्रेरित किया जाता है और फिर वारी-बारी से उसे 
दोवों हो स्थितियां छोडनी पड़ती हैं। (!) वह समझता है कि स्याय समुदाय में रहने बाले 
ब्यवित के काम का नियम और मानक है (रिपब्लिक में भी उराका आध्यंत यही अर्थ 
समभा गया है); भौर एस नाते वह उसे 'सबसनर का स्वार्थ! बहता है। दूध्रे पम्दो 
में इसगा अय॑ है : 'जिसकी लाठी उसकी मंस' ; बआादपी जो कर सकता हो, वह उसे 
करना चाहिए ; यह जो पा सबता है, उसवा यह दात्र भी होता है। यह तो रिपनोजा 
के ढेंग से श्याय को शरित से अभिन्‍त मानना होगा । स्पिनोजा व्यवित् की धावित को 
राज्य को सर्वोच्च शक्ित द्वारा मर्यादित कर देता है, भले हो उसका ऐसा बरना बसंगत 
हो । राज्य वी यह सर्वोच्च चकित दलपूर्वक शाति की स्थापना करती है जो सविवेक 
सदपुण से अमिन्‍न होती है। इसके विपरीत, ग्रेमीमेबस दा तक यह है और उसका 
यह तक संगत है कि राज्य को संवोच्च घबित उन्हीं विधि-विघानों की रचता करती 
है जो उसके हित में होते हैं। सबसे झ्ावितशाली होने के कारण राज्य अधिकार के 
रूप में जिम चीज का दावा करता है, उसे बएती उच्चतर शब्ित के जोर से न्याय का 
रूप दे देता है। इस तरह ग्रं सोमेकस के अनुसार समुदाय में रहने वाले आदमी के 
लिए किसी काम का मापदंड शासक वी इच्छा है जो हमेशा अपने भत्रे की ही इच्छा 
करता है ; और उप्तवा आभ्रह है कि यदि कोई व्यक्ति हध्टि जमाकर वस्तु-जगतु को 
देखे, तो वह निश्चित रूप से यही प्राएणा | जहाँ हर आदमी अपने हित को सामने 
रखकर काम करता है, और जो वुछ पा सकता है, उसे पाने की कोशिश करता है, 
वहाँ यह सबसे किक निश्चित है कि जो सबसे शवितिशालों होगा, वह जो चाहेगा, 
उसे पा लेगा ओर चूंकि राज्य मे सरवार सबसे शक्तिशालो होती है (अगर ऐसा मे 
हो तो वह सरकार ही म होगी) अतः, वह जो कुथ चाहेगी, उसे पाने की कोझिश 
करेगी और उसे पा भी लेगी । 
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(2) पर, अगर इस ढेंग से न्याय शासक के हित बा ही पर्याय हो तो इसका 
यह्द निष्कर्ष हुआ कि शासक के अलावा ओर हर आदमों के लिए उराबी एक कोर 
परिभाषा हो सकती है और जहाँ तक जन-साधारण वा संवध है उसे 'दूसरे वा हित 
माह जा सकता है। जनसाघारण के सदर्भ में 'म्यायी' होने का भर्थ है शासक के 
परितोष का साधत बतता ; जनसाधारण के संदर्भ में अन्यायी होने का अर्थ है अपने 
सतोप के लिए काम करना । प्रेस्तोमकस को इसका कोई कारण मही यूकता कि जहाँ 
धासक के लिए तो अपनी मनमानी करना म्थायसगत हो, वहीं दूसरों के लिए इस 
तरह का आचरण अम्यायपूर्ण माना जाएगा । जो बात एक के लिए सच है, वह भौरों 
के लिए भी सच होनी चाहिए। किसी भो सममदार आदमी के लिए काम छा माप- 
दष्ठ यह होगा कि वह अपना १रितोप करे ओर इत्लिए यदि हम न्याय और मन्याय 
शब्दों का सढ़िगत बर्थ हो ग्रहण करें, तो हमे कहना होगा कि सब समझ्नदार बादमियों 
के लिए सच्चा सदुगुण और सच्ची वुद्धिमत्ता अन्याय है, न्याय नही। अन्याय न्याय से 
ज्यादा अच्छी चोज होती है; अन्‍्यायो क्षादमी म्यायी से ज्यादा वुद्धिमात होता है ॥ 
जो आदमी अपने शासक की स्वाथंपूर्ण इच्छाओं को पूरा करें और लाचारी में ही 
स्यापी बने लेकिल जो अपना दस चलने पर सम्पायी रहे छोर अपडी इच्यायो को ही 
पूरा करे, दरअसल बही आदमी बुद्धिमान होता है। सप्मेषर में यदि नेधिक शब्दों को 
*बाह्तविक्ता! के अनुरुष रहना हो, तो उतके साधारण अर्थ वो उलट देता पड़ेगा । 


यह हम पहले ही देख लुऊ हैं (पीछे पृ० 20) कि गॉजियास मे कैलीक्लीज 
द्वारा जिस नई परम नैतिकता का प्रतिप्रादन कराया गया है, उसवी तुलवा में 
भ्रेसोमेकस का विचार एक ऐसे मेतिक शूम्यवाद को प्ररद करता है जो देखने मे कम 
उग्र लगने पर भी नात्वव में गधिक उप्र है। कंतीवलीज और प्र प्रौमेव्स दोनों ही 
प्रपशपत् नेतिदाता के विएद्ध जागव बात्म-चेतता के विद्रोह के प्रतिनिधि हैं। भह 
जागत आत्मा-चेतना भव तक तो परंपरागत नेतिकता को चुपचाप स्वीकार 
करती रही है, पर अव वह उसे अपने नए मात्ष्म-बोघ के वठधरे में ला खड़ा करती 
है। वैधवित॒कता की नई चेतना में गहराई भी है और थाग्रद्द भी औौर परवरागत 
वेतिकता में उसे अपनी गतिविधि पर प्रतिवध हो प्रतिवध मिलते है, और बृछ नही। 
कैलीक्लीज की वाणी में वह एक मूतम सहजता के साथ स्याय के एक नए सिद्धांत 
का आलछ्यान करती है--भादमी जो कर सके, बरे और थो घाहे, उसे पादे का प्रयत्त 
करे । भ्रेंसीमेक्स ने वैयवितकृता की इस नई चेतना का जिस रूप भे भावन किया 
है, उसमे भविक धूर्तता है, मधिक्र जड़ता है। इस घिद्धात के अनुसार न्याथवा 
तात्पय यह है कि भादमी जहां सत्ताधांरी की आज्ञा मातने के लिए वाघ्य हो वहाँ 
उत्तका पालन करे और जहाँ उसका बस चने, वहाँ अपनी खुशी का काम करे। प्लेटो 
की तरह जो लोग इस चरम व्यवितिवाद के दोषों का उद्घाटन करना चाहें, उन्हें 
छापने जवाब में भानव व्यक्तित्व के स्वछ्प और 'अधिकारो' की अधिक सच्ची धारणा 
पैश करवी द्वोगी । उन्हे दिखाना होगा कि “आत्म! कोई अदग-थलग इकाई नहीं 
है, वह एक व्यवस्था का अंग है और इस व्यवस्था मे उसकी अपनी एक स्थिति है 
और आदमी को अभिव्यवित की पूर्णता तथा सुख को सच्ची अनुभूति तभी मिल सकती 
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है जब वह मपाध्यिति अपने कर्तव्य का पातन करता हो। ्लेटो का यही माखिरी 
जवाब है और उसने यही जवाब देने के लिए रिपब्लिक वी रचना वी है । कितु 
फिलहाल वह अपने तर्क से उम मिद्धात का खड़न वरके ही सनुप्ट हो जाता है। 
भ्रेसीमेक्स ने दो दृष्टिवोण पेश किए हैं-सरवार का २ईश्य अपने निजी लाभ के 
लिए काम करना है और अन्याय न्याय से ज्यादा अच्छा होता है । प्लेटो थे इन दोनों 
हृष्टिकोणों पर बारी-बारी से विचार डिया है। पहले दृध्टिवोम्त के विरोध मे उसने 
शासन को बला के रूप भे ग्रहण करने मी सुकराती धारणा प्रस्तुत कौ है। उसवा 
तर है कि सारी वी सारी बलाओं का आविर्भाव उनवी प्रतिपाद्य सामग्रौ के दोधों के 
कारण होता है। चिवित्मक दारीर के दोपो का उपचार करने वी वोधशिश करता है 
थर दिक्षाक मन के । प्रत्येक कला का लटष्य और उद्ृश्य होता है-अपनी सामग्री का 
उन्नयन । उदाहरण के लिये पूर्ण शिक्षक वह होगा जो अपने धिप्य के मन के सारे 
दोप दूर कर दे और उसकी सारी निहित शवितियों-सभावनाओं को जगा दे और 
इसीलिए, जिप्त हृद तक शासक शासक की हैप्तिमत से क्षोर अपनी कला के अवुरूप 
आचरण करता है, उम हृद तक यह पूरी तरह नि स्वार्य होता है, और उमस्रका एक 
ही लक्ष्य होता है--जो नागरिक उसकी छत्रछाया मे हैं, उतकी खुशहाली । यह राच 
है कि शासक भी अपने निजी लाभ के लिए काम कर सकता है, वह अपने धासकीय 
काम करके मजूरी पा सकता है। पर यह काम बह शासक की हैसियत से, दासन- 
कला के स्यपहरत्ता वी हैमियत से नहीं करता, वह यह काम जीविका बमाने वाले की 
हैसियत से करता है, जीवियाज॑न-कला के व्यवहर्त्ता की हैसियत से । श्रेसौमेरस की 
पहली स्थिति के बारे में प्लेटो मा यह जवाब है| उसने जो दूमरी स्थिति ग्रहण की 
है उसके उत्तर में वह जो तह देता है उसह्ा रहे श्य यह सिद्ध करना है कि न्‍्यायी ब्यवित 
शम्यायी की क्षेक्षा अधिक बुद्धिमानु, अधिक बलवानु बोर अधिक सुती होता है। वह अधिक 
बुद्धिमानु इसलिए होता है कि वह डेल्पी की पुरानी शिक्षा पर चलता है और मर्यादा 
को स्वीकार करने वी आवश्यकता सममता है। यह सच है कि वह दूसरों के साथ 
होड करना चाहता है लेकिन, अन्यायी व्यवित्र गी तरह वह हरेक के साथ प्रतियोगिता 
नहीं करना चाहता ओर ध वहू केवल प्रतियोग्रिता के लिए ही प्रतियोगिता करना 
चाहता है । प्रतियोगिता उप्तका साध्य नहीं होता । उसका लक्ष्य होता है पूर्ण उत्तर्प; 
बह केवल उन्ही लोगों के मुकादले पर कषाता है जिन्‍होने उस उत्तपं को प्राप्वन त कर 
पाया हो और बह उनके मृकावले पर इस तरह आता है मानो वह संयोग की दाल 
हो ॥ बह इसलिए प्रतियोगिता नही करता कि उसे प्रतियोगिता प्रिय होती है, वह्कि 
इसलिए करता है कि उसे उत्वर्प प्रिय होता है। जो आदमी दुरा हो, वह उसगे अच्छा 
दनना चाहता है, जो भादमी पहले से द्वी बच्छा हो, उप्ते पद्धाइना उस्ते काम्य नहीं। 
कितु यह जीवन के सभी क्षेत्रों मे वुद्धिमना का लक्षण है | बुद्धिमान्‌ चिकित्सक अयवा 
समीतकार वह है जो प्रतियोगिता करना नही, उत्कप प्राप्त करना चाहता है। और 
स्यायी व्यवित्र जिममें बुद्धिमत्ता का यह लक्षण होता है--अन्यायी व्यक्ति से--जिससमे 
यह लक्षण नहीं होता-निश्चित रप से अधिक बुद्धिमान्‌ होना है! । इस प्रकार, 


]. प्लेंटी वी शिक्षा मह हैं कि प्रतियोगिता वी ही सातिर प्रतियोगिता करना, 
उसे स्वतः साध्य मानना ज्ञान और अन्याय वा लक्षण है । यह शिक्षा कुछ 
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मर्यादा के सिद्धांत को मानने के कारण न्यायी व्यक्ति अन्यायी से अधिक वुद्धिमान्‌ तो 
होता ही है, बह उससे अधिक दइव्तिशासी भी होता है। यदि कुद लोग लाचारी में 

अन्यायी भी हो, तो अन्यायपूर्०णो काम करते को ताकत हासिल करने के लिए उन्हें 
ग्यायी होना पड़ेगा; उन्हें एक दूसरे के कधे से कंधों मिलाकर खड़ा होना पड़ेगा मोर 
एक दूसरे के प्रति न्‍्थाय का आचरण करना पड़ेगा । 


न्यायी व्यक्ति किसी न किसी सिद्धांत के द्वारा अपने साथियों से बंधा हुआ 
होता है । उसकी शंवित के कारण घह अन्यायी ब्यक्तित से अधिक शक्तिशाली तो होता 
ही है; पर आखिरी वात यह है कि वह उससे अधिक सुप्री भी होता है। स्थायी 
ब्यवित के इस अंतिम लक्षण को प्लेटो ने जिस तक के द्वारा सिद्ध किया है, वह सबसे 
अधिक महत्त्व का है । उसका तर्क है कि हर चीज़ का एक नियत कार्य होता है जिसे 
कोई ओर चीज़ नही कर सकती या कम से कम उतनी कष्छी तरह तहीं कर सकती 
(352 ४) | यहूं हप्त विशिष्ट कार्य के उमर घिद्धांव पर पहुँच जाते हैं जो, हम आगे 
घधल कर देखेंगे, रिपव्चिक की धुरी है और उसके न्याय-सिद्धात का मूल आघार। 
कार्य के सिर्धांत से चलकर प्लेटो स्वभावतः सदगुण अबवा उत्कप॑ के सिद्धात वी और 
मुड जाता है। किसी चीज का गुण अथवा उलपं यह है कि वह अपने नियत कार्य 
को ठीक-ठोक संपन्‍त करे । आँख का गुण हे विमते हृष्टि; कान का भुण है सु्रवण। 
अल्लु, आत्मा वा अपना तियत कार्य है और इसके साथ ही उसका तत्संब्ंधी गुण 
बथवा उत्कपे है। यह कार्य है जीवन और यह गुण बयवा उत्कप॑ं है साधु जीवत। 
अपने गुण से बचित द्ोने पर कोई भी अपना कार्य नही कर सकता और यदि आत्मा 
में उसका उचित गुण न हो तो बह अपना कार्य ठीक से नहीं कर सकती | इसलिए, 
आश्मा झपना कार्य तभी कर सकती है जत्र वह साधु जीवन के गुण से सपन्‍त हो--- 
जिसकी दूसरो संज्ञा है न्याय । परतु, यदि आत्मा साधु जीवन के गुण से या न्याय 
सेसंफन' होगी, तत्र वह सुख से भी संपन्न होगी जो अनिवायंतः साधु जीवन से 


हद तक यूनानद की मर्पादा सबंधी उस पुरानी घारणा का परिणाम है जिपका 
भ्रवत्तेन डेल्फी वी देववाणी के कारण हुआ और जो प्रयधागोंरसवादियों के 
कारण हढतर हुई (पीछे पृ० 73 देखिए)। वितु इससे भी अधिक वह 
उसके न्याय-सिद्धात का परिणाम है जिस तक पहुँचने के लिए बढ़ अपना 
रास्ता टटोल रहा है और जिसके अनुसार न्याय का तात्वये हे अपने विशिष्ट 
कत्तंव्य का वुद्धिमत्तापूदंक पालन | जत्र हर आादमी इस तरह के काम से 
लगा होगा, तब लोग एक-दूसरे के साथ प्रतियोगिता नही करेंगे बयोंकि उनके 
वायें प्रतियोगितामूलक न होकर पूरक होगे। यदि हम प्लेटो की सीख को 
आधुनिक आावधिक शब्दावली मे व्यक्त करें, तो बहना होगा कि म्राथिक प्रति 
योगिता अपने आप में अच्छी नहीं होती, विछ्ु वह आाधिक उत्नर्प की सिद्धि 
की अर्याद्‌ थधिक से अधिक संपदा की उत्तत्ति के साधन के रूप में अच्छी 
होती है । ऐसा होगा तो युद्धिमाव्‌ उत्तादक उन्रो उत्तादकों के साच प्रति- 
गोगिता करने की कोशिश नही करेगा; वह केवद्ध उनके साथ प्रतियोगिता करेया 
जिनका उत्पादन निदृष्ट होगा । बह प्रतियोगिता के लिए प्रतियोगिता महीं 
करेंगा | उसकी प्रतियोगिता का तो एक ही लक्ष्य होगा--वाथिक उत्कप ॥ 
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दैदा होता है; और जो आत्मा अधिक गुणी, या दूसरे ध्ब्दों मे अधिक न्‍्यायी होतौ 
है, वह्‌ अधिक भुखी भी होती है । ओर चूंकि सुख दुस वी अपेक्षा अधिक लाभदायक 
होता है, अत, निष्कर्ष निकलता है कि न्याय अधिक सुखी होने के कारण अन्याय ते 
अधिक साभदायकर अवस्था भी है! । 


इन तकों में बुद्ध गटनतर घारणाएं निहित हैं जिनका प्लेटों थागे चलकर 
उद्घाटन करता है। न्याय को ऐसी शवित के रूप में मानन वा सिद्धात जो र्सी 
मी मनुष्प-समाज में सामजस्‍्य वी स्थापना करती है, और हर चीज के लिए नियत 
बाय॑-विशेष का सिद्धाव--ये सिद्धात ऐसे हैं जिनका रिपद्ितक के बाद के सहो में पूरा 
पूरा विकाप्त-विस्तार किया गया है। डितु, ये तई जिस रूप में हैं, उस्त रुप में युबिति* 
संगत हैं। इनमें हमे ज्ञात होता है कि प्लेटो सोकिस्टों के साव उनकी शब्दावभी में 
हो विनोद कर रहा है भौर उन्हे उनको चास से हो मात दे रहा है। ये तक ध्वसात्मक 
हैं, रचनात्मक नही । इनमें बताया गया है कि प्र सीमेवस के स्याय-सिद्धात पर हम 
दयो विश्वास न करें ; यह नहीं बताया गया कि जिस न्‍्याय-पारणा में हप विश्वाप्त 
बरें। हम ठकों से हम विशस भादना भा लोप गहीं हो सजा है कि सोफिस्धों दो 
निर्देयता को हम भले दी दरशिनार कर दें, पर यह तो तथ्य ही है कि न्याय कुछ ऐसी 
चोज है जिसे मानव प्रयूत्ति सहज भाय मे ग्रहण यही करती, वह तो मानों बुद्द 
घस्वाभाविक-सी चौज है बोर आादमी में छिर्फ इससिए मौजूद है कि रवि ने उसके 
मन में उसे प्रनिध्ठित कर दिया है और वरवम उसे वहाँ दनाए रखा गया है। समाज 
मी यही साधारण भावना होती है, सलोवमत भें यही स्वर ब्यवत होता है। फलतः 
ध्लेदो हम मत वी आलोचना धुरू बर देता है और यह सिद्ध बरने के लिए कि न्याय 
मानव-प्रद्दति में समाया हुआ द्वोता है ओर वहू मानव-आत्मा की स्वाभाविक व्यवस्था, 
सामंजस्य-रूप होता है, वह तकंशार्त्र वो त्यागकर मनोविज्ञान वा सहारा लेवा 
है और शब्दों के विश्लेषण वो छोड कर मानव-प्रदृति दा विश्लेषण करने लगता है*। 








]. विचार करने पर लगेगा कि यह तक कुद्ध हृद तक वाणी का चमत्कार है और 
इम तथ्य पर आधारित है कि 'साधुना' (80067८8$) ओर 'अच्छी तरह रहना! 
(भाड़ ७थ) के लिए जो यूनानी शब्द (अरंती ओर अफजीन) हैं, उनके दोहरे 
अर्थ हैं (या कम से झम उनको अर्थ-व्य जना व्यापक है) | इनके अंग्रद्ञो पर्यायों मे 
यह बात नही है । 'साधुता' मे मानों नेतिक उलत्प ही नहीं, बौद्धिक क्षमता भी 
निहित है । 'अच्छी तरह रहना' का अथ्थे केवत साधु-जीवन व्यतीत करना 
ही नही है, सुख से रहना भो है। दितु, यह तक जितना चाणी का चमत्कार 
है, उतना ही यथार्थ भी है। साधुता से घ्लेटो का जो अर्थ है उसमे बौद्धिक 
के साथ-साथ नंतिक गुण भी निहित है; ओर फिर वह यह भी बहता चाहता 
है कि इम गुण के व्यवद्वार से और इसकी दवित के द्वारा सर्वोच्च सुख की 
सिद्धि होती है। 

2. नैडिलशिप, लंक्चर्स पृ० 48। इसके साथ हो यह याद रखता चाहिए कि 
प्लेटो ने बाद में जो बात सिद्ध करने वी कोशिश की है,वह परोक्षतः पहले 
ही मान ली है। न्याय आचरण की रूदिगन सहिता नही है, बहु तो बात्मा 
का बांतरिक उत्क्ष है । 





(3) ग्लॉकन का सिद्धांत : अर्थक्रियावाद (357--67 ४) 


स्तॉकन ने नए दृष्टिकोण का स्पष्ट ही इस प्रयोजन से निरूपण किया है कि 
साफ्रटीज़ के तह से उसका आमता-सामना भोर विरोध हो। उसने भें सीमेकत कौ 
इस स्थिति को प्रहण नहीं किया कि अपने स्वार्ों के प्रति उहिष्ट, सबलतम नी 
इच्छा ही ग्याय होती है पर प्रेसीमेकस जैसी ही प्रेरणा से प्रेरित होकर उसने 
यह स्थापना की है कि स्याय एक कृत्रिम चोज़ है, झूढ़ि की उपज है। सामाजिक- 
सबिदा संप्रदाय के: कषधुनिक लेखक जिस हृष्टिकोण की पेरवी करते हैं, प्रायः उसी 
दृष्टिकोण को प्रस्तुत करते हुए ग्लॉकन ने तर्क दिया है कि प्राइतिक अवस्था में लोग 
वेज्षिमक और बेरोक्-टोक वम्याय करते और सदहते हैं। उन्हे यह शवस्था असह्य 
लगती है; भौर इसके ठीत परिणाम सिकलते हैं | एक--जद कमजोर लोग यह देखते 
हैं कि वे जिदना अन्याय कर सकते हैं, उससे क्‍्यादा उन्हे सदृदना पड़ता है, तब वे एक 
दुसरे के साथ संविदा कर लेते हैं कि न तो अन्याय करेंगे और न करते देंगे । दो-- 
सविदा को कार्यान्वित करने के विचार से वे एक विधि निर्धारित करते हैं जिसकी 
सढ़ियाँ बाद के कार्यक्लाप के लिए कसौटी का और न्याय-संहिता का बाम देती हैं। 
अंतिम बात यह कि मानव-प्रकृति अपनी सच्ची सहजबृत्ति को जो भ्ात्म-परितोष पाने 
वो होती है त्याग देती है ओर भविष्य भे विधि मे निहित 'बल के कारण विज्त 
होने के लिए सहमत हो जाती है। यह इस संविदा का और इन रुढ़ियों का परिणाम 
है। न्याप पा जन्‍म भय से होता है : "वह सबसे अच्छे भर सबसे बुरे के धीच का 
रास्ता है, समंझोता है। संबंसे अच्छा यह है कि अन्याय ने करे और दंड न भोगना 
पढ़े बौर सबसे बुरा यह है कि अन्याय सहे और बदला न ले सके” (359 8) । इस 
प्रकार, भ्रे तीमेवस ने तो न्याय को प्रमुत्व की वृत्ति पर आघारित माना था और कहा 
चा कि वह सदलठर का सवार है ; पर ग्लॉक्न ने उसे भय की वृत्ति पर बराधारित 
माना है और कह्ढा है कि वह दु्वंलता की आवश्यकता है। उसकी विचार-ंप्त्ता तो 
बही है जी भ्रं सीमेद्स की थी, पर वह मानो दूसरे छोर से अपना विवेचन घुह करता 
है भोर बतवान्‌ की कछुधां को नहों, बल्कि कमज़ोर के भय को आधार-हप में ग्रहण 
करने के कारण वह ऐसी परिभाषा पर १हुँदता है जो प्रैसीमेक्स की परिमापा से 
बिल्कुल उल्टी है। 
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ग्रह सिद्धांत बजेले ग्लॉकन का सिद्धांत नही है, बल्कि हॉब्सः जैसे आधुनिक 
लेखकों का भी मिडधांत है। यह सचमुच ऐमा स्पूल सिद्धांत है जिसके प्रति हमारो 
आदिम वृत्तियाँ सहज आवर्धित होती हैं ॥ आषुनिक विचारकों ने इस समूचे सिद्धांत 
की एक-एक बात का युवितयुवत उत्तर दिया है। पतली बात तो यह है कि कभी कोई 
वाघ्तविक या प्रत्यक्त 'सविदा' हुआ नहीं। हर करार शी एक छतत्त होती है 
और हमेशा होगी । अलिसित और लक्षित सविदे की भी एक शर्ते का होना अनिवाय 
है। एक बौर तो समुदाय के सदस्यों में सदा ही अधिवारों की पारस्परिक सान्यता 
होती है। सोगों ने इस माण्यता वो अभिव्यवित देने का प्रयास किया है, लैबिन, 
राजनीतिक समाज के अर मे राज्य की संस्यापना के लिए--ध्यप्टित और समब्टित:--- 
पम्राज-मविदे' की चर्चा करके उन्होंने इन सधिवारों को निष्प्राण ही कौर कर दिपा 
है मानो राजनीतिक समाज वी कमी सस्पापना की गई हो । कौर दूमरी ओर सदा 
ही घातित वी यह इच्छा रहतो है कि उसका धांसक शासन करें ओर शासक थी यह 
मास्यता होती है कि यह इस इच्छा पर निर्भर है। शासन-व्यवस्था के अध में राज्य 
की सस्थापतना के लिए शासक ओर धाप्तित के बीच 'शासन के सविद' की इसी प्रयार 
को चर्चा से यह इच्छा भी उतनी ही रुढ़ियद्ध हो गई है--मानों ध्ागन-व्यवस्या राज- 
नौतिक समाज का, जो स्वतः मानव-स्वमाव वा आधारभूत गुण है, अनिवार्य अग ने 
हो। दूसरे यदि हम 'रद्िगत' ओर ह प्रिम धब्दो ढाकोई भी उचित अर्य लें तो उस़ अर्थ 
में विधि अपनी समग्रता में रद्धितत अगवा मृत्रिम नहीं होती। यदि रूडिगत बा 
मतलब कोई ऐसी चीज़ हो, जिसे आदमी ने बनाया है, तो विधि निश्चित ढुपसे 
रूढ़िंगत है। लेकिन, इस तरह तो “चट्टानों; पत्परों और पेडो' को छोडकर भौर सभी 
चौजे सढिगत हे । यदि सदिगत का मतलब ऐसी चीथों से हो जिनका आदमो ने सचेप्ट 


. हॉन्स का भी विश्वास है कि स्याय का माव मनुष्य के अंतर्मत में व्याप्त नहीं 
है बल्कि उसका सर्जव संविदा के द्वारा होता है बोर वह सत्ता के द्वारा सागू 
किया जाता है | “न्यायी और अम्यायी के नाम वा महत्त्व तो तभी हो सकता 
है जब कि बल्षप्रयोग करने बाली कोई शवित विद्यमान हो" (अध्याय ४५) ; 
“कारण यह है कि जध सामान्य लोगो में मतभेद हों--तय जा मुनौति है, 
चया न्याय है और बपा नंतिक सद्यृत्ति है, इमका फैसला करने और उस पर 
थम्तत करने के लिए भ्रमुत्व-संपन्‍न दावित के अध्यादेशों वी जहूरत होती है” 
(अध्याय />५])॥ उसके दृष्टिकोथ में मानव-प्रद्त्ति का जो विचार निहित्त 
है, वही उप्तकी मूल भूल है (एप्लेटो ने ग्लॉकन के दृष्टिकोण के विरोध में 
बिल्कुल यही कहा है) | मानव प्रद्ोति के विषय में हॉब्स का यह व्यप्टिपरक 
विचार है कि मनुष्य एक स्वार्थरत जोव है, कि मानव की प्रहृति 
मे हम लडाई के तीन कारण पाते हैं, पहला--प्रतियोगिता, दूसरा--अविदवार 
कौर तीसरा-यश्वतिप्सा | अगर हम इस दृष्टि से देखें तो न्याथ केवल एक 
बनावटी चीज़ मानी जा सरती हे । वह आत्मरक्षा के अनुरूप मानव-प्रशति 
की सहज वृत्तियों पर आघात करता है जौर सहजदृत्ति के निर्दाध परितोप 
द्वारा इस आधात को रोका जा सकता है। फलत:, जिस तरह प्लेटो ने ग्लॉसन 
का खड़न किया है उसो तरह हॉन्स का भी मानव प्रद्ृति के एक विरोधी 
सिद्धांत द्वारा खंडन किया जा सकता है, इस दृष्टिकोण की अस्वीउतति द्वारा 
खंडन किया जा सकता है कि मानव स्वभाव से ही स्वार्थ रत होता है । 
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रूप से निर्माण विया हो बोर यदि इस तरह की घीजशो ओर सहंज-त्वाभाविक सप 
से बढ़ने वाली चीज़ो मे कोई विरोध मानें, तो बहुत सी विधियाँ रूढिगत होंगी और 
बहुत सी प्राकृतिक । पर, दोतों के बीच कोई वडी खाई नहीं है वोकि जब मनुष्य 
स्चेष्ट रूप से निर्माण करता है, तब उसके सिद्धात उन सिद्धातों से एकदम भिन्न नही 
होते, जिनके अनुसार वह चौज़ो का सहज रूप से विकास करता है? | दरअसल, बात 
यह टै कि पहले तो विधि का प्रायः विकास हुआ हैं और फिर निर्माण । विरोधाभास 
की धाप्दावद्वी से बहा जाए तो पहले वह लोकाचार के रूप में होती है, बाद में संहिता 
बन जाती है । बहरहाल, राहज विकास और सचेत निर्माण की अवस्थाओं की परस्पर 
विरोधी मान लेता--मानों वे एक दूसरे के प्रतिवृद्र हो--एक्दम गलत है। मनुष्य 
एक इकाई है और वह दो विल्कुम्त विरोधो दिशाओं भें काम नहीं कर सकता | ज़ेकिन 
साधारण बातचीत में 'रढिग्रत' शब्द इनमे से बिंसी भी भर्थ में प्रयुवत नहीं हीता। 
जब हम रूढियों बी बांत करते हैं, ठतव हमारा अभिप्राय न तो मनुष्य की किसी भी 
सृष्टि से होता है थौर न किप्ती सचेत सृप्टि से। हमारा मतलब तो आदमी की किसी 
ऐसी सूप्टि रो होता है जो शव अपने मूल प्रयोजन को पूरा न करती हो ; पर फिर 
भी जो अस्तित्व के अधिकार का दावा करती हो | इस अर्थ मे, विधि अपनी समग्रता 
भे निश्चय ही रढिगत नही होगी; हां, कुछ विधियां रूढ़िगत हो सकती हैं?। आश्विरी 
बात यह है कि विधि कै आदर और विधि की सत्ता का आधार “बस नहीं होता, 
इच्चा होती है | विधियाँ मान्य इसलिए होती हूँ कि समुदाय के सदस्प जिन कामों के 
बारे में सोचते हैं कि वे उस्हे करने चाहिए, उन्हें करने की इच्छा उससम्रे मुत्तिमंत होती 
है| विविषों की शवित्त का आधार यह नही है कि उन्हे लागू करने के लिए लोगों में 
गितना बल है, उनकी शवित का आधार यह है कि उतका पालन करने के लिए लोगो 
में कितनी तत्परता है ।(जब हम बिसी व्यक्ति को दंड देकर विधि को 'लागू' करने की 
घात फरते हैं तव यह एक तरह से जोर-जबद॑स्ती-सी लगती है)। पर, यह जो जोर- 
जबरदस्ती सी लगती है, असल में उस व्यक्त की गलत काम करते की इच्छा को दबा 
कर उसदी सदिच्छा की प्रतिप्ठा ही होदी है--चाहे वह खुद उसी के खिलाफ़ वयो न 
पड़ती हो | 


पर प्लेटो ने ग्लॉकन की युधित का जिस पद्धति से उत्तर दिया है, वह भधिक 
सरल और अधिक तात्तिक है । वह यह समझ लेता है कि अव त्तक जित विचारो का 
विवेचन किया गया है--सिफालस ओर पोली मार्क स के विचार, भ्रे सी मेकस और ग्लॉकन 
के विचार--उन सबमे एक ठत्त्व समात रूप से पाया जाता है | उन सबने न्याय पर 
इस तरह से विचार किया है मानो वह कोई बाहर की चीज हो -- कोई उपलब्धि हो, 
कोई आरोपित चीज़ हो पा कोई रूढि हो। उनमे पे किसी ते आत्मा के भीतर उक्के 
दर्शन नही विए, उसे उसके आवास मे प्रतिष्ठित करके नही देखा । अतः प्लेटो, यह श्िद्ध 


. प्लेंटो ने लॉच मे इस तक का अपने आप प्रयोग किया है (आग्रे अवब्याय 6 
(खत) से तुलना कोजिए) । 

2. प्राकृतिक और डढिगत के संबंध का यह विचार नेटतशिप पर भाधा रित है 
(लेक्चर्स, पृू० 54--7) । 
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फरने में दत्तचित्त हो जाता है कि न्याय न तो किस्सी संयोगमूलक सढ़ि से जम्मता है 
गौर न उसवी मान्यता किसी बाहरी ध्वित पर निर्भर होती है। इसके विपरीत, वह 
तो भनादि और अनत है और उसकी अपनी महिंमा ही उसरा बल है । इसके लिए वह 
बच्च इतना कर दिलाता है कि अग्र भनुष्य पर उसके पूर्ण पर्यावरण के संदर्भ मे 
विचार किया जाए (और उमर पर इसी रुप मे विचार किया जानाचाहिए), तो हम 
पाएंगे स्थाय ही मानव-आत्मा वी उचित अवस्पा है--और मानव वी प्रद्वति को हो उत्तरी 
अपेक्षा होती है । इस तरह, न्याय बुद्ध अतरग सी चीज़ बन जाती है । भरे सीमेकस भोर 
ग्लॉक्न ने न्‍्याय वो एफ बहिरग चीज़ समझ्ता या-मानों वह भौतिक उपदेशों का 
सकलन भर हो जो आत्मा को चुनौती दे रहा हो और तिसी बाहरी शवित के थूते पर 
आत्मा को नियत्रित करने के लिए प्रयत्नशोल हो । पर, अब न्याय को एक अतरग 
परिष्कार के स्प में ग्रहण किया जाने लगा ओर उसे समन के लिए अंतरग मानव का 
अध्ययन जर्री माना जाता है । प्लेटो एक दम से मानव-मत व विश्लेषण नहीं करन 
सगता ; बल्कि वह्‌ एक ऐमा तरीका अपनाता है जो पहले-पहल देखने पर अजीव-सा 
लगता है। यदि हमे कोई ऐसी पाइुलिपि पढ़नी हो जिसकी दो प्रतियाँ हो--एए बारीक 
अक्षरों मे और दुप्ती मोदे अक्षरों में, तो हमे निश्चय ही वह प्रति पढ़ने वी कोशिश 
करनी चाहिए जो मोटे अक्षरों में लिखी हुई हो | न्याय ऐसी ही पाडुलिपि की तरह 
होता है; वह एक और अतन्य है, लेकिन उसकी दो प्रतियां हैं जिनमे से एक प्रति 
दूसरी से बड़ी है । वह राज्य और व्यवित दोनों में ही विद्यमान होता है पर वह राज्य 
में उयादा बड़े पैमाने पर और अधि व्यवत रुप में पाया जाता है । अत प्लेटो पहले 
तोन्‍्याय के उप्त व्यापकतम कौर सवलनम रूप पर विचार बरता है जिस रुप में वह 
राज्य में विद्यमान होता है; इतना ही नहीं, यह नवजात राज्य में उसके रूप पर विघार 
करता है--पानी उसके सबसे सरल और सबसे स्पप्ट रूप पर! । और वह शुरू से ही 
एक काल्पनिक राज्य वा निर्माण करता है ओर निश्चय ही राजनीतिक बितन केक्षेतर 
में प्रवेश करता है ताकि न्याय को प्रत्यक्ष रुप मे प्रस्तुत किया जा सके । 





. इसी तरह, अरिस्टाटल ने पॉलिटिक्स के पहले खंड में राज्य बौर गृहस्थी का 
भैद स्पष्ट करने के लिए पहले नवजात राज्य पर विचार करने का प्रस्ताव 
किया है । पर हम देखेंगे कि प्लेटो ने वस्तुत्त: राज्य के ऐतिहासिक विकास 
पर नही उसके तरकेसंगत विकास्त पर विचार किया है; और यही बात भरि- 
स्टादल के बारे में सही है । 


(ग) आदर्श राज्य का निर्माण 


प्लेटो जिस 'राज्य' का निर्माण शुरू करता है, उत्तकी परीक्षा करने से पहुसे 
यह बहुत शलरी है कि प्लेटो ने ब्यवित और राज्य के बीच जो साहश्य बढाया है, हम 
उसे ठीक-ठोक समझ में । यह हम देख ही चुक्के हैं कि रिपश्लिक की एक प्रमुख विशेषता 
भौतिक दष्दातों का ब्रयोग है, लेकिन यह कोई भोतिक हृष्ठात नहीं है। यह राज्य 
ओर मानव-शरीर को कोई ऐसा साहश्य नहीं है-- णैस्ता कि, उदाहरण के लिए हॉब्स 
ने लेवियायन में ओर स्पेंसर ने प्रिसिपित्स ओंक सोशियोलॉजी मे व्यवत किया है। जब 
हम रिपब्लिक के इस भाग पर पहुँचते है, तव बहिरग ओर भौतिक तत्तव पीछे रह जाते 
हैं, भर यहाँ प्लेडो यह खोजने में जुटा है कि न्याय का प्राण बया है । अतः, यहाँ जो 
साहश्य है, पह आध्यात्मिक साहइय है । यह साहश्य व्यक्ति-चेतना और राज्य-चेतना 
बा है--फिर चाहे यह व्यक्ति-चेतना समग्रते: सत्रिय हो मा अपनी अक्ष॑णग-भलग क्षम- 
ताओ (अैम्े-बुश्नुन्ना की या विवेक की क्षमता) के अनुरूप सक्रिय हो, भोर इसी तरह 
राज्य-चेतना चाहे समुदाय के मानस मे व्यक्त ही या उसके विभिन्‍न वर्गों में । लेकिन, 
साहश्य शब्द भ्रामक है-- भले ही हम यह सानकर चलें कि उसे आध्यात्मिक अर्थ में 
ग्रहण करना है। इसके आ्रामक होते का कारण भह है कि इससे ध्वनि निकलती है कि 
राज्य और व्यक्ति अलग अलग चोजें हैं, जिनके बारे में अलग करके सोचा जा सकता 
2४०7 ५ >तुलता की जा सकती है । पर वे अलग-अलग हैं नहीं । ब्यवित-चेतना 
यवेचन किया ..] ज्ञ ज्लद नहों किया जा सकता । जब राज्य के सदस्य उसके सदस्यों के 
कैविद का नर करें, तब उनकी चेतना हो राज्य की चेतना होती है। इस चेतना 
37245 रण लें--जव व्यवित राज्य के सदस्यो की हैसियत से विचार कर 
हर नही पर ६ रहे हो, सब झ्तका साहु ही राज्य का साहस होता है। इनमे से 
दर्शन नहीं विए, उ७ ५२ किसी गूडे से मुं्भेड होने पर व्यक्तिगत साहस का भी परिचय 
ह साथियों कै साथ मिलकर) रणक्षैत्र मे अपने राज्य के शत्रुओं से 
]. प्लेटो ने लॉज में ३ भी परिचय देता है जिसे प्लेटो मे राज्य का साहस कहा है. 
(ख) से 8 कौ राज्य के साहस दोतों का एक ही चेतना मे विवास होता 
लय मा विक और रूढिग का पहले उसके सामाजिक पहलू को सामने रखकर 
(लेवचर्स, १० 54--' इसलिए कि ज्यादा लोगों से धंवंधित होने के का रण यह 
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बेतना अधिक स्पष्ट और अधिक वडी घोज़ है और इसकी परिणति ऐसे वहिरंग कर्म 
के रूप में होती है जो देखने में रपादा प्रमावभाली लगता है । अतः, संभेष में, मानव 
आत्मा के विस्नेषण का प्रपत्त करते हुए और इस तरह उमके भले के लिए न्‍्याय की 
अनिवार्य आवश्यकता वी खोज करते हुए प्लेदो यह अध्ययन झरने लग जाता है कि 
आत्मा अपने सामाजिक पहनू में कंसे सक्रिय होती है, क्योंकि उसका विश्वास है कि 
सारे सामाजिक ब्वापार उप्ती से जन्म लेते हैं कौर उसका यह भी विश्वास है कि ये 
व्यापार ऐसे जाने-पहचाने हैं कि उस आत्मा को समभने के लिए जिससे उनका जन्म 
होता है>वे सबसे अच्छे सूत्र हैं। “राज्यों का जन्म वृक्षों मे या चट्टानों से नही, दितु 
उनमे बसने बाते व्यक्तियों के चरित्रों से होता है”! । अतः जो लोगों के चरिंत्रों का 
अध्ययन करना चाहे ; उन्हे उनके राज्यों का अध्ययन करना चाहिए, क्‍योंकि मनुप्य 
की मारी संस्याएँ उपस्के मानम की विभिन अभिव्यक्तियाँ माच हैं । उसके विचार ही 
उमकी स्याएँ हैं। विधि उसके चितन का अग है, स्याय उसके मन का रवमाद । इन 
चीज के वहिरग और व्यक्त चिह्द होते हैं--लिखित खह्िता, स्याय-पीठ । पर जो 
अगरग ओर आध्यात्मिक वियार उन्हे बनाता और में मालता है, वही एक्-मात्र वाम्तन 
विक्ता है। जो कुछ गोचर है अवने आप को उससे अलग करके देखना और गोचर 
को विचार का परिघान-मर समझना मुश्दिय है न्याय को सजीव विचार के बजाए 
राजदंडों और फरमानों के रुप में देखना ज्यादा आसान द्वोता है । पर हम अतृर्मन में 
झाँक सके, स्तॉकन वी घारणा को छोट सके ओर सात्रेटीज के पदचित्ों पर चल बार 
मानव-मन के भीवर न्याय के दर्शन कर सरकें--इसके लिए हमे बहुत बडा क दम उठाना 
होगा । प्लेंटो और मरिस्टाटल दोतों ने यही कद्ठम उठाया था ओर राननीतिववतन 
को यही उनकी देते है, विरंतन देते । 


ध्लेटो राज्य को रचना द्वारा आत्मा के स्वरूप को समभाना चाहता है, 
लेकिन इसके लिए वह मह मानकर चलता है कि हमे मनोविज्ञान को दुछ जानकारी 
पहले से हूं है। बह कुछ हृ्‌द तक पहेली बुझाता है? । चूंकि राज्य मानव-आत्मा की 
मूष्टि है, अतः उमकी रघना मानव-आत्मा के तिहरे स्वहप की धारणा में तिदिष्ट 
पद्धति के अनुमार हुई है। जँसा कि हम पहले देख चुके है (प० 73) रिवश्लिक 
की ओर बहुत-सी बातों की तरह इस घारणा के लिए भी प्लेटों पायभ्रागोरत 
कर उसके बनुयायियों का ऋणी लगता है। पायवागोरस के सिद्धावों में एक सिद्धांत 
दोन वर्गों का दहै--ज्ञान के प्रेमी, सम्मान के प्रेमी और घन के प्रेमी; मौर झायद इसी 
घिड्धात में आत्मा के तीन भागों--विवेक, उत्साह और बुमुक्ना--का सावेक्ष सिद्धात 
निहित था। इसमें संदेह नहीं ररिपड्निक के अधिकाश की नींद आत्मा के तिहरे 
स्वरूप के इस सिद्धांत पर ही है; इसका स्नोत चाहे कुछ भी हो । सबसे पहले प्लेटो 
का मत है कि आत्मा में कामना व एक निविवेक या बुभुझामूलक तत्त्व होता है । 
. रिपब्लिक 540 0; 4352 और सोफोव तीज के ओडीपत्त टिरेनस (56-57) 
से भी तुलना कीजिए : “जिस घर में मनुध्य नही, वह घर नहीं और जिस जहाज 
में मनुष्य नह बहू जहाज नहीं । हर चोज की शोभा मनुष्य से हे ए? 
2. प्लेंटो मनुष्प की व्याख्या करने के लिए राज्य का निर्माण करता है; पर उस 
तिर्माण में वह मनुष्य के ज्ञान की पहले से ही कल्पना कर लेता है। 
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बहू सुख-संतोष का संगो है कौर उससे प्रेम, भूख,-प्यास तथा अन्य क्षुघाएँ पैदा होती 
हैं (439 00)। और फिर विवेक वा सत्त्व है जिसके दो वाम हैं; इसके द्वारा सोग 
ज्ञान प्राप्त करणा सीखते हैं मोर घू कि थे ज्ञान प्राप्त करता सीख छुक्े है। अतः; प्रेष 
करने वो लिए तत्पर हो जाते हैं। यट् ऐसा तत्त्व है जिसका राज्य मे अतिवायंत: 
सर्वोच्च महत्त्व होगा । वह उसके रादस्यों के कार्यकलाप में उनका पथ-प्रदर्शन करेगा 
और उनमे एकता स्थापित करने वा सूच् भी होगा | धासिर में, इन दोनो के बीच 
में उत्माह का एत्त आता है + यह ऐसा तरव है णिग्े हम प्रायः सम्मान-भावना से 
मिलता-बुंलता बह सबते है ओर (जिन लोगो में वह धत्यत प्रयतत रप से मोजूद होता 
है, उतमे) वैसे ही कुछ-कुछ धौर्य के रूप में प्यट होता है | इस तत्त्व का खास काम 
यह है कि यह लोगों मे युद्ध की प्रेरणा जगाता है, पर यह इस धबय में दुम्कक्षा मे भिन्न 
नहीं होता कि यह महत्वायाक्षा और प्रतियोगिता का सोत भी है; गितु दूसरी ओर 
यह बिंवेक॑-तत्व वा सहज सहायक मी है वयोकि यह लोगों में अन्याय के प्रति तीज 
रोप कौर न्याय के प्रति तत्पर समर्पण या भाव जयाता है। प्लेटो के निबट वह मुस्यतः 
घिबेफ के सहायक के रूप में ही बाता है । “आत्मा वी लडाई में वहू विवेक का पक्ष 
ग्ररण बरता है” (440 8) ॥ 


इस तिहेरे विभाजन के आलोक में प्लेटों वी राजनीतिक रचना से हम दो 
विशेषताओं की क्पेक्षा कर सकते हैं और उन्हें पाते भी हैं। उप्तने जिस राण्य का 
प्रिर्माण किया है, उसवा उसकी देख*रेख मे तीन चरणों मे वित्त होगा: जिर्मित 
राज्य में तौन वर्ग या काम होगे । पर राज्य का विकास ऐतिहासिक आधार पर 
निर्धारित मही होगा : लॉस की तरह वे स्वाभाविक ब्वस्थाएँ दिसाने की कोशिश 
नही की जाएँगी जिनसे गुजर कर राज्य वा विकास हुआ है । इसके विपरीत, प्छेटो 
रिपिब्लिक में मनोवैज्ञानिक पद्धति से आगे बढ़ता है। वह मानव-मन के तीनो तत्त्वो 
को लेकर निम्नतम से उध्चत्म तक बढ़ता है थोर यह दिखाता है कि इनमे से प्रत्येक 
तत्त्व अपने-्मपने ढंग से राज्य के निर्माण में किस तरह योग देता है। वह मन के 
विभिन्‍न तत्त्वों कान्‍जो बिसी भो समय उस सृध्टि वा निर्माण करते हैं जिसे हम राज्य 
कहते हैं तर्कसगत विषलेपथ भप्ररतुत करता है । जब वह्‌ बारी-बारो से एक-एक तत्त्व 
की लेता है और क्रम से निम्नतम से उच्चतम की ओर बदता टै---तो उसकी राज्य- 
रचना मे ऐतिहासिक पद्यति का आमास मिलता है। वितृ, यह सिर्फ आभास है। 
उपका यह ताहये नहीं है कि राज्य का बारम श्रम-विभाजन पर आधारित बाधविक 
समाज के हप में हुआ--हालोंकि वह शुरूभात ऐसे समाज से ही करता है। उसका 
भह मदग्य नही है क्लि राज्य में पहले 'सादगी” थी और फिर “विद्यासिदा' भ्ाप्ती गई 
हालाँकि वह स्वय उस्ती दिशा मे बढता है । उछ्े हमेशा ध्याव रहता है कि “उसने 
प्रत्येक तत्त्व में जो विशेयताएँ आरोपित की हैं, वे उसके समय के एथेंस से लौ गई हैं”! | 


. नेटिलक्षिप, लेबचर्स, पृ० 0 । हाँल्स ने लेदियादन में राज्य का जो प्रकटतः 
ऐतिहासिक निर्माण किया है, उसके बारे में भी यहो कहा जा सत्रता है। 
बहु भी इतिहास पर नही, दर्क पर आधारित है | शॉब्स ने जिन विशेषताओं 
को प्रस्तुत किया है, वे उस समय के इंगलैंड की विशेषताएँ हैं और उच्च रुप 
में हैं जिसमे हॉब्स ने उन्हे समभा था । 
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प्तेटो द्वारा चित्रित राज्य-विदरास पर जो चेतावनी लाग्रू होती है, यही उप्तके 
द्वारा चित्रित राज्य-विक्ृति पर भी लागु होती है। यह चित्रण यूनान के स्ांविधानिक 
परियतेदों का ऐतिहासिक सारांश नही है--हालांकि वह लगता वैसा हो है वयोंकि 
बह आदर मनोवैज्ञानिक परिस्थितियों पर भ्राधारित आदर्ध राज्य से शुद्ध करके धीरे- 
भीरे निवृष्टतम मनोवेज्ञानिक परित्यितियों पर आधारित निशृष्टदतम राज्य भी और 
पाता है । इसमे यह दिखाने की कोशिज्ञ वी गई है कि मानव-आत्मा वी सही परि- 
स्थितियों का योग विद्यमान होने का तात्थयं है सब्दा राज्य; पर उस योग में कोई भी 
कमी आने का मतलब होता है राज्य की उतनी हो विशृति । और जिस तरह 
पहले राज्य-न्पाय के आधार पर व्यवित-न्याय वा स्पष्टीकरण किया गया है, उसी तरह 
इसमें राज्यगंत अन्याय के बढ़े अक्षरों" के आधार पर व्यवित के संदर्भ मे न्याय के 
स्वरूप को समभाने ढी कोशिश की गई है । 


* स्लेटो ने न्‍्याय-अन्याय का भावन एक ऐसी पांडुलियिं के रूप में किया है 
जिसकी दो प्रतियाँ हों-एक प्रति छोटे अक्षरों मे तथा दूसरी बड़े बक्षरों मे। 
व्यवित मे न्‍्याग-अन्याय का निरूपण मानों छोटी प्रति का अध्ययन है और 
राज्य में न्याय-अन्याय का निरूपण वड़ी प्रति का । छोटी प्रति की अपेक्षा 
बडी भ्रह्ति का पढना सदा आसान होता है। इसलिए, प्लेटी ने ध्यक्ति में न्‍य।य- 
अन्याय का दिग्दर्शन कराने से पहले राज्य में न्‍्याय-अन्याय का चित्रण 
किया है । 


() दाज्य में थ्राथिक तत्त्व 


हम देख चुके हैँ कि आत्मा का स्वरूप प्रकट करने चाले राज्य का निर्माण 
करते समय प्लेटो ने आत्मा के स्वरूप के बारे में पहले से हो एक दृष्टिकोण बना 
रखा है। इसी प्रकार जव वह राज्य का निर्माण करता है और सबसे पहले उत्त 
कझायिक सपटन पर विचार करता है, जो उसके अस्तित्व के लिए आवदयक है, तब 
जिस स्थाय-सिद्धांत को प्रमाणित करना उसकी रचना का लक्ष्य है उसे वह उसमे 
पहले पे ही निहित कर देता है। जिस सिद्धात में यह वात निहित है कि प्रत्येक व्यवित 
को अपना काम' करना चाहिए ओर भ्रत्येक व्यक्ति का अपना एक विशिप्ट काम 
होता है, वह घिद्धात राज्य के प्रथम आद्य रूपों मे श्रम-विभाजन के रूप मे पहले ही 
प्रकट हो चुका है । प्लेटो बुभुक्षा को राज्य का श्रारभिक बाघार मान कर अपता 
विवेचन शुरू करता है और फिर यह दिखादा है कि उप्तमे किसी न किसी रूप से 
साहचये निहित होता है । भोजन, ताप भर आवास की इच्छाओ की समुचित पूर्ति 
सामूहिक कार्यवाही के मलावा और किसी तरह नही हो सकती ॥ राज्य की एकता 
का पहला सूत्र है--मनुष्य की आवर्यक्ता | मनुष्य झपने साथियों के बिना काम 
नहीं चला सकता । जहाँ हर आदमी ओरो को ऐसी चीज़ दे सकता है जिसकी उन्हें 
ज़छरत हो बर्दाँ बदले से उसे भी ऐसी चीज की जरूरत होती है शिसे वे दे सकते 
हैं । इसका नतीजा होता है--शथ्रम्म का अनिवाय विभाजन या काम का विशेषीकरण 
जिसका दूसरा पक्ष होता है--ग्‌क-दूसरे के साथ बनेक पदाों के विलिणय के ल्लिएु 
सम्मिलन | प्लेटों आयथिक आधारो पर इस तरह के विश्येपीकरण का ओचित्य 
सिद्ध करता है। इसका मतलक है उयादा चीज़ों मौर ज्यादा अच्छी चोज़ों का 
ज्यादा आसानी से उत्पादन | इसके फलस्व॒रुप छोगो का ऐसा समाज जम्म छेता है जो 
आाभिक सूत से बेंघा होता है। इस समाज मे झुरू-शुरू मे तो किसान और शिल्पी, 
बुनकर और चमार ही होते हैं; पर वाद मे उप्तमें और लोग शामिन्न होते रहते हैं--- 
एक वर्ग पहले चार वर्यों के लिए औज़ार बनाता है, दूसरा वर्गे उनके पशुओं का पालन- 
पोषण करता ६ 4७ वर्ग विदेशों के साथ और चौथा देश के भीतर के भ्यापार को 
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सेमालता है! ओर इस तरह घौरे धीरे वह राज्य प्रौइता प्राप्त कर लेता है । 


राग्य के जीवन में आधिक तत्त्व नगण्य नही होता | प्रत्येक राज्य वेः स्वरूप 
का एक पहलू यह है कि वह एक मह्दांद्‌ आधिक सस्पा होता है, और जव-जब किसी 
सरक्षण-ब्यवस्था की प्रतिष्ठा होती है, या हुई है, तब-तय उसने राज्य को आधिक जीवन 
के संदर्भ में भात्म-तेंद्रित और आत्म-निर्भर इकाई बना वर इस पहुनू को प्रमुख बना 
दिया है ।* जब पलटो राज्य पर वेवल एक आधिक रास्‍्पा वे झूर में बिचार करता है, 
तब राज्य में बु्ठ ऐसी विद्यपताएँ दिखाई परने लगती हैं, जो न केवल अपने आप में 
और न वेवल आदि दृष्टिक्रोग से महत्वपूर्ण होती है बल्वि जिनया एवं. और हृष्टि 





» इस प्रसम में यह ध्यान दन की बात है कि विचौलिए के प्रति--जों व्यापार 
का बाम चलाता है--अरिस्ट्राटल की अपेक्षा प्लेटो अधित दयाचु है । उसकी 
दलीत है कि जब मुद्रा वा घतन झुद हो जाता है और इस तरह जय विनि- 
मय के माप्यम के! अस्तित्व में था जाने से दोनों उत्पादक-पक्षों में बर्तु- 
बिनिम्रय वी जगह, दलात यी मार्फंत विनिमय-श्यवस्या हो सबही है तब 
फिर, विसान का बाजार में आकर अपनी चीणो वो बेचने बे लिए इतशार 
करते रहना दवत यी बर्बादी होगी । तद यह दाम विचोतिया बरने लगता 
है भौर इस तरह वह एक ज़रूरत पूरी करता है। देगी बदी भें भागे यह 
दलील दी जा सकती है कि चूंकि विचोलिया एक ऐसा काम परता है जिससे 
एक आवश्यकता पूरी होती है--वयोकि वह उत्पादक वा समय बचाता है-- 
इमलिए उसे उसवा पुरस्वार मिलना चाहिए । _इसवे विपरीत अरिस्दाटल 
उसके इस वाम का महत्व नहीं मानता । इसीलिए यह यह भी नही मानता 
वि उसे शिमी तरह वा पुरस्‍कार देना उचित है ।ओर, थगर प्लेटो रिपब्लिक 
में विनिमय के स्वरुप और उपयोग को मानता-समक्नता है, तो हमे दो बाते 
देखनो होगी : () लाश में वह ताभ वी यातिर खुदरा स्यापार का निषेध 
करता है और इम तरह के णिरा-जिस व्यापार में वह कोर हानि नहीं संम« 
भता, वह सब विदेशियों वो सौंप देता है (आगे अध्याय 4 गे), गौर (2), 
रिपब्लिक में वह उत्पादन बे प्रति बुद्ध बड़ा रख कपनाता है; कृषि को तो 

ह ऐसे लोगों के हाथ में छोड़ देता है जो नीचे वर्ग के हो, प्राय. दास हो । 
उसने दस्तवारियों को “अपमान जनवः साना है (590 0) | क्तु, यह कहता 
गलत है कि प्लेटो अभिजात होने के द[रण व्यापार और उद्योग के विरद्ध था 
(मर ने यही गलती को है, प्रोक यिरसे [], ] 8--] 2) वह लॉस मे तकनी- 
की शिक्षा वी प॑ रवो करने के लिए प्रस्तुत हो गया है। उसने गरोदो की सहायता 
की व्यवस्था के लिए गूंजाइश निफ्नाल दी है; और हालांकि वह यट कह्टकर यू द- 
खोरी खत्म करने को वोशिश करता है कि ऋण के मामलो में वेधिक सरक्षण 
नही दिया जाना चाहिए, फिर भी पॉसिटिक्स के पहले खंड मे आधिक 
गतिविधियों के जितने विकरास-विस्तार के लिए अरिस्टॉटल सहमत लगता 
है, प्लेटों ने इस काम के लिए उससे अधिक गुजाइश्च छोड दी है। कासिर, 
प्लेटो का गुरू स्वय शिल्पी था, और उसी की तरह प्लेटो का भी विश्वास 
था कि लोग कला और शिल्प से जीवन-वब्यवहार के लिए उपयोगी सबक 
सीख सकते हैं। 

2. राज्य को केवल एक महान्‌ भाथिक संस्था मानने की प्रवृत्ति समाजवाद के 
कुछ रूपो में भी देखी जा सकती है । 
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से भी महत्व होता है--उनझे राजनीतिक सत्यों के उदाहरण और पूर्व संकेत मिल जाते 
हैं। उम्र एक विशेषता विश्येपीफरण वी होती है; भौर यदि मौची आखिरी दम तक 
अपने कॉम पर डदा रहता है मोर इस तरह से उयादा ओर अच्छा काम करता है, 
तो फिर राजमर्मझ भी अपनो राजनीति-कला पर वर्यों न डठा रहे और यही परिणाम 
प्राप्त करे ? किर उसमें पारस्परिकता की भी विभेषता होती है; भोएं यदि भौतिक भाव* 
श्यवताबों वी पूर्ति के लिए बच॑-तीतिं के संगठन का आधार बह योजना है, तो किए 
राज्य में प्रत्येक आवश्यकता के परितोष के लिए मानव-जीवत का समूचा संगठन इसी 
योजना पर दयों न आधारित द्वो? बया यहाँ मी पा रस्परिकता स्वायंपरता को हटों कर 
उसकी जगई नहीं ले सकती और घासक तथा शामित के बीच सेवाक्रों का पारस्परिक 
विनिमय उस ट्यकितिवाद वा स्थान ग्रहण नहीं कर सकता जिगकी प्रेरणा से आदमी 
अपने लिए सब कुछ करना और सब बुद्ध पाना चाहता है। विशेषीकरण से हर जगह 
एवता की स्थापना द्वोती है:विश्िप्ट कार्य का सिद्धांत हर क्षेत्र में ऐसी प्रतियोगिता 
बा थन कर देगा डिप़वा न कौई शोर हो, न छौर। "इरादा यहू था कि“ 
प्रस्तेक व्यम्ित की ऐसे काम सै लगाना चाहिए जिसके लिए प्रवृति ने उसे बनाया हो 
“-एंक व्यक्ति के लिए एवं ही वाम हौ। तब प्रत्येक ब्यवित अपना काम करेगा और 
बह एक होगा, अनेक नही और इसी त रह सारा नगर एक होगा अनेक नहीं” (423 ॥0)॥ 


(2) राज्य में सेनिक तत्त्व 


कितु आर्थिक प्रेरणा का चाहे कुछ भी महर्व क्‍यों मन हो--आधधिक संगठन से 
हम जो सबक सीख सकते हैं, वे चाहे कितने भी अनमोल वर्यों न हों पर वही एक-मात्र 
प्रेरक हेतु नही है, न एक-मात्र संगठन है । प्लेटो साक्रेटोड से सचमुच उस स्वर्ण-युग के 
गुण-गान कराता है जिसका उसके बनाए हुए वल्पना-राज्य मे* आविर्माव हो या, पर इसके 
साथ ही वह ग्लॉवन से उसकी लिल्लो उड़वाता है, उसे 'मूअरों का नगर' बहलवाता 
है; भर यद्यपि साफ्रेटीज ग्लॉकन वी वेभव-विलासपूर्ण नगर की दच्छा पर हँसता है 
झौर गंभीरता से यही बहता रहता है कि 'स्वस्थ तथा सच्चे किस्म का राज्य वही है, 
फिर भी बह और आगे सोच-विचा र करने के लिए राजी हो जाता है (372 £--3755)। 
यहां संदेह होने लगता है मानो यह साक्रेंटीज़ का कोई 'व्यंग्य” हो, यह उस मोहक 
प्रश्नति-राज्य का सूक्ष्म उपहास हो जिसका सोफिस्टों ने चित्रण किया था और जिसके 
चित्रण में प्िनिकों को भी सुख़ मिलता या?। रिपब्लिक को तकं-शृंखला की यह अपेक्षा 


* ंग्रेज़ो में (87८8030 502) दब्द का प्रयोग विया गया है। 'आकेंडिया! 
शब्द प्राचीन यूनान के आदर्श ग्राम्य-प्रदेश का वाचक है जो शाति, सरलता 
झौर अवोधता को दृध्टि से स्वर्ोपम सममा जाता था। यह एक प्रकार की 
आदिम प्रतियोगिता-मुबत राज्य-व्यवस्था का द्योतक है । हिंदी में इसे वहुपना- 
राज्य, आदशें राज्य अपवा बाकेंडियायी राज्य कहा जा सकता है। 
जब प्लेटो राज्य में न्‍्याय कौ खोज करता है, तब शुरू-शुरू मे वह साक्रेदीज़से 
एक अत्यत आदिम, प्रतियोगिता-मुबत राज्य का निर्माण कराता है | इस राज्य 
का जीवन बडा सरल जोर सादा है। ग्लॉकन इस राज्य को 'सूअरों का नगर 
कहकर उसको छिल्ली उडाता है। वह इस नगर को इतना सरल बोर भादिम 
मानता है, मानो वह मनुष्यों के नहीं सूअरो के ही रहने योग्य हो । 

]. यदि ऐसो बात हो (हालाँकि कंम्पवेल ओर गंपर्ज दोनों का विचार है कि ऐसी 
बात नहों है) तो इसका मतलब यह होगा कि प्लेटो प्रकृति को ओर लौटने 
के उस नारे का विरोध कर रहा है जो राज्य तथा न्याय को रूढिगत मानने 
के धिद्धांतों के मूल मे निहित था। वह राज्य को सारे 'विलास-वैमव' समेत 
उसके वत्तंमान रूप में रखना चाहेगा और गलतियों से उसकी “शुद्धि' करेगा 
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है कि प्लेटो मानव-श्रकृति के दो अन्य और उच्चतर तत्त्वों ठपा राज्य के निर्माण में 
घनके घोग पर और विचार करे । फलत्त : , वह “उत्साह-तत्त्व को उसका स्थान देते में 
जुद जाता है । लोग अदता 'जरूरतो' के पूरा हो जाने से ही सतुप्ट नही हो जाते ; वे 
झपनी परिष्कार की इच्छाओं का परितौष चाहते हैं। चित्र और काव्य, संगीत बौर 
घस्त-यें राइ मानव जाति वी “आवश्यकताएँ' है; उनकी व्यवस्था करने के लिए एक 
बड़ी जन-सल्या जहटो होती है । जितनी बढ़ी जन-सस्या होगी, उसके भरण-पोषण के 
लिए उतना ही वडाक्षेत्र चाहिए। फलत ;, राज्य का एक काम युद करता हो जाता 
है (373 70) राज्य के लिए आवश्यक हो जाता दै कि वह पर्याप्त क्षेत्र अपने अधि- 
कार मेलाए भर उसकी रक्षा करे । इस तरह आगे चतकर उत्साह-तत्व का अविभवि 
होता है (जो लोगो में युद्ध को प्रेरणा मरता है) और यह तत्त्व स रक्षकों की सेता तैयार 
करके राज्य का सगठन करने में अमिव्यवित पाता है (374 0) ॥प्लेंटो ने राज्य को 
जित मनोवैज्ञानिक सथ्यों से गठित माना है उनके मूल में एक प्रकार की तर्क-संगति 
है | वह राज्य पर ऐसे आधिक सगठन के रुप में विधार कर छुका है जिसवा आधार 
बुमुक्षा हो और अब उठते राज्य पर सेंदिक' संगठन के रूपमे विचार करना टै जिसकी 
नीव उत्माद हो । 


राज्य के दैनिक सगठन के बारे में जो पहला और महत्त्वपूर्ण प्रश्न उठता 
है, वह स्वमावतः विद्येपीकरण का प्रदन है। पेशेवर और प्रशिक्षित सेवा का निर्माण 
किया जाए या छछूरत के बन सबके सब छोग सामान्य सेना के रुप में काम करेंगे ? 
शर्थ-नीति के प्रकरण मे श्रम-विमाजन के यारे में जो दुद्ध कह्दा गया है, उसमें इस 
ब्रश्म का उत्तर दिया जा चूका है । कहाँ तो एक आदमी को जूते बनाने का गौर सिर्फ 
जूते बताने का काम सौंपने की बात है बिध्से कि जूते अच्छे व्नें और कहाँ युद्ध-कना 
को, जो राज्य के लिए कहीं अधिक बरावश्यक्र है, अश्नशिक्षित तथा अनश्वध्त हाथो 
में छोड दिया जाए तो किसनी सूर्सता की वात होगी । यदि विशेषीकरण से कही भी 
कोशल प्राप्त बरना हो, तो निश्चय ही बह युद्ध जैसे दुष्कर और महत्त्वपूर्ण क्षेत्र से 


(399 8) $ इसके साथ ही यह मानना पडता है कि स्वयं प्लेटो के चित्न में 
+-डसके बुडा“ऑर चि6विस्मा-पिद्धात में गौर श्वायद, विशेष रूप ते, उसके 
_> आफ्यवार्दी सिद्धांतों मे--प्रत्यावत्तेन मी प्रवृत्ति परिलद्वित होती है (आगे अध्याय 
0 (ग) से तुछतना बी जिए) और इस वात को ध्यान में रखने पर कल्पना-राज्य के 
विचार को गमी रता के ग्रटण किया जा सकता है। स्वर्ण युग के इसी तरह के सेत 
पॉलिटिक्सओर लॉज मे मिलते हैं (आगे अच्याय 2 (ख) और ]3 (८) से 
तुतना कीजिए)और यहाँ भी यह निशचयपूर्वक समक पाता कठिन हैकि प्लेटी 
» का मवब्य वया है >वह 'प्राइत अवस्था के विचार वा अनुमोदर्न करता है 
या उसकी आलोचना । बहर्टाज, यह दात ध्यान में रफने को है कि अपने 
झादर्श राज्य ता पूर्ण निर्माग हो जान पर प्लेटो उसे 'प्रकृति द्वारा निर्तित 
नेपार' बहता है। वह प्राकृतिक है ओर केवच्च वही प्राहृतिक है क्योकि एक- 
92 वा मानव-प्रद्ति के शाहवत तस्यों के आधार पर निर्माण हुआ है । 


8 १ राग्य में सेविक तत्त्व 25] 


किया जाना घाहिए!। ऐमे संनिक होने चाहिए जिनका बाम हो सड़ाई लदना हो-- 
ओर बुछ नही, बस सडाई लड़ना ओर उन्हें इस सापार पर चुना जाना चाहिए कि 
उनकी इस दिशा में विशेष अमिरूचि हो--कर्पाद्‌ उनमे उत्साह-तत्तय बी प्रद॒ुस्ता हो 
झौर उन्हे अपने काम में इस तरह प्रशिक्षित ढिया जाए कि उनकी इस अभिरुदि का 
उचित विवास हो सके । फल्तः, इस रपल से आगे रिपम्सिक गुसी मोदा डी शिक्षा 
का प्रथ बन जाता है । 





3, हम पहले ही देख चुके हैं कि पेशेवर सेनिक साश्रेटीज़ के राहयोगियों में से थे 
(१० 40) भोर जब प्लेदों ने रिपब्लिक् का यह अंश लिणा था, 
उसके कोई पंच यपं पूर्व स्पार्टा की शिपिल सेना पर इफोप्रेटीज़ के ढालसम्नित 
सेनिकों की विजय ने पेशेवर सेनिकों का महत्व सिद्ध कर दिया था। इन 
तथ्यों से प्लेंटो के उस सामान्य सिद्धांत को पुष्टि होती है--जो उसमे रिपस्तिक 
के पहले संड में प्रेसीमेवय के विरुद्ध घड़े आग्रहपूर्वक प्रस्तुत किया है--« 
(पृ० 236)--और वह सिद्धांत यह है कि उत्तपँ के लिए किसी विशेष 
काम को नियमित रूप से करते रहना जरूरी है। 

2, ॥, 376 8 मे, 442 & तक । 


(3) राज्य में दार्शनिक तत्त्व 


अभी हम मादर्ण सैनिक के लिए प्लेटो की दिक्षान्योजना पर विचार नहीं 
करेंगे वहिक्त मानव-प्रकृति के अगभूत तत्त्वों के आधार पर राज्य के निर्माण का राम 
पूरा करेंगे और इसके सिए पहले यह पता लगाएँगे कि उसकी रचना में विवेक का 
दया योगदान होता है । यह योगदान दोहरा होता है । (।) हम पहले ही देख चुके हैं 
कि उत्साह का एक पहलू यह है कि वहूं विवेक का सबी होता है--उसे अन्याय ते 
धृणा होती है और न्याय से प्रेम । इसीलिए हमें यू देख कर बाइचयं नही होता कि 
राज्य के सैन्य संगठन मे उत्साह के साथ विवेक भी सक्रिय रहता है। जो लोग 
सैनिक प्रशिक्षण के लिए चुने जाते हैं उनदे लिए इतना ही काफी नही कि वे पुर्तीलि 
और उत्साही हों । सैनिक राज्य का संरक्षक होता है और रखवाली करने वाले कुत्ते 
को तरह (प्लैटो वी विवेचन-पद्धति मे जो दृष्टात बार-बार आए हैं, यहाँ वह उन्ही 
में क्रे एक का उपयोग कर रहा है) मानवन्प्तरक्षक को भी उसे लोगों के प्रति संयत 
और सौम्य रहना चाहिए थो उसो घर के हो जिसकी वह रखवाली करता है और 
उसे हर बजनदी के प्रति खूख्वार होता चाहिए ६ अस्तु, रखवाली करने वाला कुत्ता 
जिन-जिन लोगो को पहचानता है, उनत्र सबके प्रति वह संघत और सोम्य होता है। 
छिर्हे चहू जानता है, उनसे प्रेम भी करता है। अपने ज्ञात के घनुधार और अयतो 
ज्ञान-क्षमता का उपयोग करके (यह ज्ञान-क्षमता है--विवेक) वह मित्र और क्षत्रु में 
भेद करता है (376 &---.8)4 अतः राज्य-सरक्षक में विवेक-क्षमता अवश्य होनी 
चाहिए ताकि वह नागरिक--जिसवी वह रक्षा करता है, भौर दुश्मन मे--जिस पर 
झाक्रमण करता है, भेद कर सके । इस तरह, सैनिक में विवेक मात्र अनुभवमुलक 
ज्ञान के रुप मे प्रकट होता है जिसमे उत्साह-गुण को वडा गहरा पुट रहता है औौर 
बह ज्ञान के भालवन के श्रति सहज प्रेम के रूप में व्यवत होता है व्योकि वहू झालदन 
जाना-पहचाना होता है, सुपरिचित होता है । (2) क्तु, विवेक की सबसे अधिक 
अभिव्यवित होती है--राज्य-शासन मे (क्योकि तव उसकी झुद्ध ह॒प में अभिव्यक्तित 
होती है, उसमे उत्साह दत्त्व का वैसा गहरा फूट नही रहता) | उस्ते 'ूर्ण सरक्षक मे 
या द्याप्क मे पूर्णता प्राप्त होती है, संरक्षक मे नहीं। यहाँ प्लेटो ने पूर्ण संरक्षक में 


254 यूनातो राजनीति-सिर्धांत 


सूच्र है जो राज्य पे एकता स्थापित करता है। स्नेह और आवपषंण के स्लोत के रूप में 
बह आत्मा का ऐसा तत्त्व है जो राज्य की एकता वी रक्षा करके अपनी अ्षश्रिव्यकति 
करहठा है । हो सस्ता है फि बुमुक्षा आधिक बंधनों के कारण लोगो को एक-दूसरे के 
पाप्त लाई हो, हो सकता है उत्साह ने एक नया सँनिक बंघन उसमे जोड़ दिया हो, 
लेकिन लोगो को समझने की ओर समझ के द्वारा एक दूसरे से प्रेम करने की सौख 
देकर एकता के सूत्र मे दाधने का काम विवेक के द्वारा ही हो सकता है। राज्य का 
चरम सगठन सविवेक सगठन है । उत्माह से समन्वित होकर विवेक ते संनिक को 
प्रेरणा दी है कि उस पर जिन नागरिकों की रक्षा का भार है, उन्हे वह जाने, चाहे 
और इससिए उनकी रक्षा करे, क्षासक को युद्ध विवेक यह प्रेरणा देता है कि वह 
जिस राज्य १२ शासन करता है, उसे जाने-समझे मोर जात-समभकर उससे प्रेम 
करे, उसकी सेवा करे । 

दाप्तन मन की जिस बृत्ति को ब्यवत करता है, उसका यह सहज-स्वाभाविक 
निष्कर्ष है कि सैनिकों वी तरह शासकों का भी एक प्रथक्‌ और विद्येपीद्ृत वर्ग होना 
चाहिएं। प्रेम के रूप में प्रतिफलित होने वाला यह विवेक सब लोगों में नही मिलने 
का; और जिन लोगो में यह सबसे ज़्यादा मिलता हो, उन्हें सेतिक बर्य में से साव- 
घानी के साथ और नेतिक परीक्षाओं की विस्तृत व्यवस्था द्वारा चुतता और राज्य- 
शाप्तन के लिए नियुक्त करना होता है । अगर हम विदेक के बौद्धिक पहलू को देखे, 
तो एक शासक-वर्ग का-जो अपने को झासन-कार्य में और सिर्फ शासन-कार्य से 
लगाएगा--इस॑ प्रवार का विशेषीकरण ओर भी अधिक सार्थक हो उठता है! | प्लेटो 
मे अत में हमे बताया है कि सच्चे शासक का दाशंनिक होता जरूरी है और दार्गनिक 
प्रकृति केवल इने-गिते लोगो में ही मिल सकृती है | “समूचा राष्ट्र दाशंनिकों का 
राष्ट्र नही हो सकता” (494 8) | इसीलिए सच्चे शासक वो भतिम परोक्षा उसबी 
दाशेतिक दाबित की बौद्धिक परीक्षा है। उसे “भाव! का बर्थात्‌ न्याय, सौदर्य और 
संयम के सार का ज्ञान होना चाहिए जिसमे वह अपने झामितों के चरित्र उन्हीं के 
अनुए्प टाल सत्रेट । जिस भाव वी ये सारे भाव अभिव्यजनाएँ भर है और जिस अकेले 





. मतलब यह नहीं है कि विवेक क्य अह्तित्व अपने प्रम-पक्ष में अलग होता है 
कप दार्थनिक अतहं ष्टि के पक्ष में लग, बल्कि एक के बिना दूसरे का 
अस्तित्व सभव नही हे । राज्य के प्रति जिस प्रेम की क्रभी-भ्मी चर्चा की 
गईं है, वह इस बात पर निर्भर है कि एक विशेष अतहंष्टि, चरम सत्य के 
भीतर भमकने की दृष्टि विद्यमान हा $ यह अतदध्टि विवेक की देन हैं और 
इममे सत्य के प्रति आावधेण की घारणा निहित है। बहने का मतलव बस 
इतना ही है कि एक स्थल पर विवेक का एक पहलू अधिक मुखर है, दूसरे 
पर दूसरा ॥ 

2. रिपक्लिक्त 50] /-0 ; यहां प्लेटो ने पूर्ण सरक्षकों का इस रुप में भावन 
क्या है मानो वे साफ-सुथरे फत्क पर नयों चित्र अकित वर रहे हो । ऐसा 
करते समय “वे पहले तो प्राह्नतिक न्याय, सोद्यं, और सयम पर दृष्टिपात 
बरेंगे और फिर मानब-प्रतिकृति पर...और वे तब तक एक रूप मिटा कर 
दूसरा अक्तित करते चले जाएँगे जब तक ढि वे मनुष्यों के तौर-तरीकों को 
भरमसक दिव्य स्वरूप वे अनुछूत न छाल दे” । 
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से ही प्रत्येक पूर्ण कृति जन्मती है, उसे अततः, उम्री भाव का--श्रेय के भाव का-- 
ज्ञान होना चाहिए । उसे ज्ञात होना चाहिए कि इस समूचे चराचर जगत्‌ का प्रयोजन 
बया है--वह साध्य कया है जिसके आलोक में सारे मानवीय क्रियाकलाप वो और 
सारी सृष्टि वो सार्थवता प्राप्त हो जाती है। उसे इसवा ज्ञान होता इसलिए आव- 
इयक है कि सृष्टि की योजना में जो काम उसके लिए नियत है, उसे वह इस ढेंग से 
कर सके कि वह साध्य पूरा हो। अतः शासक में मन के उस चरम तत्व बी अभि- 
ब्यकित होनी चाहिए जो जीवन के रहस्य वो सोलने में जुट जाता है भौर उसवा हल 
निवालता है। अगर इस तत्त्व ने उममें साकोर रूप ग्रहण विया हो, तभी और सिर्फ 
तभी ऐसा राज्य अस्तित्व में थाता है जो पूर्ण मानव-्मन वी सृष्टि हो (और बिब 
भी) | अगर माठव-मन विवेक वा यह उन्नयन वर सके, अमर बह पूर्णता की ऐसी 
स्थिति तक पहुँच सके जहां परम प्रयोजन के प्रकाश में धिवेक उसके प्रियायलाप वा 
संचालन बरे, तो राज्य में भी इस उन्नयन वी क्षमता होनी चाहिए और वह भी 
उसके समान हीं पूर्णता तक पर्ुच सकता है, पर यह सिर्फ तभी सभय है जब्न दाशे- 
निक के विवेक वी अतदु प्टि उसया पथ-प्रदर्शन बरें। रिपडियिक जिस जाधार पर 
स्थिन है, उसया यह अनिवार्य निष्पर्ष है। वह आधार यह है जि राज्य मानन-मन 
वी और राज्य वा प्रत्येक पहलू मन के एस नत्त्त थी सृष्टि है। जब्य राज्य का गठन 
उसके एक-एक मानसिक एत््त वो लेपर होता है, तो उसनी परिणति गिफे इसी 
धारणा में हो सरती है मि वहू न तो वैवल आदिक संगठन है, ने वेबल सैनिक संग 
ठन; वह सविव्ेक संगठन भी है भौर इस सरह वा सग्झन होने के नाते जनत उसका 
सचालम ऐसे ऊँचे से ऊँचे विवेक के द्वारा होना चाहिए जो मनुप्य के लिए सभव हो । 
'दाशनिक नरेश'--बोई ऐसी चीज नही है जिस यो ही बाद मे या बीच भें जोई 
दिया गया हो; बह उस सारी पद्धति का तर्क-सगत परिणाम है जिसके आधार पर 
राज्य वा निर्माण हुआ है' । 








, दूमरे भोर तीप रे खडो में मरक्षत्रो के बारे में प्लेटो का जो दृष्टियोण है, 
और पौँचदें खड़ के अत में तथा छठे और सातवें सड़ो में उसने दार्शमिक 
नरेश का जो विवरण दिया है, उनमे कोई विरोध मानना ज़र्री नहीं है। 
रिपिब्लिक ऐसे भिन्‍न-भिन्‍न खडे में बेटी हुई है जिनका वस्नु-तत्त्व भी अलग- 
अलग है और रचना वाल भी--यह मानता तो और भी बम ज़म्री है । 
अपने मन वो धीरे-धीरे खोलना और अपना संदेश क्रमशः देना-न्यह प्लेटो 
वी कला है (और यह वला पाँचवें खड़ मे सबसे अधिक आकर्षक रूप में 
व्यवत हुई है) | उसने चोये खड़ में पहले ही बह सेल दे दिया है कि “सच्ची 
पद्धति और है ओर वह वृद्दत्तर पद्धति” है। और छठे खड (503 #) में 
शासकों वी स्थिति और उनके लिए दर्शन के प्रशिक्षण की ज़रूरत की चर्चा 
करते हुए उसने यह भी वहा है, “इसी तरह वी वात वही जा रही थी कि 
तभी गरुकति का रुख बदल गया और वह ओभल हो गई” । पर यह मानना 
पडेगा कि अनेक विद्वानों के विचार से रिपब्लिक में अलग-जलग स्तर है 
और उनकी दृष्टि इस बात पर अटकी है कि दार्शनिक नरेशों और उनकी 

क्षिक्षा का विवेचन करने वाले अश तथा झेप सवाद में अंतर है। उदाहरण 
के लिए फ्लोडरर (साक्रेटीज़ उद प्लेटोन) ने रिपब्लिक को निम्न खड़ो मे 
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शासन की इस नई सकरुपना से--जिसमे दासफ वो राज्य का प्रैमो मानने 
के बजाए दाशनिक भाना गया है--स्वभावत्त, चुनाव को एक नई पद्धति सामने आती 
है (503 7)। आंब नंतिव परीक्षण द्वारा उन लोगों की दूँदने वा प्रय॑त्त करते वी 
ज़हरत नहीं, जो राज्य के बारें में सबसे अधिक चितित रहते हो; अब हो दार्शनिक 
शक्ति के वौद्धिक परीक्षण द्वारा हमे उन कुछ लोगो को तलान करनी होगा जो 
गहदतम बुद्धिमत्ता के आलोत मे उसका सवमे अच्छा पथ-प्रद्दत कर सर्व । इसका 
एक परिणाम और सिकलता है। यदि दर्शन को ही राज्य वा पथ-प्रदर्भव करमा हो, 
तो एक नए प्रशिक्षण और नई शिक्षा-पद्धति वो जलरत है। शिक्षा-यद्धत्रि वी आव- 
इयबता उन सहायत्रों के लिए ही नही है. जिन्हे दुर्दम्य योद्धा बवना हो, उने 'पूर्णे 
सरक्षत्री' के लिए भी है जिन्‍्ह दार्ग नित्र नरेध बनना हो । इसौलिए, रिपण्लिक में 
हम शिक्षा की दो तमागत योजनाओं वी अपेज्ञा वर सकते है और पाते है और शिम 
प्रवार दानिक्र नरेश का विचोर यो हीं बाद में या बीच में नहीं जोड द्विपा गया 





बारा है. रिपब्लिक के ([-५. 47॥ और ध्या-7); सििल्लिक जे 
(५ 47-५0), और रिपब्लिक क-ख्र (१), विपयातर॥ नेटिलशिप व! 
विचार है कि ५-शा। अध्यायों था एक अलग खड है जिसका अपना वेधिष्द्य 
है। द्यायद इन्हें बीच में जोट दिया गया है। यह सोचने का कारण यह है 
कि उनका स्वर अन्य छड्ये के स्वर से भिन्न है. और ॥५ से ए!। खड़ों तक 
बोद भी आसानी से पढ़ता चला जा सकता है। हम देख चुवे है कि वर्नेट का 
मत है कि ४।-५| खड़ो में वही अः्ययन-क्म दिया गया है जिसवे अनुसार 
प्लेटो हारा सह्थापित अवादमी मे प्रशिक्षण दिया जाता। इसके अलावा, 
रिपडिलिक में ओर सभी जगह तो साक्रेटीज़ के विघारो का प्रतिपादन हुआ 
है, पर इन खटों में प्लेटों के अपने विचार मिलते है। तथापि, उसने न तो 
यही कहा है क्रि इन खडो की रचना अलग-अलग कालो में हुई और न उस 
का ऐसा ही कोई सकेत है कि उनका प्लेटो की मूल योजना में समावेश न 
था। 

यह और तित्रेदन कर दू' कि में जो धारणा लेकर चना हूँ यानौ यह कि 
रिपिदिलक एद समस्वित रचता है, विभिन्त खडो वो झिचईी बही, उसे 
मानने में भी क्ठिनादया है । उदाहरण के लिए, वह कठिनाई है लो टिमाएस 
ने प्रस्तुत वी है कि पहले चार खटो के और पाचवें खड के अंश के तक को तो 
फिर से दृहराया गया है पर पांचर्व खड के अत था छठे और सांतबे खड़ो का 
कोई हवाला नहीं दिया गया (अव्याय ! (भ) से तुलना वीजिए) । फिर, एक 
कठिनाई यह है कि जहाँ छठे और सातवें खडो मे तत्त्व-मीमासा का विवेचन 
है, वहाँ ज्लाठवे और नदें खड्यो में न तो तत्तत-मीमासा की कोई चर्चा है और 
ने पहले दो खटो के तेत््व-मीमाप्तापरक तकों का वोई निर्देश ही है (व्रत नवें 
खड मे सुख का विवेचन अवश्य हुआ हैं) | पर मुझे तो यही लगता है कि 
पांचवे खड़ का जतिम भाग और छठे वेथा सातवें खइ रिपब्चिक्ष की योजना 
के जनजिन्‍न अग है। प्लेटो ने शुरू के खडे मे ज्ञान के तिस्ततर पटलू--सच्चे 
मत या सहज मत पर बिचार क्या था, उसके लिए यह विल्कुल जहरी था 
और उसका झुर से ही यह दरादा भी रहा था कि वह शुद्ध विवेक क्या विचे- 
चने करे और वताए छवि उसके राज्य की व्यवस्था में विवेक की वया भूमिका 
रहती चाहिए । 


रिपब्लिक और उसका शिक्षा-सिद्धांत 
(क) प्लेटो के राज्य में शिक्षा का स्थान 


राज्य का प्राण है न्‍्पाय । जब हम न्याय से हट बर उन साधनों पर विचार 
करने लगते है, जिनके द्वारा उसको सिद्धि हो सती हैं, तव हम देखते हैं 
कि प्लेदो ने दो महाव्‌ सक्ष्याओं का खुभाव दिया है। एक है --राग्प द्वारा दी जाने 
गाली सामान्य शिक्षानप्रगात्री, दूसरों है--साम्यवाद वी ध्षमामन्‍न्यवस्था। 
गमान्य दिक्षा-प्रणाली से विश्विष्ट काम का वह प्रशिक्षण मिलेगा ओर उसे 
(रा करने में निःस्वार्य भाव से जुटे रहने की वह सहज वृत्ति जागेगीजोस्पाय की 
्र से आवश्यक है। साम्यवाद की समाजबब्यवस्था से इस प्रकार के प्रश्निक्षण के 
लिए समय मिल जाएगा (क्योकि इस व्यवस्था में लोग रोजी कमाने की आवश्यगता 
से मुवत हो जाएँगे), स्वार्य के मोह-पाश दूठ जाएँगे और सबसे बड़ी बात यह कि उस 
दृष्टिकोण की वरियान्तरिति हीगी जिसके अनुसार व्यक्त पूर्ण” का अंग है ओर जो प्लेटो 
की म्याय-धारणा में निहित है। इन दोतों में नई थ्लिक्षा नई समाज-व्यवस्था से बड़ी 
चोज है! । वह जीव॑न का समूचा हृष्टियोण ही बदल कर बुरॉई वी जटड पर प्रहार 
करने और जीवन-यापत्र के गलत तौर-तरीकों में सुधार करने की चेप्टा है। वह 
मानतिक चिकित्सा द्वारा मानसिक रोग के उपचार का प्रयत्न है।इस हृष्टि से रुसो 
का कथन सच है और रिपब्लिक शिक्षा के विपय पर थाज तक वा सर्वेश्रेष्ठ ग्रथ है। 
लता करें तो नई समाज-वब्यवस्था गौग है। यह सावधानी की हृइ है। यदि आध्यात्मिक 





१. “वस्नुत श्रेष्ठ शिक्षा सुरक्षा का सबसे अच्छा साधन होगी” (46 8) । 
“एक सबसे बड़ी चीज़ है शिक्षा और पालन-पोषण अगर नागरिकों को बच्ची 
शिक्षा मित्र जाए, तो वे दूसरे मसले आस्ताती से हल कर सकते हैं” (423 
9-8) । पर इमके साथ ही मह मावना पड़ेगा कि तीसरे संड और पौँचवे खड 

+ स्वसे में कुछ अतर है। तीसरे खड में शिक्षा पर विचार करते हुए प्लेटो 
* आधारभूत महत्व परबवत दिया है। पाँचवें खंड में स्त्रियों और 
पाझे-जैसी संस्था का विवेचत करते हुए उसने संस्थाओं के महत्त्व 

दया है। अरिस्टाठल की आलोचना (क्रि प्लेटो ते समाज-सुधार के 

गय की उपेक्षा को हे और सस्यागत उपाय का सहारा लिया है) कुल 

ने अनुचित ही है पर पौँचवें छंड़ के संदर्भ में कुच-कुछ ठीक 
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साधन पर्याप्त न हो, तो आदमी को भौतिक दावित का सहारा लेना चाहिए साम्यवाद 
गोण तो है हो, साथ ही वह्‌ एक अभावात्मक चीछ भी है : कम से कम शिक्षा-प्रणाली 
के भावात्मक गुण वी तुलता मे देखें तो तिश्चय ही यह बात दीक है। शिक्षा का 
मतलब है--लात्मा को उस परिवेश मे ले बाना जो उसके विकास वी हर मवस्या मे 
उसके उत्तयन के लिए सबसे अनुयूल हो । साम्यवाद वा अ्थ है--परिवेश्य से उन तत्त्वों 
को हटा देना जो आत्मा को उसके उचित विकास से विरद कर सकते हो। 


प्लेट ने शिक्षा पर यह जो जोर दिया है, वह उसको न्याय-घारणा का तर्क 
संगत परिणाम्र है। भगर स्याय समाज-नोति का सिद्धांत है शिससे समुदाय मे सामं- 
जस्य की स्थापना होती है, ओर यदि इसका मतसत्र यह है कि समुदाय का हर सदस्य 
अपने विश्विष्ट दाम को रहदी ढेंग से करे, तो समुदाय के लिए यह जरूरी है कि वह 
अपना सामजस्य बनाए रखने के लिए अपने सदस्यों को अपने सिद्धांत से अनुप्राणित 
बर दे । अपने उत्कपे की खातिर उसके लिए थह आवश्यक है कि अपने सदस्यों को 
प्रशिक्षण दे ताकि वे अपने काम में उत्कपं प्राप्त कर सरकें। प्लेटों की धारणा में हो 
नद्ठी वल्कि सामान्यतः यूवानियों की धारणा भे शिक्षा को एक समाज-प्रक्रिया माना 
गया है जिसके द्वारा समाज के सदस्प॑ सामाजिक चेतता से भर उठते हैं और समाज 
को से माँगों को पूरा करता सौखते हैं । हम देख चुके है! कि यूमानियों की विधि पी 
प्रभुस्ता में भास्था थी, कि वे इस प्रमुसत्ता-संपरत विधि को रामाज का ध्यापक आध्या- 
त्मिंफ तत्त्व भानते थे-- यानी लिखित या मलिखित नियमों का योग जिससे समाज में 
मीतिपरायणता मी प्रतिष्ठा होती थी; और उनके विचार से राज्य का काम था-- 
अपने नागरिकों वो ऐसी शिक्षा देना कि वे विधि के साथ अपना सामंजस्य बेटा सेके। 
राज्य का संपछे पहुला और सबसे महत्त्वपूर्ण काम शिक्षा देना है-- इस स्वंध में प्लेटो 
अशर्स्टाटल से सहमत है और इस दृष्टि से बे दोनो ही यूनानी परपरा के प्रति सच्चे 
है। शिक्षा वा अस्तित्व इसलिए है कि वह नागरिक को अपने राज्य के आध्यात्मिक 
जीवन की दीक्षा दे और विलोमतः राज्य मे श्यासन-व्यवस्था का अस्तित्व इसलिए होता 
है कि बहू शिक्षा वा प्रवध करे॥ रिपब्लिक मे, जो अपने एक झीपक के अनुसार राज्य के 
'सत्रिधान' का विवेचन करने वाला प्रथ है, राजनीतिव-सगटन के प्रशनी पर भही, वल्कि 
दिक्षा-पद्धति के प्रश्नो पर विचार किया गया है, भोर सच कहा घाए तो प्लेटो ने जिस 
एकमात्र दासन-प्रणाली--दाशशनिक नरेशो के शासत--वा उल्लेख किया है, चह वास्तव 
पे उसके शिक्षा-सिद्धात का प्रतिपाद्यमी हैं और परिणाम भी। पर प्लेटो के शिक्षा- 
मिद्धात का एक और पहलु भी है। शिक्षा एक समाज-अ्क्षिया है और इस ताते उसका 
प्रमोजन मह है कि व्यक्ति समाज के साथ अपना सामजस्य कर सके ; पर वह निरपेक्ष 
सप्प के साक्षात्कार की पद्धति भी है और वह साक्षात्कार व्यक्ति-आत्मा का साक्षा- 
त्कार है। समाज ओर समाज-मूल्यों वी वात छोड देंतों भी शिक्षा अपने आप 
मे; और अपनी ही खातिर, बच्ची होतो है: उसका चरम उद्देश्य धरती की निष्फल 
छापराह्ृतियों के दीच कर्म का जीवन नही, बल्कि उस यदायें का चितन है जो काल 
और जौवत से परे है--हार्लाकि प्लेटो का आदेख्न यहीं है कि हम इन छायाकृतियों के 


$ अध्याय ए, अत में । 


8] प्लेटो के राज्य में शिक्षा का स्पान 275 


बोच पुरुषों की माँति अपनी भूमिका निभाएँ बोर चितन के उत्लास में अपने सगी- 
साथियों के प्रति अपने कर्सव्य वो ने भूल जाएं। यह विद्यापीठ के दाशनिक की वाणी 
है। बह गणित और गणित से परे की विद्याओं के माध्यम से निरपेक्ष सत्य तक पहुँचने 
का प्रयास्त कर रहा है मौर इस धरातल पर वह सोफिस्टी, ईसोवेदीयव और उन सत्र 
शिक्षकों को चुनौती देता है जो शिक्षा को सामाजिक सफलता का साधन समभते हैं। 
वे दोहरी ग़सती करते हैं। अगर शिक्षा सामाजिक है, तो वह सामाजिक सफलता का 
नहीं, सामाजिक नीतिपरायणता का पथ प्रशस्त करती है। और सामाजिक नीति- 
प्रराबणता का ही नही, वह सत्य का पथ भी प्रशस्त करती है। 


(ख) यूनानी शिक्षा-पद्धतियाँ 


सबसे पहले हमे शिक्षा पर इस रूप में विचार करना है कि वह सामाजिक 
प्रशिक्षण होती है। प्लेटो ने सामाजिक प्रशिक्षण पर विशेष जोर दिया है--और पहाँ 
चह निश्चय ही और सचेप्ट रूप से एयेंस की प्रया से दूर हट गया है, उसकी दृष्टि वहाँ 
वी बजाए स्पार्ट पर जम गई है। यही वात उसके साम्यवाद कौ ओर उन्मुख होने के 
बारे मे कही जा सकती है! । एथेंस में शिक्षा विजी उद्यम पर निर्भर थी, ओर रोम- 
साम्राज्य के ज़माने से पहले तक राज्य विद्यालयों को स्थायी आधादे पर कोई आधिक 
सहायता तही देता थां। सोलोन की एक विधि के अनुसार माता-पिता के प्लिए यह 
जरूरी था कि वे अपने लड़को के कक्षर-ज्ञात की व्यवस्था कर (लड़कियों के लिए कोई 
विद्यालय न थे, यों भी उनके लिए तो वस घरेलू शिक्षा थी) पर, विद्यालय चताने का 
कार्य तो लोगों के अपने पुरुषार्थ पर निर्भर था ओर अगर हम आएस्चाइन्स के विर्द्ध 
डिमोस्थेनीज़ के भाषण* पर विश्वास करें तो इन विद्यालयों का सचालन सदा ऐसे लोगों 
करे हाथों में न रहता था, जो उस काम के लिए सबसे योग्य हों। हो सकता है कि 
विद्यालयों पर राज्य के अधिकारियों का निपंत्रण रहा ही और वे उनकी निगरानी करते 


. प्राचीन यूनात की शिक्षा-प्रणालियों के बारे मे फ्रीमेत का स्कूल्स कफ हेलोंस 
ग्रव देखिए । 
डिमोस्थेनीज़ (384 ई० पु०--322 ई० पू०) गुनान का सर्वश्रेष्ठ वक्ता था। 
घह मैकंदोनिया के फिलिप को यूनानी नगर-राज्यों की स्वतत्रता का शत्रु 
समभता था और उसने अपने कुछ सर्वश्रेष्ठ व्याख्यादों में जिन्हे फिलिप्पिक 
कहा जाता है, फिलिप की विस्तार-नीति का विरोध किया था। कालज़ांतर 
में फिलिप्पिक शब्द ऐसी किसी भी ओजस्दी वक्‍तृता के लिए प्रयुक्त होने 
लगा जिसमें किसी को निदा की गई हो। डिसोस्थेनीज अपने प्रयत्न में 
सफल मन हो सका और केरोनिया-पुद्ध (338 ई० धू०) भे फिलिप ने यूनानी 
नगर-राज्यो की स्वतत्रता नष्ट कर दी । इस युद्ध के उपरांत डिमोस्थेनीज 
के विरोधी और फिलिप के समर्थक दल ने मिस्तका नेता आएस्वाइन्ध था, 
डिमोस्थेनीज पर अनेक आरोप लगाए। डिमोस्थेनीज़ ने आएस्वाइल्स के 
आरोपो का मुंह-तोड़ जवाब दिया और उसकी जीत हुईं। जआाएस्चाइन्स 
के आरोपो के छत्तर में डिमोस्थेनीज् ने जो व्यास्यात दिया उसमें उसने यूवान 
की तत्कालीन शिक्षा-प्रणाली पर भी छीटा-कशी की थी। 


अ 
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हो, पर यह बात भी निश्चित नहीं है। । एयेनी शिक्षा-कम तीन स्तरों में बठा हुआ धा- 
जिन्हें हम प्राथमिक, माध्यमिक और दृतीयय वह सकते हैं। (पदना-लिखना अलीमाति 
प्ोस धुवने बे बाद) प्राथमिक शिक्षा के विषयों में निम्नविसित पाहयत्रमों वा 
समायेश होता था: रा्वेशरेष्ठ बवियों के अध्ययन और व्यास्यां का साहित्यिए पादपप्रम, 
विभिन्‍म प्रकार के व्यायामों को शिक्षण-त्रम, और प्रगीतिज्वाध्य का सगीतात्मक 
शिक्षण-त्रम जिम सगीत वी भी सगति रहती थी । साहित्यिय पाद्यवरम मे बवर्गेत 
साहित्यिक सुरुचि का हूं! परिष्वार नद्दी रिया जाता घा यहिक धर्म की और थौडी- 
बहुत नीतिशास्त्र की भी शिक्षा दी जाती थी। ब्ारण यह षरा कि यूवान के वि ही 
असली धर्म-शिक्षक थे। इस सारे शिशा-प्रम के ( जो छट्ट वर्ष को आयु से सौदह बर्ष थी 
आयु तक चलता या) फलस्वरुप बहुमुसी प्रतिभा के मनुष्य पा विया्स होता घा--णो 
प्रगीति-गाव कर सकता धा, अपने गायन मे सारगी थे! साथ रागत बर शाफता पा, 
ससदर्भ होमर और हेसिभाँद के उद्धरण दे सयता था और तन-मन दोनो से स्वस्थ होता 
था | अगर इससे अधिक शिक्षा अभीष्ट होती, तो जो सोग गौगत चुत सगते थे, मे गा 
तो सोफिस्टों से या ईमोफ्रेटीड के विद्यातय से माध्यमिय शिक्षा प्रॉप्त करते थे। वहां 
भाषण-द्वास्त्र और राजनीति विषयक व्याग्यानों से बु हद तक तिश्चित्र राजनीतिक 
प्रशिक्षण प्राप्त विया जा सकता था। माध्यमिक शिक्षा व्ययसाध्य थी और उस तत 
शायद नेवल अमी रो की ही पहैच रही होगी । यह चोदद से लगभग अठारह साल थी 
उम्र तक चतती थी। बतिम या तृतीयर अवस्पान होता था सैनिक प्रशिक्षण बा ॥ पूर्ण 
भागरिक अधिएशार प्राप्त करने से पहले हर एपेनी नौजवान अश्ारह से बीध् रात वी 
उम्र तक यह शिक्षा पाता था । इस स्तर पर आजर पहली बार, और सो भी केवल दो 
सात के लिए, एपनी राज्य सामाजिक प्रशिक्षण वा बाम अपने झिम्मे लेता था। मारी 
सादी शिक्षा परिवार फी मर्जी पर ओर निजी विद्यालयों के सपोग पर द्लोद दी गई 
धो | नौजवानों वी शिक्षा वी जिम्मेदारी राग्य पर न थी, परिवार पर भी, और विक्षी 
परिवार वा पिता अपने पुत्रों को जो शिक्षम दिवाता, बढ़ राज्य के स्यहप और 
आवश्यरताओ के प्रतिकूत भी हो सकता था । हो राजता है उमसे अच्छे नागरितों के 
बजाए उपद्रवी क्रतिकारी पँदा होते । इस तरह की व्यवस्था, या बेटे कि व्यवस्था का 
यह अभाव, प्लेटो के सिद्धातों के प्रतिहृत था । “एलसिविआडीश* की, था राघ प्रा 

], जहाँ तक शिक्षा का सबंध है, एयेंस में राज्य के दो ही काम थे। राज्य की 
हिदायत थी कि हर लड़के को अद्वार-जशञान कराया घाए | दूसरे, विद्यालयों पर 
शाग्व का नेतिक पर्यवेक्षण रहता था (वह पर्यवेक्षण शायद सोलोन के बाद 
शो सोफ्ोनिस्टाए नाम के दस पदाधिफारों विया करते थे)। इस पर्षवेशण का 
उद्देश्य यह था कि कही लड़के उनके 'प्रशंयरों द्वारा विगाड़ ने दिए जाएं । 

* एयेंद का एक प्रसिद्ध राजममंत भर ऐेनापति (450 ई० पू०--404 ई० पू०)। 
उसके माता-पिता उसे बचपत में ही अनाव छोड़ कर मर गए थे और उसका 
पालन-पोपण पेरीवतीड ने किया था। पेरीकलीज ने उसकी छ्िक्षा वी और 
उचित ध्यान नही दिया था। एलसिविआाडीज बी स्व॑तोमुसी प्रतिभा का 
साक्ेट्रीज़ भी कायल था पर बह उसे दुब्यंसनों से हटा कर रादगुण को राह पर 
न ला राफ्ना । आगे चल कर एलसिविआडीज ने देश के प्रति दोह किया। प्लेटो 
ने उसके नाम से एक संवाद को रचना वी है जिसमे तत्कालीन एवेगी शिक्षा- 
प्रणाती की कठोर आलोचना वी गई है । 














278 झुनादी शाजनोति-सिदधांत 


जाए तो किसी भी एपेनी वी, शिक्षा-दीक्षा की किसी को बोई चितानही है"? । इस कथद 
में अतिशयोकित हो सकती है, पर यह सच है कि जो विषय प्छेटो बी तिगाह में सबसे 
अधिक महत्त्व का था, वह परिवार के डिम्मे छोड़ दियां गया घा। उसवा विश्वास या 
कि एथेनी राज्य ने अपने सबसे महत्त्वपूर्ण काम की जोर से तो बाँखें मूंद लो थीं और वह 
विधान की वारोकियो के जाल मे फेस गया था । यदि राज्य के लोग एक बार अच्छी 
तरह प्रशिक्षित हो जाते, तो यह बाम उनके व्यवितगत निर्णय पर छोड़ा जा सता 
था। और बपनी इस उपेक्षा को एथेंस को बोमत भी चुकाती पड़ी यह बीमत थीं 
मूर्ख और निवम्मे राजमर्मज्ञो द्वारा शासन, जिसके वह योग्य था । यदि राज्य एपेनी 
दो नागरिकता वा प्रशिक्षण न देता था, तो एथचेनी अपनी पदावधि में अयोग्य 
अधिवा री होकर राज्य वो बदला घुका देता था । इस तरह को आलोचना से प्लेटो 
जिन निष्कर्पों पर पटुंचा, उतना आसानी से अनुमान क्या छा सवता है। शिक्षा पर 
परिवार का नियन्भ होने से प्लेटो के मन मे जो विरोधी प्रतिक्रिया हुई, उसमें वह 
परिवार बा बत्त करने पर ही तुल गया है। उसने एथेनी राजमर्मज्ञो मे जो बज्ञान 
वाया, उसके विरूद्ध प्रतित्रिया के फलस्दरूप वह सोचने लगा कि नौजवानों और प्रोडो 
बा सबसे अच्छा शिक्षण फया है, जो राज्य ओर सिर्फ राज्य को हो देना चाहिए, इस 
त् रह के ,्रशिक्षण से सर्वश्रेष्ठ राजमर्मत्ञ॑ किस तरह तेपार किया जा सकता है गौर बंत 
में इस तरह के प्रश्चि क्षण और राजमर्मंञ्ञो द्वारा सर्देधेष्ठ राज्य का ही कैसे निर्माण हो 
सबता है ॥ फिर भी, प्लेटो की बालोचना के कारण, ओर इस आलोचना से जो बड़े- 
बडे परिणाभ निवलते है, उसके कारण हमे एथेनी प्रशिक्षा के उज्जवल पक्ष की बोर से 
अपनो काँखें नही मूद सेनो चाहिए। एथेनी नागरिक बहुत-कुछ सीख लेता था शोर 
व्यापक सस्कृति से सपन्‍न हो जाता था, उसके तरोके भत्ते ही अस्त-ब्यस्त रहते हों । प्लेटों 
कौ आलोचना के साथ-साथ हमे पेरीवस्लीज के अत्येष्ठि भाषण वी उद्यात्त प्रशस्ति 
स्मरण रखती चाहिए4 : “हम एथेनी सोंदय्य के प्रेमी अवश्य हैं, पर असयत नही हैं, हम 
ज्ञान के प्रेमी अवश्य हैं, पर पौरुषहीन नही हैं ।” पर यदि एपथेनो शिक्षा-्क्षेत्र मे. राज्य 
का योग मगएश था, तो व्यवितगत उद्यम वा योग बहुत ज्यादा था। लगातार चलते 
के आ* उत्तरोत्तर उल्वर्ष का पय अप्स्त हुआ करताया । ये 
यूनान वी शिक्षतर-मुद्ध वो थी, पर संगीत वी और साहित्य तक को 
*र यद्यपि राज्य वो ओर से अशिक्षण वा वम ही प्रव्ध 


(384 ३० पू० या का धनी था जिसमे व्यापकता भी थो मौद 
देनिया के फिंलिप 


था भोर उसने अपने 


गा अाद त बी गया पल मिलते थी । एथेंच का समाज तो आधुनिक 


समाज या ज्तमे किद्ी की निदां की गोर विशिष्द सस्कृति थी; पर स्पार्टा तो 
म हो सका और केरोनिया-पुँ तव भी अपना रूप कायम रखने को सहज 
घुह्‌-राज्यो की स्वतत्नत्ता नष्ट कर वा, वह्‌ युद्ध-राज्य था और इस नाते काफी 
घी जोर फिलिप के समर्थन के लिए बाध्य कर सकता था । स्पार्ट के 


न पर घनेक आरोपयक्ष को एक कठिन अधाली का घिकास किया 
मुंहतोड़ जवाब 
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गया था और शताब्दियों ठक उसे कायम रखा गया था। स्पार्टा में सात साल की आयु 
में बच्चा अपने माता-पिता से अलग कर दिया जाता था ओर उप्तक्ी शिक्षा राज्य के 
विसी अधिवारी वो सौंप दी जाती थी। स्पार्टा में परिवार को अपने गदस्थों की झिद्षां 
पर कोई नियंत्रण नहीं था ; राज्य ही वहाँ सब बुद्ध था। स्पार्टा के तरणों का 'हाउसो' 
में बाविरण किया गया था ओर प्रत्येषः 'हाउस' एक 'प्रौकेय्ट' के नियत्रण में रहता था । 
यहाँ स्पार्ट के तश्णों को आदिमकालीन सार्वजनिक विद्यालय के देंगे पर प्रशिक्षण 
दिया जाता था, मल्लयुद्ध के दौव-सेंच सिसाये जाते थे और युद्ध वी तैयारियाँ कराई 
जाती थी। प्रशिक्षण का मशा निश्चय ही नागरिकों में सैनिक उत्कर्य वा स्वर 
जगाना घा-स्वार्टा के समाज वा जीवन उसी पर निर्भर था। इसया सीधा उद्देधय था 
“-प्रत्येक नागरिक वा समुदाय वो सामाजिक परंपरा और सहज प्रतिमा से सामजस्य 
स्थापित कर देना । स्पार्टा में इग तरह का प्रशिदाण और भी आवश्यक पा बर्यो कि बल 
कोई लिखित विधिन थी और परपरा में निरतरता बनाएं रगने वा सिर्फ एक हो 
उपाय था कि अलिशित सहिता वी भावना और सिद्धात जल्दी से जहदों पृद्यूद यर 
भर दिए जाएँ । प्रशिक्षण वा महान उद्देश्य नाना प्रयार के प्रयोगों-परीक्षणों वी 
कसौटी पर कस कर--णों मभी-कमो प्राय ब्बरताप्रण होते धे-भन यो (या प्लेटो कौ 
शब्दावली मे 'उत्साह तत््व वो) साहस से परिपूर्ण करना होताथा। इस तरह व 
राज्य बो--जिसवा तथ्य सदा ही युद्ध में सरुसता प्राप्त करना होता घा--अआवश्यक 
माधन देता था और ऐसे लोग तैयार ब'र देता थां जिनवी उसे ज़रूरत होती थी । इस 
व्यवक्या वी कठोरता कौ शिकार स्तियों भो होती थीं; और पुष्प भी--पर कुछ कम 
मात्रा में । परिवार वा जोवन इस व्यवस्था वी आवश्यताओं के अपीन रहता पा । 
राग्य में घर के लिए कोई स्वांन न था, पंति-ल्वी सच्चे अंयय में वेबाहिक जीवन से 
बचित रहते थे । बच्चे शैशव पार करते ही माता-पिता से अलग कर दिए जाते थे । 
परिवार की ही तरह स्पार्टा को सपत्ति-व्यवस्था भी सैनिक अनुशासन की आवश्य 
कताओं केः अनुसार ठाल दी गई थी। नागरिक अभिजातक-वर्ग के थे। उनके गुशारे 
के लिए बड़ी-बड़ी जमीद-जायदादें थी। इन जमीनसों को जोतना-बोना रिआया का 
त्राम घा। इस तरह आदिक चिंताओं से सुस्त होकर वे लोग उस प्रशिक्षण॑-त्रम के लिए 
अपना समय दे सकते थे जिसे राज्य मे अनिवार्य बना दियां था। ये सारी विशेषतताएँ 
रिपक्िक में परिलक्षित होती हैं। स्पष्ट है, प्लेटो ने कई बातों में स्पार्टा कौ ही आादर्ण 
माना है, उसो से प्रेरणा ली है। यूनान में सामान्य रूप से स्वार्टा की शिक्षानपद्धति का 
प्रचार था। स्पार्ट मनुशासनवद्ध जीवन का उन्नायक था । वह सामास्य शिक्षाद्र था 

जहाँ बाकी यूनान के बच्चे प्रशित्षण के लिए भेजे जाते थे। स्कय॑ एवेंत्र में --विशेष 

रुप से उच्च वर्गों में--एक ऐसा दल था* जो स्पार्टा का समयेत करता था। स्पार्टा 
में बहुद-सी कुप्रयाएँ भी थीं, पाप्त कर बड़ी उम्र के लोगों थोर लड़कों के संवंधों के 








+ मूल में 7.0007थ0ड ए20 दब्द का प्रयोग हुआ है। लेकोनिया था 
लेकोनिका प्राचीन युनान का एकः विशिष्ट पर्वतीय प्रदेश था जिसका सबसे 
बड़ा नगर स्वार्ट थां। सामान्य बोलेचाल में सेकोनिया स्पार्टा के पर्याष के 
रूप में प्रयुक्त होता है। 
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सत्र में | इन कुत्सित प्रथाओं ने एयेंस मे भी अपने पैर जमा रखे ये? । पर छ्पार्टा की 
नुछ अपनी युराइयाँ भी थी जो रिपम्लिक की रचना के समय इसनी प्रकट नथी जितनी 
स्पार्टा की क्षवित नष्ट होने के बाद उमर कर सामने आईं। फिर भी, ये दोष नजर तो 
चौथी शताब्दी के आशभ में ही आने घगे ये। यह तो ठोक है कि जहां तक राज्य के 
द्वारा एक शिक्षा-प्रणाली के सगठन का प्रश्न था और उत्त प्रणाली के अनिवार्य माधार 
के रूप में एक सिद्धांत (और नैतिक सिद्धांत) वी संकल्पना का प्रश्न था, वहाँ तक तो 
स्थार्टा आदश था पर उसके ततिद्धांत वा क्षेत्र सवौर्ण या और इसलिए उसका शिक्षा- 
भ्रम भी सकोर्ण था घोर उसके फलस्वरूप अधिक से झ्धिक एक सोमित सदगुण का 
उद्भव हो सकता या। चूंकि हहाँ पेवल उत्साह-दत्त का विकास किया जाता था, 
अतः उसमे व्यायाम के लिए जगह थी, और ऐसे संगीत के जिए जगह थो जो साहस 
जग्राए पर उसमे शिक्षा के साहित्य-पक्ष की एकदम उपेक्षा कर दी गई थी। स्पार्टा 
में अनेक ऐसे लोग थे जो लिख-पढ़ नहीं सकते थे और सच प्रृष्ठा जाए तो यहाँ ऐसे 
सोग कम ही थे जो ग्तानी साहित्य से परिचित रहे हों। स्पार्टा के प्रशिक्षण से पूर्ण 
मानव का निर्माण गही होता था ; उससे बस साहस का विकास होता था और साइस 
के भी उत श्रेष्ठ तत्वों का विबात नही होता था जो सदुभावनां पर आधारित होते 
है। इस दिशा में एपेस स्पार्टा को कुछ दे सकता था ओर इसलिए कहद्दा जा सकता है 
किप्लेटो का उद्देश्य यह था कि वह एथेंस के शिक्षण-क्रम और स्पार्टा कै सगठन का 
सम्रत्वय करे और उसमे स्पार्टा के सिद्धात से अधिक व्यापक और ऊँचे सिद्धांत का 
समाविश पार दे । इसके साथ ही वह चाहता था कि शिक्षा का यह धरम जीवन के उत्तर 
वयल तक चले ओर उसका प्रसार ऐसी अन्य तथा उदात्त विद्यात्रों के क्षेत्र में भौ हो 
जिनकी एथेनियों ने कभी कहपता तक ने की थीट। 


तब, प्लेटो की शिक्षा-प्रणाली काया ब्यवित-पक्ष--यानी यह कि शिक्षा से पूर्ण मानव 
का विकास हो- एथेंस की देत है, ओर उसका समाज-पक्ष--यानी यहूकि राज्य मे 
नागरिक को उसके स्थान पर प्रतिष्ठित करने के लिए शिक्षा पर राज्य का नियंत्रण 
रहे-- स्पार्टा की । चूंकि प्लेटो स्वय एथेनी था और एथेनियो के लिए ही उसने कलम 
उठाई थी, भत, स्वभावत्ः उसने स्पार्टा वाले पक्ष पर जोर दिया। अगर स्थाय-थासन 
की प्रतिष्ठा करनी थी भौर राजनीतिक जीवन से निर्द्यम व्यवितवादिता तथा 
नौतिलियो-जेसी अयोग्यता खत्म करदेनी थी, तो यह आवश्यक था कि प्रमाज- 
शिक्षा वी एक ऐसी योजना हो जिससे चागरिक अनुभव के सहारे नही ज्ञान को ज्योति 
के सहारे अपने दर्त्तव्य का पालन कर राके 4 १२ व्लेटो की योजेता रहती मानव की 
विक्षा-प्रोजना द्वी है औद उतसे एथेनी-पक्ष की कमी उपेक्षा सहों को गई है। हो 


]. स्पार्टा की व्यवस्था बुछ्ध ऐसी थी कि उसमें पुरुषों और लडकों की एक साथ 
रहना पडता था--फ़लठ" अप्राकृतिक यौन सवधों की बुराई रुकने के बजाए 
और बढती थी। आगे अष्याय 2!) (ग) से तुलना कीजिए । 

- प्लेटो ने रिपक्षिंक के आठवें खडे (आगे अध्याय >0 [ग])) मे और लाल (आगे 
अध्याय >0][ग) मोर क्मश:) भे स्पार्दो को खुली आलोचना भी है। पर 
स्पार्टा की दबी आलोचना तो रिपब्लिक के दौसरे ख़ड में वर्णित शिक्षा 
प्रणाली मे पहले ही कर दी गई है। है 


८: 


] 
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सकता है प्लेटो ने सोचा हो दि वह मृत, शिपाहियों और धासवों को हो शिक्षा दे 
रहा है, पर बहू मह भी जानता है कि उसे सामान्यत. मानवनमन वो नौ प्रशिक्षित 
करना है। अगर एक दृष्टि से रिपत्लिक “राजनीतिक और सामाजिक सुधार वा ग्रयँ 
है, तो उसमें “मादव-पीवन फे एक आदर्श सिद्धात वो भी अभिव्यक्षित हुई है जिते सव 
लोग अपने ऊपर लागू कर रायते है”? । उसमे जो शिक्षा-मिद्धाव निटित है, उसकी नोव 
व्यावहारिक राजनीति वी आवश्यवताओं पर तो रखी ही है, मादव-मन वे स्वरृप पर 
भी है। पलत , जीवन की विभिन्‍न अवस्थाओं में जिन-जित तत्वों वी प्रभुणता रहती 
है, विभिन्‍न अवस्थाओं कौ शिक्षा या उसके अनुर॒प संचालन करने के तिए आत्मा के 
क्षगभूत भागों बा पुराना दिनाइन किर से उत्तर कर सामने आता है , कौर प्लेटो के 
मनप्र शिक्षा-सिद्धांत पर ज्ञान ये प्रति मानव-आत्मा वी प्रवृत्ति वी घारणा हावी 
रहती है। 
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इस धारणा में मामव-मन का ऐसा रुप प्रकट हुआ है मानो शिक्षा के कार्य- 
कसाप में वह किसी भी तरह एक निष्क्रिय विपयी मात्र न हो। वह ऐसी चीज़ नहीं 
जिसे ग्रहण करके और जिक्षकों बहन-शर्वितयों वा तथा भार-वितरण की उचित रीति 
का सावधानी से निरीक्षण करने के बाद शिक्षा धास्त्र' लादने के लिए प्रवृत्त होता 
हो। यहां उन 'सोपानों' की कीई चर्चा नहीं है जिन्हे पार करते पर ज्ञात का विषय संत 
को सेवा मे प्स्तुत किया जाता हो । प्लेटो हमेशा यह मानकर चला है कि मन सक्रिय 
रहता है। विषय उसकी सेवा मे प्रस्तुत मही किए जाते, वह स्वयं विषयों की ओर 
उन्मुश्न होता है । घह भपति परिवेश के हर विषय की ओर बढता है बयोकि उसमे ही 
विपय कै प्रति आकर्षण होता है। शिक्षक इस सक्तिय मानसिक शक्ति का स्पर्श करने 
की कभी कोशिश सही करता--कम से कमर प्रत्यक्ष रीति से स्पश करते कौ नही । वह 
बस मान लेता है कि उसका अस्तित्त है भौर विश्वास कर सेता है कि बह सक्रिय 
होगा। उसका ध्याव तो उप्तके परिवेश पर रहता है । वह इस परिवेश को कुछ इस 
तरह से व्यवल्यित करने वा प्रधास करता है कि जब मत अपने चारों ओर विगाह 
दौड़ाए और जो कुछ देसे, उसके आकर्षण से मुग्ध हो जाए, तव वह चारों ओर को 
सुघर-सुदर चीजों को दृष्टि मे भर ले और जो सुपमा-सौदर्य उसकी आँखों मे समा 
जाए, वह उसकी ओर उन्मुख हो सके । प्लेटो ने जो रूपक बाँधा है उसके अनुसार 
शिक्षा का फन्ल यह है कि वह ज्ञानचक्षुओं को आलोक की दिखा में मोड़ देती है । भौर 
उसका कारण यह है कि शिक्षक आलोक की ऐसी व्यवस्था कर देता है कि उस पर 
अर दूष्धि पड़े ५ ह४ बह बचे हैं कि शिक्षक छप्ने शिए्य दे भ्रष्ट त्त्त्तों को पउभार 
कर ऊपर' लाता है भोर अगर हम यह कहे कि सही विषयों की अ्तिक्रिया से बहू 
'ध्रेष्ठत्व! स्वयं ही भाता है तो यह और भी सच वात होगी । शिक्षक की सच्ची कला 
तो इस बात में है कि वह इन विपयों को एक खास ढँग से अपने शिध्यों के सामते 
उभार कर ला दे । हो सकता है कि इसमें संस्कार के स्विद्धात का कुछ पुट हो जिसको 
व्यास्या मौनो मे की गई है ; आत्मा इस जन्म में जो-जो बातें सीखती है, उन सबको 
उसने किसी पूर्व जन्म मे देखा होगा और शिक्षा उसी जीवन की स्प्ृत्ति है। जब विधय- 
विशेष का कोई पक्ष 'विचार-साहँचर्य” को उद्दीप्त कर देता है, तब वह स्मृति मन मे 
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अनायास कौध जाती है। विपय तो सिर्फ गुत्र दे देता है; आत्मा स्वय ही उसके संकेत 
से प्रभावित होती है। पर, सब कुछ उस मूत्र पर निर्भर हैं। भात्मा अपने परिवेश 
के अनुरूप अपने आपयो ढालती है ओर इस अर्थ में देखा जाए तो बात््मा का निर्माण 
परिवेश के द्वारा होता है ) जो अपनी बात्मा को सुदर-सुपर बनाना चाहे, उसे चाहिए 
(क वह उसे अभिराम वन-प्रातर भे उन्मुवत्त विवरण करने दे ताकि "अस्फुद उच्चार 
से युवत सौंदर्य तथा ममेर रब से उत्पन्न सुपमा से उसका बतरंग ओत-प्रोत हो जाए!। 
शिक्षा-साधनों के रूप में प्लेटो मै फुला--और बिशेष कर संगीत-वो णो ऊंचा स्पान 
दिया है, उसका यही कारण है और इसलिए योवन की अतिम सीमा तक फँले हुए 
पहले शिक्षा-सोपास वा वियेचन करते समय उसने आत्मा की गुघटनीयता पर और 
उसे ढालने मे सौंदर्य के प्रभाव पर बहुत जोर दिया है। इस तरह, शिक्षा वा सरोकार 
परिवेश के प्रति आत्मा वी प्रतिक्रिया से है। यह प्रतित्रिया ही आध्यात्मिक जीवन है, 
जैसे आहार के प्रति शरीर वी प्रतिक्रिया ही भौतिक णोवन है। जैसे शरीर अपने 
आहार के बिना सत्रिय नही रह सबता, वेसे ही आत्मा भी अपने आहार कै बिना 
नही रह सकती | मत: जब तक जात्मा जीती रहे, उसे अपने पोषण के लिए शिक्षा 
यो जरुरत होती है। धिक्षा जीवन भर जरूरी होतो है!। जय तक व्यक्ति में पिसी 
भी नए उद्दौपन के प्रति चेप्टा को साममर्थ्य रहती है, जब तक उसमे अनुभव के प्रति 
प्रतित्रिया होती है और उससे वह नितनए सँचे में ढलता जाता है, तव तक उसका 
शिक्षा-प्रम जारी रहता हैं। इसलिए, प्लिक्षा यौवन तक सीमित नहीं होतो, उस्तके 
दापरे में प्रौदता भी था जाती है। जँसे फोई दोणा के अनेक कपनशीत तारों में सुरों की 
झकार भर देता है, उसी तरह एक स्तर पर तो वहू यौवन यी अनुभूतियों और 
बल्पनाओं में गंकार पैदा करती है; और दूसरे धर विज्ञान के अनुशासन का सहारा 
सेकर वय के संग*संग पनपने-वढने वाली बितन-द्वितियों वो सही रास्ता दिखाने बी 
कौशिश करती है और इससे भो ऊँचे उठकर दर्शन के अध्ययन द्वारा बह पहले बी 
सारी विद्याओं का संबंध-बोघ प्रत्यक्ष करती है और मानव-जीवन तथा मानवीय 
अनुभव-्जगत्‌ के चरम प्रयोजन को समझने की अंतर प्टि प्रदान करती है। प्लेटो के 
राज्य भे घालक के सयाना हो जाने से ही उसकी शिक्षा पुरो नहीं हो जाती--बल्कि 
उसमें वहुत कसर बाकी रहती है। हो सता है एक सीढ़ी खत्म हो गई हो, पर जो 
लोग चढ़ाई के योग्य होते हैं, उनके लिए और आगे की सोढ़ी होतो है । जो नागरिक 
राजदंड धारण करने के योग्य हो--पैतीस वर्ष की उम्र से पहले उसके बारे मे यह 





3. हैलेनी “नागरिक जिन-जिन विषयों का अध्ययन विद्यालय मे किया करते थे, 
उनके प्रति उनमे किसी तरह दी विरवित या ऊवभरी उदासोनता का भाव 
देदा नही हो जाता था, बल्कि उनके प्रति उनके मत में ममत्व का भाव रहता 
भा ओर वे स्वयं इन विषयों का स्वाघ्याय करते रहते थे, उन दिशाओ मे 
अपना ज्ञान बढाते रहते थे । बड़े-बुढ़े लोग तक अपनी श्ैत्री सुधारने के लिए 
संगीत-शिक्षक के पास लोट आया करते भे भर भूगोल या ज्योतिप पर 
किसी सोफिस्ट का व्याख्यान सुनने के लिए दौड़ जाया करते थे। प्रौढ 
भागरिकों मे शिक्षा के प्रति वरावर ममत्व बना रहता था भर वे जीवन 
भर कुछ ने कुछ सोखते-गुनते रहते थे।” फ्रीमेन, स्वृत्स ऑफ हेसोंस, 
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सही कहां जा सकता कि उतव्ा प्रशिक्षण पूरा हो गया है। प्लेटो तो चाहेगा कि 
इतनी उम्र बीठ जाने के बहुत समय बाद, और जीदन के पद्ंह साल झासन-कार्य मे 
होम देने के बाद, उसके नागरिक ढलती उम्र में एक बार फिर, अपनी ही मर्जी से, 
दर्शन वा स्वाप्याय करें और अपने अनुभव की पूर्णता के आलोक मे काल के चिर्तन 
प्रदाहँ जौर चराचर जगत के रहध्यों पर विचार करें। युवक्ोघित शिक्षा की अवस्पा 
बीत जाने के बाद यह जो दूरायो और उच्चतर बवस्था आती है, उसमे प्लेटो का 
रुपक बदल जाता है। अब बह आत्मा के सकेत और सुघटवी यता की बात नही करता; 
बल्कि अब तो वह आलोक की, दृष्टि के घीरे-घीरे निर्मल प्रकाथ वी ओर उन्पुस् होने 
की, और बठिन प्रयत्ल तथा कठोर आत्मानुशासन के सहारे आव्सा के धीरे-धोरे ज्ञान- 
लाभ करने की बात कहता है । 


हम देख चुके हैं प्रि आत्मा एक सक्रिय झवित है और अपने विवासप्त कौ 
विभिन्‍म अवस्थाओं में विभिन्‍न रीतियो से काम करती है। अद हमे सोचना है कि 
उसवा विस परिवेश में विकास होना चाहिए। परिवेश के बारे मे व्लेटो जो सामान्य 
मिद्धात लागू करेगा, उसकी अभिव्यवित इस स्यापना ऊै द्वारा हो ककती है किसने 
वा विधास मन की सारी अतीत राजेनाओ के संपर्क से होता है। इसे हम उचित 
सिक्षान्त्रम के स्वरुप का सिढांत वह सब हैं । मावत के मत ने कई पीढियों मे जो 
सर्जताएँ की हैं - उसकी कला भोर साहित्य, उसता विज्ञान ओर दर्शन--उत सबको 
अपने मे समाकर व्यविति-मन' विकसित होता है। १९, हम पहले ही देख चुके हैं. कि 
स््रय राज्य मन की ही सृष्टि है । फलत:, प्लेटो वा मत है कि शिक्षा का कुछ अंश राज्य 
के साथ सपर्क में निहित होदा है और लोगों को ज्ञान की ही नद्ी थल्कि नागरिक किया- 
बलापों की भी शिक्षा मिलनी चाहिए। शिक्षा अपने दायरे में अनुभव की जितनी 
पूर्णदा शमेट लेती है, उसी के अनुपात में वह स्वयं पूर्ण होती है।श्तीत में मत जिस 
-जिस तरह से विकसित हुआ है, कोई मानव-सन जब तक उसी-उसी तरह से 
जिषसित नही हो खेता, तव ध्क यह नही कहा जा सकता है कि वह झपनी सर्वोच्च 
सीमा दक पहुँच गया है। इस विगत विक्रास में राजनीतिक विकास भी शामिल है, 
इसलिए जिस ब्यतरिद-मातव वा प्रयोजन पूर्ण शिक्षा प्राप्त करने का हो, उसके लिए 
विवास वी मझित्र तव करता जरूरी है। हर मानव-भात्मा के घिकास वी सीढ़ियाँ 
वे ही है, जो मानव-जाति की थात्मों के विकास की रही हैं। भ्राणि-विद्वान से हमने 
यह भौतिक सत्य सीखा है कि वीज से लेकर पूर्ण झरीर वी रघता तक प्रत्येक मानव- 
प्राणी का भौतिक विकास मांतबता के समूचे मौतिक विकास का स॒क्षिप्त संस्करण 
होता है। फलत'", प्लेटो के चितन में मत के व्यवह्यार-पक्ष और प्रिद्धांह-पश्ष के बीच 
कोई भेद नहीं किया गया है और न शिक्षा सिर्फ सिद्धात-पक्ष तक सीमित है। चूंकि 
सपूर्ण मन वा विकास जरूरी होदा है, शत: हम जो भी व्यावहारिक प्रशिक्षण और 
अनुभव प्राप्त कर सकं, वह सब हमारी शिक्षा का अग है। व्यवहार भौर सिद्धात 
दोतो समात रुप से मन की उपज है और दोनो के ही साथ मन्त छा स्वंघ-संपर्क 
आवश्यक होता है। इस तरह एक वार फिर ब्छेटो व्यतित और राज्य के सबंध की 
पुष्टि करता है। हम देख चुके है कि राज्य मावउ-मव की सृष्दि है; विलोमतः, अब 
हम यह सबक लेते हैं कि मातव-मन के विकास में वह भी आवश्यक तत्त्व है । 
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अतः, शिक्षा का पादय-श्रम और विषय वस्तु है-मानव अनुभव वी पूर्णता। 

पर यह अनुमव निरथंक नहीं है । इसमे सिर्फ सयोग ही सयोग नही, बल्कि एक युक्त 
मुबत श्जला है। प्लेटो के चितन में हमेशा ही मत की याष्यपरक पारणा पर आधारित 
संसार की एक साध्यपरक घारणा निहित रहती है। पहली बात यह है कि जब मानवे- 
मन कर्म में रत होता है, तब वह एक प्रयोजन की ओर बदता है क्योतिः वह विवेक के 
सहारे काम करता है और सविवेक कर्म सदा सप्रयोजन होता है । यदि यहा जाए कि 
कोई वर्भ सबिवेक है, तो उसवा मतलव यह है कि उसवा कोई प्रयोजन भो है : निवि- 
बेक काम का मतलब है बिना प्रयोजन के वाम करना । मानव-मन बर्म क्षेत्र भें उनरने 
वर किसी अनिश्चित प्रयोजन की ओर प्रवृत्त नही होता, वह सदा एक ही प्रयोजन वा 
साधन करता है। विवेक के कारण मन एक अंसड सत्ता है ओर चूंकि वह एक असह 
सत्ता है बतः उसका तात्कालिक प्रयोजन चाहे कुछ भी रहे, पर चरम प्रयोजन सदा 
एक ही रहता है--श्रेय वी सिद्धि । दूसरे, जैसे व्यवहार-श्ष में मन सदा प्रयोजन सामने 
रखकर संग्रिय होता है वे से ही शान-पक्ष में और शानात्यक अमिव्यरित के क्षेत्र में 
प्रयोजन के सहारे उसे सदा मार्ग पा बोध रहता है । मन को जब-जब और जिस-जिम 
अनुपात में विषयों में प्रयोजन के दर्शन होते हैं तव-तव और उसी-उसी अनुपात में वह 
उन्हें समभता है और सामान्य योजना में उन्हें उपयुक्त स्यास देता है। त्रिसी चीज 
को जानना उसे योजना के एक अग के रूप में देखना है (प्लेटो की शब्दावली में यही माव 
है) और यह समभना है कि वह उस योजना फी पूत्ति मे रिस तरह योग दे सकती है। 
अस्तु, बनेक असंवद्ध योजनाओं गा अस्तित्व नहीं हो मक्तता, होगा, तो ज्ञान की 
स्थिति ऐसी हो जाएंगी मानो बहुत-सारे संडों को लाकर जोड़ दिया गया हो और 
प्रत्येक घंड पर रहस्य का पर्दा पढ़ा हो और इसोलिए मन के विकट सच्चे ज्ञान की 
गत्ते यह है कि सारी योजनाएँ एक अन्‍य योजना में (या श्रेय के चरम भाव में) 
समन्वित हो जाएँ---जो उसको अखंड सत्ता बेः अनुरूप हो। इस तरह, ज्ञान का एक 

चरम आधार-सर्व है ससार की एवता भौर ससार वो एकता में एक अतत्य प्रयोजन 
निहित होता है जो उसे एक थनन्य योजना का रुप दे-देता है। अत: वर्म वी तरह ज्ञान 

में भी एक अनन्य चरम प्रयोजन या श्रेय निहित होता है। पर तीसरी बात यह है, कि 

चरमप्र प्रयोजन के आाधार-तत्त्व को ज्ञान की दत्त मानने का वास्तव में यह अर्य हो 

जाता है कि समार से हमारा परिचय है, वह स्वय एक इवाई है और उसके इकाई 

होने का कारण है एक अनन्‍्य आाधारतूत प्रयोजन का अस्तित्व । यदि ऐसा ने हो, तो 

बह संसार जो ज्ञान के क्षेत्र मे ब्यकत होता है, वह ससतार जो सप्रयोजन इकाई होता है, 

सिर्फ मानव-मन की कल्पना वहाएगा। अतः, अगर हम यह कहे कि ज्ञान में एफ घरम 

प्रयोजन निहित होता है, तो इसका मतलब यह कहना भी है कि जीवन में एक चरम 

प्रयोजन निहित होता है। इस तरह, मानव-मन के कर्म और चितन में और जिस 

संसार में मन सक्रिय होता है और जिससे उसका परिचय होता है उसके अस्तित्व में 
भी, एक चरम प्रयोजन निहित होता है । कर्म, ज्ञान, अस्तित्व--इन सबमे श्रेय का 

माद निहिंत है; मोर सही कम यह जान-सपमक्क कर किया गया ' कर्म है कि श्रेय सारे 

जीबन का हेतु है। इस तरह, शिक्षा की परिणति है - श्रेय के भाव वा बोध । बात्मा 

अपने परियेश के साथ पूरी तरह तभी सामंजस्य कर पाती है जब उसे यह पता हो कि 


286 पूनानौ दाहनीति-सिद्धात 


यह सत्र कुछ किस प्रयोजन से अनुप्राणित है । पर, संसार को एक साथ्य के आलोव 
में जानने-समझने का मतलब है उसके अनुदार काम करना इस तरह शिक्षा वी 
परिणंति ज्ञान के साथ-साथ कर्म में भी होती है और श्रेय के भाव को जानने-समभने 
की प्रशिक्षां पा लेने का मतलव है कर्म का ऐसा सूत्र पा लिता जो सत्र जगह लागू हो 
सके क्योंकि सह्दी कर्म वही है जिसके पीछे साव्य का बोघ निहित हो--उप्तका जो 
सवा साध्य है) यही वह सच्चा और निश्चित अय्थ॑ है जिसमें सदुगुण ज्ञान का पर्याय 
होता है और यही मानव के उस देन की चरम परिणति है जिग्का प्लेटो ने 
(रिपच्सिक में प्रतिपादन झिया है। । 





क्र 
[. पुराना प्रइन या यह कैसे होता है ?” साक्रेटीज़ ने उ्तकी जगह नया प्रश्न 


गृष्टि कर. प्रस्तुत किया --'इसका प्रयोजन वया है ? वह जो परिवत्तत था, श्रेय का भाव 
यह सबक .. इसी की परिणति है। अगर हम बनेट की बात माने तो यह वहना होगा कि 
शेप सिद्धांतों की तरह श्रेय का म्राव भी साकेटीज का है, प्देटो का 

तए, बर्नेंट, पू० कृ० पु७ [69)4 


(घ) संरक्षकों या सहायको का प्रशिक्षण 
()) शिक्षा मे व्यायाम का स्थान 


प्लेटो विरासशील मन वो जिस विपय-वस्तु बे बाधार पर प्रशिक्षित वरना 
चाहता है, उसका सामान्य स्वरुप बया है -- यह हम अभी-अभो संक्षेप मे देख चुके हैं 
अब हमें पलेटो के पाठ्य-प्रम के स्वरुप गा विस्तार से अध्ययन वरना है और जिन 
दो सोपानों में उसद। विभाजन किया गया है, उनके नेद को विशेष रपसे देखना» 
समभना है। मूलतः सोपानों का यह भेद मायु-भेद पर निर्भर है पर हम यह भी देखेंगे 
कि यह यग-भेदों पर भी निर्मेर है। पहला सोपान नौजवानों के लिए है। और यह वह 
सोपान है जिससे होबर अधिवतर सेनिक (या सहायक) अवष्य हो गुजरते हैं और 
इसीलिए इस स्तर वा विशिष्ट प्रशिक्षण एक साथ ही नोघयानों का भी प्रशिक्षण होता 
है और सैनिव-रर्ग का भो । प्सेटो की द॒प्टि में इस तरह का प्रशिक्षण भावनाओं के 
माध्यम से चरित्र वा अनुशासन होता है। इसका सद्य 'उत्साह' बी ऐसी बृत्ति और 
भावनाओं का ऐसा संतुलन पैदा करना है जो समुदाय की जरूरतों को देखते हुए सबसे 
अधिक उपयुक्त हो और साथ ही उम्र स्थिति के भी सबसे अनुवूल हो जिस पर समुदाय 
की योजना के अंतगत दर्षण सैनिक तैनात होगा। इस तरह, वह मुख्यतः सामाजिक 
प्रशिक्षण है: उसका लक्ष्य मागरिकों का एक ऐसा वर्ग तैयार करना है जो राज्य में उस 
सेनिक बाण को शही हेंग से निवाह सके जिसके लिए उसका आह्वान जिया जाए। 
दूसरा सोपान अधिक प्रौड़ आयु के लोगो के लोगो के लिए है। इसे वे ही लोग पूरी 
तरह पार कर सकते हैं जो 'पूर्ण संरक्षको' के वर्ग में आने के योग्य हों । इसके अतगंत 
जो प्रशिक्षण होता है, वह प्रोडावस्था का प्रशिक्षण भो है और शासक-वर्ग का भी। यह वह 
अवस्था है जिसमे श्विक्षा का सामाजिक पश्ष अपनी प्रमुखता कुछ हृद तक खो बैठता है। 
प्लेटो का विश्वास है, और सच पूछा जाए तो हद विश्वास है, कि विज्ञान और दर्शन द्वारा 
बोध-अक्ति का अनुशासव होते से ही राज्य के लिए ऐसे शासक तैयार हो सकते हैं जिनकी 
उसे आवश्यव॒ता होती हे ओर इस दृष्टि से इस प्रशिक्षण का सामाजिक प्रयोजन है, सामा- 
जिक पूल्य है। पर, यह सच है कि शिक्षा के इस उत्तरवर्तो क्रम में वैवक्तिक पुद अधिक 
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गाढ़ा होने लगता है। "विचार के अज्ञात समुद्रों कौ एकाकी यात्रा” करता हुआ दाझ- 
लिक कभी-कभी अपने समुदाय से प्रायः निस्सग-सा लगेगा और हालाँकि यह हो सकता 
है कि उसे राश्य वी सेच। वे लिए फिर से बुला लिया जाए पर तव घह दुःखी होवार 
आता हैं, उसके वदम अपनो मर्जो से नहों उठते और नेत्र हमेशा पोछे वी मोर निहारते 
रहते हैं । बोध-शंग्ित वो शिक्षित करने से पूर्ण संरक्षक अथवा राजमर्मज पैदा होना 
चाहिए, पर उससे निर्माण होता है ऐसे लोगों का जो क्षपतरा बस चलते कभी राजममंश 
न हो; और प्लेटो भते ही यह बह़ें कि सर्वश्रेष्ठ शासक वे हैं जो झासंत करना न चाहूते 
हो पर उसमे बुछ न॑ कुछ मसगति रह ही जाती है। यह असग्रति स्वाभाविक है और, 
जैसा कि हम देख चुके हैं, यह गन गति ऐसी है जो स्वयं ध्लैटों के जीवन मे प्रकट हुई 
थी! । 

इन दो सोपानो में से पहले के लिए प्लेटो ने जिस अध्ययत-्तम की पैरवी की है 
वह बहुत-बुछ पुराना एयेनी अध्ययन-फ्म है--जिप्तमे कुछ सेंवार-सुधार कर लो गई 
है। एयेंस के धाथमिक अध्ययन-प्रम के तीन विषयो वा याती व्यायाम, अक्ष र-बोच, और 
सम्रीत का, प्लेटो ने दो विपयों --ब्यायाम और संगीत-- में समाहार कर 
दिया। पर प्लैटो के निकट उन दो की ही महत्ता उससे कही ज्यादा है जो उन्हें सामाग्य 
एथेती जीवन मे प्राप्त थी। व्यायाम में लुराक का संतुलन, चिकित्सा ओर इसके साथ 
ही शरीर बी कसरत भी शामिल है : एक घब्द में इसका मतलब है शेर की आम 
'रख-रखायव। इस दिशा मे प्लेटो ने यूनान वो एक प्रचलित प्रया का ही अनुसरण किया 
था और उसके विस्तार की कोशिश वो थौ। यूतान भे व्यायाम-शिक्षक के लिए इस 
बात का ध्यान रखता आम बात घी कि उसके शिष्यों की सामान्य शारीरिक अवस्था 
कंसी-फ्या है। “उसके लिए वह जादता जरूरी था कि किस तरह की देह के लिए वौन 
सी कप्तरत उपयुक्त है . अक्सर बह चिकित्सव' की भूमिका भी निभाता था। चिकित्सक 
का काम था रोग का उपचार पर उसका काम था रोग का परिहार"*। प्लेटो ने इस 
प्रथा को अंगीकार करते हुए रिपब्लिक मे चिकित्सकों का एकदम बहिष्कार हो कर 
दिया है। र*ण शरीर को स्वस्थ करने वी बात बहकर वे रोग को प्रोश्साहन ही देते 
है कौर स्वस्थ समाज में उनके हुनर के लिए कोई जगह मंदी हो सकती । जैसे प्लेटो ने 
व्यागाम इब्द व प्रयोग साथान्य झरोर-विज्ञानके व्यापक अर्थ में किया है, वैसे हो 
उसकी सगीत-विषयक धारणा भी उतनो ही व्यापक है । उत्तमे संगीत के अध्ययन के 
साथ-हाथ साहित्यिक परठय-तम भी शामिल है और सत्र तो यह है कि प्लेरो ने इस शब्द 
का जिस अथ्थ॑ मे प्रयोग किया है, उसके अनुसार इससे अभिघटत-कलाओ (79582 
27») का भी समावेश हो गया है ! बक्ेए मे, शिक्षा के क्षेत्र में संगीत का जय है व्यापक 
कला अर्थात्‌ वाणी, ध्वनि और रुप--इन तीनो में से कितो भी एक माध्यम के द्वारा 
जीवन की व्याख्या । वह उस सीमा तक मन के सामान्य प्रशिक्षण को पदति है जहाँ तक 
इस तरह का प्रशिक्षण कता द्वार श्राप्त किया जा सकता हो, या यो कहे कि जहाँ तक 
तटणाई में उसका कुछ भी अजेंन किया जा सकता हो । 





. प्रोछे पृ० 77-8 । 
2. भीमेन, स्वृह्स ऑफ हेलाँस, पृ० 26 तुलना कीजिए, पोछे पृ० 72-73 । 
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हमने कहा है कि व्यायाम तो दरीर को साधता था और सगीत आत्मा को। 
पर सचाई यह हे--और ध्लेटो छ्लीघ्र ही इस सचाई वो पा लेता है--कि "दोनों 
के शिक्षकों वा मुस्य लक्ष्य मने वा सुधार है” (40 9) | वस्तुतः, प्रशिक्षण को दोनों 
पद्धतियों वा सब्य किसी नैतिक प्रयोजन वी पूतति होता है दोनों चरित्र-निर्माण के 
साधन है | व्यायाम मन वी खातिर घरीर वो साधता है। उसका सदय घंयं और 
साहम के गुण जगाना है, उसवा सध्य उत्माट-तत्त्त वो उप्तवा समुवित स्वर प्रदान 
बरना है। ये ही उसके प्राथमिक लद्य हैं। उसके ऊँसे भौतिक परिणाम होते हैं, वैसे ही 
नैतिक परिणाम भी होते हैं। अत: वह से तिक वी राज्य में अपनी उचित जगह ग्रहण 
करने की तैयारी होता है। इस हृष्टि से वह सामाजिक प्रशिक्षण वी एवं पद्धति है। अगर 
हम दो बातें याद रसें, तो इस दृष्टिबोग को समभने में आसानी रहेगी। पहली बात 
तो यह है वि यूनान में व्यायाम वा रुप बुछ-बुद्ध सैनिंर बवायद जैसा या। इस तरह 
से वह नागरिक जीवन की भूमिवा होता थी। दूसरी बात यह है कि उसमें नृत्य भी 
शामिल होता था और यूनानी नृत्यो में लय-मय मुद्राएं ही प्रकट नहीं होती थी, बल्कि 
उनमे अकसर कोई न कोई बहानी या भावजशेली भी निित रहती थी जिसमें 
धनसे कोई निश्ितत शिक्षा मिलती थी । पर, अमल में किसी स्पध्टोकरध की छररत 
नहीं है। आम तौर से बहते हैं कि राष्ट्रीय लडाइयाँ सेल बेः मैंदानों में (या यूनानियों 
पो शब्दावली में अखाड़ों में) जीती जा सकती हैं और खेलों वा नैतिक मूल्य भी होता 
है वयोक वें एकता वो स्पापना करते हैं ओर धेये का गुण पैदा करते हैं। यह ऐसो चोड 
है जिसवी चर्चा हमारे कवियों ने भी बार-बार यो है? । 





. हमें यह भी याद रखना चाहिए कि हरेक यूनानो नगर के जीवन मे और समूचे 
यूनानी जगत के सम्टि-जीवन में व्यायाम का बहुत महत्त्वपूर्ण योग रहता था। 
प्रध्येक नगर को अपनो व्यायाम-शालाएँ या अखाडे होते थे (ये उन अखाड़ों से 
मिन्‍ने हुआ करते थे जहाँ तस्णों को प्राश्यक्षण दिया जाता था )। ब्यायाम- 
शालाओं में नागरिक एक साथ व्यायाम करने के लिए इकटड्ठ होते थे । खेल- 
कूद के राष्ट्रीय उत्सव (विशेषकर ओलम्पिक खेल) यूनानी एकता के प्रबल 
सूत्र थ। इस तरह, व्यायाम का नागरिक बोर राष्ट्रीय जीवन से घनिष्ठ 
सबंध था। 

2. उदाहरण के लिए सर हेनरी न्यूवोल्ट ने अपनी विटाई लम्पाड़ा कविता में 
इसका उल्लेख किया है । 
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यदि व्यायाम मन को खाद्िर भरीर वो सापतठा है, हो संगीत सोघे मते को 
मझादवा है कौर उसका खदय हैं--*दत्लाह के दत्त्दों में म्घादा भाद मरना कर उर्हें 
मुयारना कौर विवेद की नदजात छक्ति को उ॒मारदा। देद्ानिक झान देना उम्के बय 
की बाठ नहीं । वह ठो छिल्ना के अस्य झादमों वा काम है कौर दिक्वास वी परदवत्तीं 
अदस्था में किया जा झवेठा है । पर वह झही मठ पैदा कर रत ता हैं और उठप्रा सठब्य 
भी यही दो तऊडता है। उसका उद्देश्य है झि ठझय मन को, जो अमी भावना के 
अवस्थान में होठा है, दस सरहद अम्पत्त करना दि जिन सपस्यानओं का उसे समाधाव 
करना हो, ठदका घड़ उसी देंग से मादन करे ऊँसे टसे करना चाहिए और छिर अम्यास 
द्वारा बद्युव भावना की झवित डे किी करने के दिएय में वर्यों कौर छिसलिए की 
जानकार के दिना दही करे डो उसे वरता चाहिएं। कदात्मनअ माय्यमों का प्रयोग 
दुसौलिए किया जाठा है । काव्य दी लय और पदावजी, मं गीठ वाद्यों वा दाद, थमनिबटन- 
कदाओों के नप-रंग--दनमें अपने आप ही तद्यों के दिए सम्मोहन रहता है पर जब 
दे अपने संथकद कलात्मक आर्केपप से युक्त होकर तरूपों के जोवन में प्रवेध करती हैं, 
तब दननें तैविकता की स्वति भी समम्दित रहदी हैं (उस काव्य, सयीव और मूत्तिदता-- 
इस खद मे नैविकतां का स्वर निद्वित हो सदसा है) ॥ ठद्म झानस उनके कलात्मक 
धआावर्धस से दिं्र बद उन्हें स्वीकार बर लेता हैं बोर बे अवायान उसकी न्यावन्सरायस्ता 
पर उनन्‍्ररीततर खाब बरठी चरो जाठी हैं । 





अगर यह झत्र हैं, ठो खददे महत्व वी दाद यह है छि छपा सदा ही नैतिक संकेत 
दे कौर यौदतन दिन चीज से स्वेह का नाठा जोड़ने के लिए दर न हो, उसे वह दर्भों 
डियी दरह भी बपने बाहर्पघ वा दरदाव दे दे। उत्रे चाहिए छि उल्ताह को बदा 
साहस का पाठ पदाएं, वह विदेंक के कानों में हमेशा दंस परम श्रेय का मंत्र कुक डिसे 
बह छदकी प्रुर्भवा में जान जाएगा ॥ इस घारणा के चरितार्य होने वे 
हिए साहित्य और सर्वीठ का रुघार जरूये है --- ठ॒स्ी प्लेटो उस दिया में प्रदत्त 
करदा है। खाहित्यन्युदार ऋतते झमय उसके बस्दु-दत्त कौर रूप-विधान दोनों 
पर ही ध्यान दिया है। वन्तु-वच्त की चर्चा करते हुए तो उससे घामिक झुघार वा 
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सर्ेत दिया है, पर रप-विधान का विवेचन ऊरते समय उसमे साद्ित्याल्ोचन के मूल 
सिद्धांत निर्धारित कर दिए हैं नौर अरिस्टाटल के वाब्यशास्त्र वो नीब रसी है। इस 
तरह वा सुधार जरुरी या वयोकि हम देख चुके हैं कि धाहित्य-श्चिक्षा गे मित्र कवियों 
के ग्रयो का अब्ययन अध्यापन द्वोता था, वे यूनान के धर्म-शिक्षत भी हुआ करते थे; 
और फ्लत: जहाँ-जहाँ प्वेटो यह देसता घा कि हो मर या नादयवारो ने ईश्वर के स्वरूप 
वा गलत वित्रण विया है, वहाँचब्हाँ वह उनकी इृतियो वा वैसे ही सरवार-परिष्काद 
कर देता था जैसे कोई आधुनिक सुधारक क्षोह्ड टेरटा्मेंट मे अवित जेहोवाह के चरित्र 
से प्रतिशोध यए ईव्य। वा तरव निवागल देने बंद कोशिश करे | लगता है यहौ वह राज्य दी 
सत्ता वा इतना विस्तार करने वी बात सोच रहा है कि धर्म वा निवम भी उसकी 
परिधि में था जाए।। राज्य वी घव्तियों वा उतना विस्तार तो पहले ही बर दिया गया 
है कि शिक्षा उनके दायरे मे भा जाएं। अब शिक्षा के माध्यम से धर्म थो भी उनके 
भीतर समेट लेने वी कोशिश की जा रदौ है। शिक्षा के माध्यम से ही इन शक्तियों का 
यहाँ तक विस्तार क्या जा रहा हैकि आदर्श राज्य के ववियों और लेखकों के 
लिए साहित्यिक-रप-विधान भी निर्धारित कर दिया जाए । वि ईश्वर के स्वरूप के 
जो भी वित्र सीछे, उन पर राज्य वा नियत्रश होना जरूरी है बयोफि उनसे नागरिकों 
के चरित्र पर प्रभाव पड़ता है। और जैसे इत थित्रो पर राज्य वा नियत्रण जछूरी है 
देसे ही काव्याभिव्यवित के रुपे! पर भी उसका नियत्रण होना चाहिए क्योकि इनवा 
भी चरित्र पर उतना ही प्रभाव पड़ता है। यह निष्क्प प्लेटों के इस धिद्धात पद 
आधारित है कि मन जिन-जिन चोज्ों के सपर्क में आता है, उन-उन के सलार 
प्रहण करता है। अगर वह अभिव्यवित के विसी माटय रूप के संपर्क में आएगातों 
उसके स(रतर्व के साथ अपना सामंजस्य कर लेगा । वह विभिन्‍न चरित्रों से अपना 
अमेद स्थावित कर उठेगा --- उनमे बुछ अच्दे द्वींगे, बुछ बुरे । तव वह यथार्थ जीवन 
में भी विभिन्‍न मनोदक्ञाओं को प्राप्त करने लगेगा | मन कमी एक प्रवृत्ति से प्रेरित 
होरर अभिनय करेगा, कमी दूसरी से ओर इध्त तरह वह राज्य के इस आधारमूत 
स्िद्धात के बिल्कुल प्रतिकूल हो जाएगा कि एक व्यक्त एक ही वाम करे ओर वही एक 
भूमिका निमाए जिसके लिए उसकी आवश्यकता हो । नाटक लोमउततन्न का साहित्यिक 
रुप है शिसमे हर व्यक्ति कपने वक्त पर अनेक भूमिकाएं साधता है। पर यह ऐसा रूप 
है जिमे आदर राज्य मे सहन नही विया जा सकता<। न्‍्याय-सिद्धात पर आपारित राज्य 


. लॉज में राज्य को शवितयों का यह विस्तार वह्दी अधिक किया गया है (तुलना 
कीजिए, आगे अच्याय 6 (ख)॥ 

यूनान में लड़के होमर की--और उससे भी अधिक एटिक ब्रासदीकारों की 
रचताओं का सस्वर पाठ किया करते थे। तब यूनानी विद्यालयों में बाटकीय 
कार्य-कलाप का काफी बोलवाला रदा होगा। यूनान के अनेक नृध्यों में भी 
नाव्य-तत्त का पुट रहता था--उदाहरण के लिए, उन नृत्यों में जिनमें डायो- 
नीसस देवता के चरित्र और वासनाओं की अभिव्यक्ति होती थी । हो सकता है 
इस सबसे ढोंग रचने की ऐसी प्रवृति को प्रोत्साहन विल्ा हो जिससे उबरता 
यूनानियों के लिए मुश्किल हो गया हो (अगर हम आएस्वीलस के शब्दों का 
प्राप्त पलट, दें तो वह वास्तव में बीर बनना नहीं चाहता, ध्िर्फ वीरता का 
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में साहित्य-छप के नाम पर बेस समास्यान रहेगा और कविता महाकाव्य के सौँचे में 
ढाली जाएगी जिसमे समाख्याता का निरंतर एंक-सा ही दुष्टिकोण रहे था ज्यादा से 
ज्यादा बहू किसी सुपात्र के साथ अपने को अभिन्‍्त कर दे और ततते बजाए एचिलोज 
या ओडीसियस को दो भले हो बोल लेने दे पर थर्साइट्स या पेरिस को कभी नही!। 


प्रद्शंद्ग करना चाहता है) और राष्ट्र भर मे व्याप्त छल-वपट की बुराई को 
उससे और पोपण मिला हो | यह कहा जा सबता है कि लॉच मे प्लेटो 
जंसे-ते परे इस दात पर राज़ों हो गया है कि नाटक रहे पर तभो जब कि उस 
पर कड़ी निगरानी रखी जाए (आगे अध्याय 7 (लू) )। रिपब्लिक में तो लगता 
है नाटक को वनोवास दे दिया गया है; पर यह कहा जा सकता है कि प्लेटो 
श्रेष्ठ चरित्रों का नाट्य-मनुकरण शायद स्वीकार कर लेता--इस सिद्धात पर 
कि भाठक में चित्रण श्रेष्ठ ब्यवित का का हो किया जाए और निरृष्ट व्यक्ति के 
बारे मे बस 'विवर०' प्रस्तुत कर दिया जाए। 
१. लगता है रिंपब्लिक के अंतिम खड मे स्वयं महाकाव्य वी भो गहंणाफी गई 
है औौर प्लेटो के राज्य से कविता-मात्र निर्वासित होने से बाल-वाज बच 
गई है। “काव्य और दर्शन मे पुराना कलह है” (607 8); और प्लेटो एक 
के पक्ष में खडा होकर दूसरे के विरूद्ध हथियार उठा लेता है। प्लेटो का 
आग्रह है कि दर्शन स्वय सत्य का-- अर्थात्‌ भाव का या उसके शुद्ध रूप का-- 
साक्षात्कार करता है : काव्य तो बस गोचर रूपो का अनुकरण करता है, 
जो स्वयं मान प्रतिच्दवियाँ, सत्य की अनुकृतियाँ भर होती हूं। फ़िर, कवियों 
ते मानव-जो वन के उद्धार के लिए कोई सावेजनिक सेवा भी नहीं फी। स्वयं 
होमर ने कभी किसो जीवन-पद्धति की प्रत्तिष्ठ नहीं की, जैसा कि 
परायधागोरस के समय से दांशंनिक बराबर करते चले जा रहे हे । कवि सरय से 
भी दूर रहते हैं ओर परोपकार से भी। लोगो को सुख-दुःख की कूठी भावनाओं 
मे डुबाकर वे उन्हे विगाडते हैं और दूसरो की काल्पनिक सुख-सपदा पर हमे 
हपे या शोक से इतना विज्धुल कर देते हैँकि अपने निज के जीवन में 
यथार्थ हानि-लाभ पर भी वेसा आचरण करते हुए हमे शर्म ब्राएगी और 
इससे भी उयादा बुरी बात यह है कि उनके कारण यथार्थ जीवन में हमारा 
अपने उपर नियत्ण नही रहता वधोकि अनुकरण करते-करते हम दतजाने हो 
यथार्थ चीज़ो के प्रति भी वैसा ही आचरण करने लगते हैं जैसा आचरण 
काल्पनिक रूपो के भ्रति करना उनसे हम सीछते हैं। इस तरह, आखिरकार, 
ध्लेदो काव्य-मरात्र पर सदेहू कर उठता है। उसके दो ही अपवाद हैं . देवमत्र 
और यशस्वी लोगों दी प्रशस्तियाँ । उसकी कत्तोटी र्पष्टत, उपयोगिता- 
परक हैं: काव्य तभी तक अच्छा ओर ब्राह्म होता है जब तक वह राज्य और 
मादव-जीवन के लिए उपयोगी हो (607 9)। 
यह तके-शखला सम ने के लिए हमे दो दातें थाद रखनी है। पहुलो बात 
हो यह है कि रिवद्चिलक मे यहाँ भी ओर अन्यन्न भी ध्लेटो कला का विवेचन 
नही बर रहा; चह तो राज्य के साथ कवा के सबध का विवेचन कर रहा है। 
इसीलिए, जैसे कला-सिद्धांत की स्थापना अरिस्टाटल के “काव्यज्ञास्त्र' से हुई 
है, वैसे किसी सामान्य कला-सिद्धात की आशा प्लेटों से करता गलती है 4 
डूसरी बात यह है कि दसवें खड मे कला के साथ शज्य के सबघ की विवेचना 
करते समय उसके ध्यान में मुख्य रूप से उन्ही लोगो कामत है जो समकते 
थे कि महाकाव्य शिक्षा की एक पद्धति थी जो लोगो को पूर्ण बुद्धिकत्ता का 
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यदि संगीत के नैनिक संदेश वी विर्म ठता बनाए रससी हो--और यहाँ हम 
संगीत का महु चित अव॑ प्रयोग कर रहे है! -तो साहिस्य वी तरह उस पर भी राज्य 
बा अदु्द रखता होगा । राज्य यो चाहित हि वह सा्यजोब समोप्तह् वा गार्य 
करें । उप चाहिए वि बढ़े विभिन्‍न याद्य यत्रो मे साथ रायस कर भेद करे--औीझा को 
स्वीकार वरे और बच्चों को अस्योवार । बह संगीत की झेली और सुरब्तास हो सरत 
भेदा तक ही सीमित २हन दे। संीस वा तो इसलिए और भो शावघानों से विग्मन 
बरतने की उम्रत है वि संगौत वी शिक्षा अन्य विसी मो साथने नो ओझा अधिक 
संदल साथन है (4070) और अन्य बलाओ के सजेतों वीतुलना में संगोत के 
सवेत मन में अधिर सूडस रूप से समा जाते हैं । थस्पय सब यलाओं की अगेज्ञा सगीय 
शो 'हह़ व्यतित, एक कम दे घूलव्ली सामाजिक सिर्दाति के अनुरूप दालना बर्द्दी 
करूरी है । उसका सब प्रबल स्यर बतव/त सरसता का झवर हो। जिसमें स्शागवी 
प्रमुत्वमयी छवि प्रतिविब्चित ने हो, उत कूमी भी सदस गे छिरा जाए । साित्य की 
तरह संगीत में मी, कियी एवं सिद्धात ने प्रति बनुरूपता के अर्थ में, सरलता सो इच्छा 
के परिणामस्वस्प घोर सयम को भावना जागटी है; और सगता है प्लेरों मानव- 
म्रत वी यदुस री उदुमावनाओं को तजने के लिए तेयार है ताकि जो दाप रहे थे पूर्ण 
रूप से उस भिद्धात के साँचे में दस जाएँ जिसके द्वारा पूर्ण बा निपमन द्वोता चादिए। 
मानव-स्यति के सुधार के लिए उसकी काएी हवद तक शस्य किया भी हो >दसके लिए 
भी बह तंयार है और इस तत्परता वो ही नरम परिणति है एफ राम्यवादी व्यवस्था 
जिममे मानव-मत की संपत्ति और परिवार ज॑ंसी उद्मावनाओं का शुद्धिन्यार के 
नाम पर उन्पूलत कर दिया जाता है। प्लेटो जैसे वलाय़ार मे का वो यहू जो शत्य- 
जिया होतो दिखाई पढ्तो है, हो सवता है यह कुछ अजोउन्सी लगे और खाद के 
प्रणंता न नाटक के साथ जो निमम व्यवहा र किया है, वह भी असगत दी लगेगा । 








वरदाम दे सकती थी ओर उत्हें दम योग्य बला सकती ची कि वे राज्य का 
पय-प्रदद्त कर या रोता का समन । ध्लेटो ने पद़लिता छठे और सातव सो 
में यह लिद्व हिया है कि जिन लोगों को राज्य वी बागडो € से आदी है, उतके 
लिए विनात और दर्शन की शिक्षा अनिवाय है और इसके वाद उसने स्वमा- 
चत दसय खड़ में इस धारणा का तो खड़त किया है कि राजपर्मज् को काव्य 
द्वारा शिक्षा दी जा सकती है और वढ़ दस मत थी ध्यापता में प्रवृत हुआ है 
हिशिक्षा क दूसरे या दाझनिक आअवस्थास को जग कविता नील सहतीय 
पर इसका यहू मतलब नहींड़े किशित्ा के पहल या कनात्मक अवस्वाल 
में तरुणो के सम के साथन के सूथम कविता को कोई जगह नहीं मिल 
सकती । इसके विपरीत, उसका महत्ववूर्ण स्थान है पर झत्तें यह है कि कि 
समझ-चूक से काम ल और तह्णो के ग्रहण भोले सन के आगे अनुकरण के लिए, 
सिर्फ शिब्द चरित्रों को अगवारणाकरें। इम तरड़ देखें तो लगगा कि तीसहे 
खड़ और दसवें खड़ में वास्तव में कोई बतगति नहीं है ; पर दृष्टिकोण में कुछ 
परिवत्तन जरूर है । 

यही बात अभिषटन कवाओं के बारे में भी सही है--द्वालाँकि स्पष्ट शब्दों में 
उनका कोई उल्लेव नहीं किया गया है। 


ह; 
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यह छुरंत वह्ठा णा सकता है कि इशा अरांगति का कारण है, कला वी झूठी 
घारणा+-गयह धारणा कि करता भे नंतिक प्रयोजन वो पृत्ति होपी है। दलील दो जा 
रापती है कि बलाहमक आयेय यी उन्गुवत्त लोला ही राब दुछ है ; जब राज्य कला को 
शैतिक प्रयोजन फे पठपरे में बंदी बना देगा, सब वसा मे मन के तार छूने दी ताकत 
गरहेगी भोर जव कला कला के नाते, श्रोता या पाठक के अंतर्मन मे झकार पंदान 
थार रारेगी, तय नीतिशारत्न फे ताते भी उसका वोई असर न हो सकेगा । इस युव्ति 
गे जान है; पर अगर हग यह मान ले कि प्लेटों ने बला को राज्य को निगरानी में 
रणना रवीपार कर लिया, और यह कला के 'उपदेशात्मक' दृष्टियोण से बंध गया, तो 
हम उसे गलत समझेंगे । प्लेटो ते कला का इस रूप में कभी भावत नही किया कि वहू 
राज्य थी अनुगता है या वह अपने सहज-स्पाभाविक वरतु-तत्त्व में ऐसे नैतिक सकरेत 
भरने के लिए माष्य है जो उरावेः अपने सदेश मे निहित मे हो प्लैटो की दृष्टि में कला 
दस भर्ध मे नेतिक नहीं है कि पह बोई ऐसा पाठ पढ़ागे वा प्रयान वरे जो स्वय् उसी 
में तिहित त हो। वह रवय ही, अपने हो, माध्यम से, ऐसी शिक्षा देती है जो उसका प्राण 
श्य होता है। कला जोवम का प्रतितिव है ; उसमे मानव उसो तरह सप्तार दी मलक 
दांसा है जैगे कि दगण में । पर जीवन में ओतप्रोत है एक सिद्धात और सपार में व्याप्त 
है एक प्रयोगग। जो यात गूल के थारे मे संघ है वह प्रति के बारे मे भी सदर होनी 
घाहिए--यणरतें कि यह प्रति सच्ची हो । कोई भी बलाइति तभी सच्ची हो सबती है, 
भौर तभी याहतविक सत्य पी यथार्थ अनुकृति हो सकती है, जब कि वह उस श्रेय के 
रंग मे रगौ हो जो घराघर मे ष्याप्त है। प्लेटो के चितन में सत्र संसार की साध्यप रक 
पारणा छाई हुई है और अंत में एसो धारणा मे प्लेटो को कता के गते पर छूरी चताने 
फे ज्िए विषश्ञ किया है। क्षेप में उसफो आस्था इतनों दृढ़ थो क्ति वह उछ्ते एक दम 
रपष्ट मार देना णाहता था। पस्तुत: उसने कला को अतिम साध्य के अधीन किया है 
और यह भतिप्र साध्य एक उदात्त विजेता की भाँति है और यहू अपीनता अपने आप मे 
पर एवित पा मुणगात है जिसका उपयोग कला भ्रेय कौ सेवा से कर सकती है । 


ध्तेरोदादी शिक्षा-त्िद्धांत मे राज्य के कार्य दोष के विषय में एक ऐसा दृष्टिकोण 

गिहिंत है जिशे पहले-पहंख देखने पर लग सवता है कि उसमे कुछ विरोधाभास है। 
दिक्षा फे शाभ पर जहाँ एक भो र प्लेटो राज्य को कुछ नए काम सॉंपता है, वही दूसरी 
धोोर उरासे उसके कुछ प्राचीन तम अधिबार ले लेता है। कलात्मक सजा का नियमन 
काने घग फाम पहू उस सौपता है ; तो उसे उत्तकी विधि-ध्यवस्था लौर विधि-्याया- 
पगो से बचित रर देता है । सामान्य दृष्टिवोण के अनुसार राज्य का कार्यक्षेत्र मुख्य 
हप से ग्यामिपः है भोए आधुनिक सिद्धांत में, होंब्स और सॉंक दोनो हो ने, राज्य के 
निर्माण का भादि शारण पथ स्थाय-ध्यवस्या वी स्थापना या काम से कस उसका 
सुपार-राश्त्तार बताया है । जिस तरह प्लेटों शत्य-चित्रित्ता और उसवोी ओषधियों 
का उम्पुलन करता भाहता है, उ्तो तरह और बहुत-कुछ उसी कारण से, वह विधि* 
 आयालयो, यरोसो और वश्यलत को सारी व्यवस्था मिटा शालने के लिए तैयार 
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है! । जैगे एक धरीर के रोग का लक्षण है. बैसे हो दूसरा आत्मा के रोग वा; भौर 
उसके राज्य मे न तो कोई सदस्य रोगो हो घडाता है, न होवा। उसमें रोग का निवारण 
होगा, उपचार नहीं। उमे तन और मन दोनो से स्वस्थ लोग होत और सगीत तथा 
ध्यायाम की उपयुवत शिक्षा द्वारा ऐसे ही लोग तेथार होगे । यदि लोगो को ऐसी शिक्षा 
देदी जाएं, तो फिर वकोलों था चिकित्सकों वी बोई जख्रत न रहेगी। जहां कहीं 
इनकी बहुतायत होती है, वहां उप्तका कारण होता है, उपयुका शिक्षा वा अमाव । सच्चा 
राज्य अपन नागरिकों की काण को अनुधासन में क्सेगा, उसे उचित पोषण देगा, पर 
बह उन्हें दवा न देगा। वह सद्दी शिक्षा-प्रणाली द्वारा उनके मत बा पोषण करेगा. पर 
विधिक ग्याय के लिए उसे प्रेरणा-प्रोत्साहन देने की जरूरत न हो थी । बाविकी (गा 
0!079) की समस्याएँ तो उसके सामने आएंगी, पर रोग विज्ञान (770 7099) को 
नहीं । इसलिए, प्लेटो अतने आदर्श राज्य के निए ने तो किसही विधियों का प्रस्ताव 
करता है ओर न विन्‍्ही विधि-सस्थाओं फा सुभाव देता है। उप्र समाजवादी को भीति 
उसके तिबट भी विधि-विधघान रोग को दवा देने की ओऔदधि मात्र है “जो फोदे को 
बस दादइन्टाँक ही पाती है।” “मनुष्यों के बोच साधारण ट्यवहारों यो लेकर .. 
अपमान और चोट के विषय में तथा कार्यारभ के बारे में विधि निर्माण के लिए 
बह बधी तैयार नही होगा” (4250-.- 0) | ब्ाज हम राज्य का एक ऐसी विधि-निर्माण- 
सत्या के रूप मे मावन करते हैं ओ अपने न्यायाय द्वारा उन विधियों वी व्यास्या करती 
है और वायाँप दारा उतवा त्रियान्विति | परतु प्लेटों विधियों को कम महत्त्व देता 
है और विधि-न्यायालयो को तो और भी कम और वह राज्य वा सिर्फ वार्याग के रूप 
में भावन करता है--ऐसे बार्याद के रूप मे जो मानों विधि की बेडियो से और क्षेत्रार 
घिवार के बोभ से मुक्त हो? । जैसे राज्य वार्याग भर है, वैध ही कार्याग केवल--या कम 





, यह ध्यान देने वी बात है कि लॉ में प्लेटो रिपम्लिक के आदर्श से हट गया 
है और उसने विधि-व्यवध्या के साथ ही चिकित्सा-शास्त्र को भी स्वीकार कर 
लिया है। 

2. हमारे निकट राज्य अधिकारों और कत्तंव्यों वी वैध व्यवस्था का अ इवासन 
देन वाली सत्ता होती है। एक ओर यह दस बात वी व्यवस्था करता है कि 
लोग अपने अधितारों का उपयोग कर सर्क ओर दुमरी आर वह उनसे अपने 
बत्तंव्य का पालन भी कराता है। इस अर्थ में वह न्‍्य।य का माध्यम है। कोई 
किसी के अधिकारों का अतिक्रवण करे तो बह उसका निराकरण करता है, अपने 
बत्तश्य में चूके तो दंड देता है।प्लेटो के निकट राज्य समाज-नीति बी उस 
ब्यवस्या का रक्षक है जिसमे समाज का प्रत्येक सदस्प एक विशिष्ट काम 
करता है और राज्य वा काम प्रत्येक सदस्य को यह सिखाना है कि वह अउना 
काम उचित रीति से कैसे करे। चूंकि प्लेटो की न्‍्याय-घारणा य॑ न्याय का अर्थे 
काम का इस तरह उचित सपादन है, इसलिए उमके अउन भर्य मे राज्य न्याय 
का माध्यम है | पर न्याय का जो अब वह समझता है, उसी अर्थ में | उसके 
राज्य से न्याय का इतनो परिपूर्णता है कि इस झब्द के साधारण अर्थ को दरें 
तो इसमे न्याय का सर्देवा अभाव दीख पडता है। जब विश्विष्ट कम उचित 
रोति से किया जाएगा--और प्लेटो का विद्वास है कि एक बार उचित प्रश्चि- 
क्षण पा लेने पर लोग ज़रूर ऐसा करेंगे--तव <र उस न्याय के लिए कोई 
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पै कम मूलत:--धक्षिक संस्या है। बादिम्र विधित्र्त्ता ने शिक्षा वो जो सामान्य रूपरेखा 
हमेशा-हमेशा के लिए निर्धारित कर दी है, उसके अनुसार अप्रल बर्‌दा वार्याग का 
कत्तंव्प है। राज्य वो एब-मात्र समस्प्रा इस रूपरेखा का शुद्ध वरना है; उत्तता एक- 
भात्र काम यह है कि संगीत बोर व्यायाम मे किसी प्रक्नार वा परिवत्तेव न होते पाए । 
“'मुझे तो देश के बोरगोत लिखने दो ; मुझे इस बात वो चिता रही कि विधियों का 
निर्माण बौद व रता है' २---प्लेटा जान जता कि इस उकित में एक गहूत सत्य निहिल है; 
घल्कि वह तो उसके छ्ेंव व ओर विस्तार व रके उसे यह रूप दे देता ; “मुझे जिद्लो भी 
देश के लिए उवित ढंग के वो रगोंत लिख सेने दो ; फिर विसी वो विधियों का निर्माण 
करने वी उरूरत न रहेगी” सगीत और व्यायाम वो सुशिक्षा मे हर चोज आ जादो है। 
उसकी कृपा से यदि एक बार विधि का भाव-तत्व हृदय में रस-बस जाए तो किर 
बहिरग वि!ध बी णहूरत हो नही रह जाती | उसका अस्तित्व तो बस दाब्दों और 
अक्षरों में होता है। विधि भाव-रूप है। विधायक विधिकर्ता कम होता है, शिक्षक भधिर, 
आर बही भाव वी प्रतिष्ठा करता है। जहां एकबार यहे भाव जागा, वह सारी सम 
स्पाओ का समाधान कर देगा और सारी चीज़ो के संस्क्रार जगा देग। (4235)+ 
लिखित विधि के प्रति प्लेटो बी दिरवित का यही कारण है और यही उस मूल पाठ का 
स्रोत॑ है जो प्लैटो पढाना चाहता है यानी राज्य भाव-झप है और भाव से ही वह जीवित 
रहेगा। इस पाठ में चिरंतद सत्य निहत है पर विधि के प्रति विरक्ति तर भाव एक 
सज्ये सिद्धांत वो ऐसी भतिवादी स्पितित्क से जाना है जो असत्य है। कि 
कितने ही आध्यात्मिक ब्राघार पर प्रतिष्ठित हो जाए. बहिरंग अभिव्यक्ति के बिना 
उसका कभी काम नहीं चल सकता बौर अगर उसे निर्वेववितक स॑चे मे नहीं ढाली 
घछाएगा, प्रो वह वैयवितक रूचि-वैचित्य का खिलोदा बनकर रह जाएगी! । 





जगह नही रह जाएगी जो अधिकार के उक्लघत को रोके था फत्तेंव्य-विमुखत्रा 
का दड दे । त्व अभावात्मक बैघ अधिवार की जगह मादात्मक सामाजिक 
हीतिपरायणता ले लेती है । 

. सुनना बीजिए, रिपब्दिक 424 (5॥ 

2. धर्म के सत्र मे जव-जब आध्यात्मिक और वेबजितक आधार कौ जअ'वाज 
उठाई गई है त्तव-तव यहं सतरा भी उमर कर सामने आता रहा है । चर्च के 
आरभिक इतिहास में दिध-विधान की वटोस्ता से विधि के प्रति जिरोध का 
भाव जागत हो गया था और उसने अपने बचाव मे आत्मा की दुड़ाई दो थी । 
धागे चल वर जब श्रद्धा के आधार पर जमेंन धमं-सुवारणा के मौचित्य-अ्ति- 
पादन का आणह किया गया तव जिन ग्रयों थे थ्रास्था-भक्ति पर बहत जोर 
दिया जाता था उनके सवघ मे डाहर-बाहर से प्रकाक्षित को जाने दाली श्रद्धा 
के प्रति बुँछ वितृष्णा प्रेद्ा होने लगी थी ॥ 


(४) पूर्ण सं रक्षकों का उच्चतर भध्ययत-करम 


श्रव हक हमने शिक्षा के उस अयरधथान या वर्णन त्िया है जिसका सबंध 
युवावस्था से है; सेनिक यो अपने प्रशिक्षण के? लिए उस अवस्थान रो गुशरना पडता 
है। अब हमे प्रोढ़ अवस्था भी शिक्षा पर विचार परना है जिसमे पूर्ण सरक्षयों का 
निर्माण होता है। यहाँहम बच्चा के माध्यम से दी जाने यासी शिक्षा की सीदी पार कर 
विज्ञान के माष्यम से दी जाने बाली शिक्षा यो सीढ़ी पर पट्रैच जाते हैं। हम एपेंस के 
प्राथमियः विधालय बेर सापारण पाद्य-त्रम था सुधार छोड़ देते हैं और गणित तया 
तत््व-मीमांसा वी उच्चतर शिक्षा-योजना को ओर मुरते हैं। एपेंस के शैक्षिक जीवन मे 
यह योजना बिल्वुल मई मे थी । प्रोटेयोरस और अन्य सोफिस्ट प्रायभिक विद्यालयों से 
पढ़ कर निवलने याले नौजवानों के लिए भाषण-शास्त्र और राजनीति में-- यहाँ तक 
कि गणित तथा तत्त्व-मीमसा तक मे भी--उच्चतर शिक्षा-त्रम पी व्यवस्था दिया 
करते थे। घोयी सदी के घुरू मे ही ईसोवेंटीजत घोदह से अठारह साल तक की उच्र के 
मौजवानों को राजनीतिक जीवन मी तैयारी के तौर पर भाषण-प्वास्त्र, राजनीति और 
भानविकी विद्याओं वी शिक्षा दिया करता था। अतः प्लेटो ने रिपब्लिक मे शिस चीज 
वा प्रतिपादन क्या वह बारतव में उच्चतर शिक्षा को एक परिष्शृत और प्रतियोगी 
योजना थी । बह वसम-वागज लेकर द्विक्षा योजना का खाया सीच कर ही नही रह 
गया। उसने क्क्ादमी से इस योजना वो व्ययह।रिक रुप भी दिया)ं। रिपब्लिक से 
गणित ओर तत्त्व-मीमाता के जिस शिक्षा-त्रग वा उल्लेख है, वह प्लेटो के उस विद्यातय 
का शिक्षा-भ्रम है जो अवादमी में खुलने हो याला था भोर यह वही शिक्षा-प्रम है 
जिसवा वहूँं वारतव में अनुरारण किया गया था । हम इतना और बह दे कि यह पहले 
और सबसे ज्ारभिक विश्वविद्यालय वा! शिक्षा-त्म घा--विंगम-्सस्था वा जहाँ 


]. रिपत्तिफ 397 ई० पू० तक पूरी हो गई होगी । कत्रादमी 386 ई० पु० मे 
खुबी थी। 

2. अकादमी में, प्लेटो के विद्यासय में, एक तरह वी प्रवेश-परीक्षा वा विधान था : 
“जो ज्यामिति न जानता हो यह यहाँ प्रवेश न व रे” | ऑक्सपडे या कैरिग्िज के 
किसी कॉलज के सदस्पो वी भाँति उसदी अतरग सदस्प-मडली भी एक साथ 
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ज्ञान की साधना ज्ञान के हो लिए की जाती थी। यह सोच लेता जछूरे नहीं कि प्लेटो 
ने पहले यानी कलात्मक शिक्षा के सोपात और बाद के या वैज्ञानिक शिक्षा के सोपान 
का जो विवरण दिया है, उन दोनो के बीच कोई चौडी खाई है। यह सच है और हम 
देख भी चुके हैं कि दोनो के विवरण के बनुमार दातावरण मे कुछ भेद है। एक मे 
सामाजिक प्रशिक्षण के पढ़लू पर ज्यादा डोर है और टूमरे में व्यक्ति के विव्रांस पर। 
पर, सच तो यह है ऊि स्थिति को देखते हुए यह सहज-स्वामाविक है; क्योकि पहले 
बाला प्रशिक्षण सरक्षशों के सामान्य वर्ग के लिए है. जिन्हें नागरिक कत्तेव्य वी राह 
पर चलने के लिए घोड़ी बहुत शिक्षा देना जहरी है। बाद याता प्रशिक्षण उन कुछ 
विस्ले लोगो के लिए है जिनमे अपने साथियों का पंय-प्रदक्त करने को योग्यता होती 
है। किए यह भी सच है कि इन दोतो विवरणों के बोच में ऑर-भौर बढ़त से मसले 
आ गए हैं। पर यह भी सच है कि प्लेटो ने बडी चतुराई के साथ जोड़-तोड़ विठाकर 
इन दोनो विवरणो मे अन्विति स्थापित कर दी है!। शिक्षा के पहले अवस्थान का 
विवरण पूरा करते समय वह इशारा कर देता है कि वह अभी अपूरा है (46 8) ६ 
दूसरे अवस्वान का वर्णन घुकू करते समय वह इतली सादधानी बरतत्ा है कि उत्ते 
पहले अवस्यान से जोड़ दे और उसका विरूपण इस तरह करे कि वह सहज रूप वे 
चहन पर आधारित प्रतोव हो (524 0--/) 4 प्लेटो तो चाहूता है कि शिक्षा के पूर्व 
चर्तती अवस्थान भे ही नौजवानों को विज्ञान के मूलतत्वों का ज्ञान हो जाए। उसका 
विचार है कि वच्चो को अकगणित, ज्याधिति और विज्ञान के आरमिक तिदातों वी 
विक्षा ज़ोर-अवर्दस्ती से नही. हँसो-सेल मे दो जानो चाहिएं क्योंकि तभी आप उनकी 
सहंज प्रवृत्ति का य्यादा अच्छी तरह पता लगा सकेंगे और उन लोगो को ढूँड सकेंगे जो 
आगे के कठोरतर अध्ययन के योग्य होट॥ दोनों अवस्थाओं मे इस तरह वा बहिरग' 
सामजस्प तो है ही । इसके अलाव। उनमे एक ओर सदध है जो कही गहरा है। यह्‌ 
सबंध भीतरी है, आध्याप्मिक है। हम देख चुहे हैं # कला आस्था को आंलो मे ससार 
के प्रयोजन का प्रतिवित है मौर वहू सहज भाव से ऐसी राह तैथार कर देती है जिस 





खाना खाती थी । एक दिलचस्प बा यह है कि अपने सिद्धांतों के प्रति निष्ठा+ 
चान प्लेटो के विद्यालय का द्वार स्त्री-दुरुषों दोतो के लिए समान रूप से खुला 
हुआ था (प्रीमेन, रकूल्स ऑफ हेलाँस, पृ० 96--7)। 


]. हम यहाँ यह कह दें ऊि प्लेटो की नाट्य कला का यह एक अग है कि जब तक 
किसी यज्ित को ग्रहण करने के लिए वह पाठक को तेयार नहीं कर लेता, तब 
तक के लिए उसे टाल देता है। उसके अपने ही एक रूपक का सहारा लेकर 
कहे तो उसवी युतित घी रे-घोरे अपना अवगुंठन उठाती है । इस दृष्टि से यह्‌ 
जहूरी था कि पहले वह दाशेतिक नरेशों के शासन के सिद्धात का निरूपण 
करता ओर इसके बाद उनकी छिक्षा-पद्धति का । उसने किया! भौ यही है । उसने 
परँचवें खड़ के अत मे दांशनिक नरेजशो के शासन के सिद्धात वा विवेवन किया 
है और बाद के खंडो मे उनकी शिक्षा-व्यवस्था का । 


2, एथेंस के प्रायमिर विद्यालयों मे गधित सिखाया जाताथा और उसके साथ 


वर्णमाल्रा भी | गणित मे बच्चो वो नाप-्तोल के पैमानों और पर्चाँग की जाद- 
कारी कराई जाती थी । 
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पर चल कर विज्ञान उस प्रयोजन पा संदेत दे सके और अंततः तत्वन्मीमांसा (या तकीं- 
दास) शुद्ध बुद्धि को उतका साक्षात्वार करा सके । शिक्षा को धरम लय सोगों को 
पही सिखाना है कि वे श्रेय के भाव का उसकी पुर्षता में दर्शन वर सके और प्लेटो की 
शिक्षा वा लक्ष्य आरंभ से ही यह था कि वह दृष्टि वो श्रेय कै भाव वी और मोड दे। 
जब पहले बवस्पान में भाव, कला और साहित्य के क्षेत्र में, सुदर का रुप धर कर 
प्रकट हुआ, तव मन वा अनायास ही उससे अपनापा हो गया या एक सामजस्य स्थापित 
हो गया । क्त मे, विज्ञान तथा दर्शन के सहारे ऊपर उठ जाने पर मन उस मित्र को 
सामने पाकर पहचान लेता है जिसकी छवि उसने भाग: देसी होती है और जिसवी सत्ता 
से वह स्वय अनुप्राणित हो गया होता है । बीस साल की उम्र होते-होते नौजवान जीवन 
भर के उस शिक्षा-त्रम के लिए तेयार हो जाता है। जो उसे थीरे-धीरे शुद्ध भाव के 
पबतन' के धरातल पर उठा ले जाता है । यह सिर्फ इसलिए नहीं होता विनौजवान 
को विज्ञान के मूलतत्त्वों वो शिक्षा मिल यई होती है, दल्कि इसलिए भी होता है कि 
यह श्रेय के भाव से धनजाने ही अनुप्राणित हो युवा होता है। 


मध्ययुगीन विद्वविद्यालय के पाठ्य-श्रम के दो मुख्य भाग होते थे : विद्याश्रयी 
और विद्याचतुष्टयी । पहले में व्यावरण, भाषणन्धास्त्र और तप यत्र समायेश था। 
इसमें तर्वशास्त्र और तत्व-मोमांमा दोनों भा जाते पे ओर दूसरे मे मकगणितत, ज्यामिति 
ए्योतिप और सग्रीत का । 


“ध्याकरण बोलना पिखाती है, तकंशास्त्र से सचाई का ज्ञान होता 
है, भाषण-शास्त्र वाणी मे निसार लाता है, सगीत मघु गुजार करता है॥ अक- 
गणित से गिनती आतो है, ज्यामिति से माप-्तौत और खगोल-विज्ञान से 
नक्षत्रों वा ज्ञान प्राप्त होता है । 


ध्लेटो विश्वविद्यालय का तो सत्याप्रफ था हो, इस पाद्य-प्म था प्रवत्तंक भी 
वही था? । रिपब्लिक में जिस उच्चतर अध्ययन-व्रम वी स्थापनां थी गई है, और 
अकादमी में जिसे व्यावहारिक रूप दिया गयः था, उसके अतग्ंत विद्याचतुष्टयी और 
तर्क के विषयों का समावेश किया गया है। फिर भी, मध्य युग के शिक्षा-क्रम और 
प्लेटो के शिक्षा-क्रम में कुछ भेद हैं ओर अगर हम इन भेदों को समभ ले, तो हमे प्लेटो 
के पाटूप-क्म का विशिष्ट स्वरूप समभने-समझभाने में मदद मिलेगी। पहलो बात यह है 
कि प्लेटो के पाठ्य-फ्रमत में व्याकरण के लिए बोई जगह नहीं है, भाषण-शास्त्र के लिए 
तो और भी कम जगह है । हम देख हो घुके हैं कि गॉजियाज़ गे उसने भाषणब्शास्त्र 
की तीखो लानत-मलामत की है। ईसोक्रेडीज़ के विद्यालय में शिक्षा का सुप्य विपय 
भापण-शास्त्र था; और शिक्षा के स्वरूप के स्ंध में प्लेटो वये धारणा उस घारणा से 


4, सच-सच कहा जाए तो विद्याचतुष्टयी के आविष्कर्ता पायथागोरसवादी थे । 
(देखिए एडम का र्पिब्लिक का सस्‍्करण . 64); और ऐसा साक्ष्य मिलता है 
जिसके आधार पर सोचा जा सकता है कि “चौथी सदी ई० पू० के आरभिक 
चरण मे यहाँ तक कि उससे भी पहले, उनके पाठ्य-क्रम को किसी न किसी 
रूप से मान्यता मिलने लगी थी” | (यहीं)। 
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बहुत भिन्‍द थी जिसका ईसोक्ेटीज प्रतिपादन करता था और जिस पर उसने अमल भी 
किया थार। प्लेटो के शिक्षा-क्रम और मध्य युग के शिक्षा-क्म में एक और भेद यह है 
कि मध्य युग वा विद्यार्थी तो विद्याश्नयी और विद्याचतुध्दयी के विषयों का एक ही 
समय मे और एक साथ अव्ययन करता था पर प्लेटों ने बउनी विद्याचतुष्टयी का बड़ों 
सावधानी के साथ तकंदास्त्र से भेद किया है और वह उच्च समय तक के लिए तकंशास्त्र 
स्थगित कर देठा है जब तक विद्याचतुष्टयी बा अध्ययन-क्रम पूगा म हो जाए। आखिरी 
बात यह है कि प्लेटो द्वारा प्रतिपादित अध्ययम-फ्रम विश्ती मध्यवुगोन विश्वविद्यालय 
वी विद्याचतुष्ठपी की अवेक्षा कही अधिक गंभीर ओर सप्राण था। यह बड़े महत्त्व वी 
बात है। यूवानी प्रतिमा वी सारी सर्जताओ मे सवसे विश्चिप्ट, और अनेक दृष्टियों रो 
सबसे आइचये जनक, थी गणित-विज्ञान की उद्भावना।॥ यूनानी साद्वित्य और यूनानी 
दर्शन के गौरव कौ चकाचौंव से हमारी माँखे यूदानी गणित का वैभव देखने से दचित 
न रह जानी चाहिएँ। यूलात मे थेल्स से लेकर हिप्पासकस के समय तक गणित वी 
प्रगति वा क्रम अहूद रहा था। थेत्स ने! दारे में बहा जाता है कि उसने छठी सदी 
ई० पू० के शुरू भे ज्यामिति का पहला प्रमेय फ्ोज निकाला था ओर हिंप्पारकस ने 
दूसरी सदी मे त्रिकोगसिति का आविष्कार क्या थाः। प्लेशे के अपने जीवन-बाल 
मे यह्‌ प्रतति वडी तेजी से हुई । ज्ञान के क्षेत्र मे घन-ज्यामिति का अभी प्रवेश ही हो 
रहा था। इन तथ्यों को ध्यान मे रखे तो यह कोई अइचय॑ की बात नही कि प्लेटो ने 
उच्चतर ब्ध्ययत के लिए गणित के आधारभूत महत्त्व पर छोर दिया। इसके अलावा, 
प्लेटो पर पॉययागो रस का अव्वर था! और यूदान के बिचारकों मे पायथांगोरप्वादी 
गणित के अध्ययन पर सवसे ज्यादा छोर दिया करते थे-चे उसे “सत्य' के बंद द्वार 
खोलने को कुँजी सममते थे | उनकी ही तरह प्लेंटो का भी यहू दृढ़ विश्वास था कि 
दर्दान के अध्ययन की सच्ची और सपुचित्त भूमिका गांणत है । अरिस्टाटल सो पशु तथा 
मानव-विकास के अध्ययन के रास्ते--अर्थात्‌ जीव-विज्ञान तथा उससे सतद्ध इतिहास के 
स्वाध्याय-भाग रो हो कर--दच्चेन के हार तक पहुंचा था, परतु प्लेटो ने दाशनिक 


. रिपब्लिक थी थोजना में अगर व्याकरथ और भापण शास्त्र का कुछ स्थान है, 
तो उनका स्थान शिक्षा के पूर्ववर्सी अवस्थान मे हो है और मो भी अक्षर-बोध 
के अतर्गेत क्योकि उसमे व्याकरण और यूनानी गद्य-पद्य-लेखकों का थोडा 
अध्यपनम अपने आप आ जाता था--ठीक चेसे ही जे वे मध्ययुग मे भाषण-न्ञास्त्र 
के अध्ययन अनुशीलन का मतलब था सिसरों और वर्जिल का अध्यपन और 
(हम कह सब ते है) इसोलिए वह ईसोकेटीज़ के भाषण शास्त्र से भिन्न था। 

2. देखिए. बनेंट प्रीक फ्रिलासफो, पृ० 5 --], और माविन, द लिबिय पाह्ठ, 
अध्याय 2४ | सादिव का कथन है कि जिस प्रकार रोमी प्रगति का सूत्र है £ 
“बारह तालिकाओ से जस्टीनियन की सहिता तक्र", उसी प्रकार यूनानी 
विकासवा सूत्र है: “देल्स से हिप्पारकंस तक ष 

3, प्लेटों के पहले शिक्षा-अवस्थान मे सगोत और व्यायाम का बडा घनिष्ठ संबंध 
है और इसे दे बकर पायधागोरस को शिक्षा का-खासक र संगीत द्वारा आत्मा 
की घुद्धि और चिकित्सा द्वारा शरीर वी शुद्धि के उत्के सिद्धांत का--स्मरण 
हो आता है। तुलना वीजिए, पीछे अध्याय ] (ख)॥ 
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अध्ययन के क्षेत्र में प्रवेश पाने की जो छर्ते निर्धारित की वह थी ज्यामिति का ज्ञान-- 
भह हम देख ही षुक हैं। यडे-बड भेंदों के धायभूद अनेक दृष्टियों से जहाँ अरिस्टाटल का 
सादृश्य हबसले और उन्‍नीसवीं सदी के जीव-दैश्ानिक संप्रदाय से है. यहां प्लेटो का 
सादृश्य देकातें और सत्रहवी शताइरी के गगितीय-मोतिझोय संप्रदाय के साय है? । 


गणित के अध्ययन मी सामरष्य के बारे भे प्लेटो के विश्वात का सर्वध उसने 
सामान्य दर्शन से है। उसवी घारणा थी कि सत्य या निवास गोचर तरवों में नहीं 
होता ; थे तो माव पी, परम-तत्त्व वी, प्रतिच्छवि या छाया भर हैं। मे प्रतिच्छवियाँ 
या छापाएँ उसी में से उद्भूत होती हैं भौर उनमे जो बुछ रात्य होता है, इसी सबंध 
के नाते होता है। रात्य प्रतौयमान से भिन्‍न होता है और उसवा अतर्नाव इद्विय-बोघ 
के नहीं, चितन के जगत में होता है। सत्य का दर्शन नहीं हो सबता, उसका तो चितन 
हो किया जा राकृता है । मानव वही नही जिस रूप में हम उसे चलने-किरते देखते 
हैं, न वह इस प्रवागर के ऐट्रिय बोषो का समन्वय है। सानव का जो सच्चा स्वरुप है, उसे 
हम केवल चितन से ही जान सकते हैं। अतः शञान की अथवा सरय वी सिद्धि वी दर्से 
यह है कि हम दृद्विय-वोष के परे चते जाएँ और गोचरन्तत्त्वों शे ऊपर उठे । गणित 
का महत्त्व यह है कि वह मानों इस चेढाई को पूरा करने वी सहज-स्पामाविक सोदी 
है । गणित के 'विषय' गोचर तत्त्व नही होते-हालाँकि दूसरों और वे भाव' भी नहीं 
होते । वे गोचर तत्त्वों से भाव तक पहुँचने की मीढियाँ होती हैं। उदाहरण के लिए 
अंबगणित वी दवाइयां ज्ञासेटियों द्वारा प्रस्तुत मूत्ते प्रतीक नही होती, वे योध बग अपूर्ते 
रूप होती हैं । इसीलिए. अंदगणित वा दाशेनिक मूल्य होता है कि 'उसमें शुद्ध सत्य 
की सिद्धि के लिए शुद्ध बुद्धि कक उपयोग जहरी होता है” (526 8)॥ दूसरी ओर 
अंकगणित वी प्रकट व्यावहारिक महत्ता भी है : “योद्वा को संख्या का उपयोग करना 
सीखना चाहिए वरना उसे अपनी रोना को ब्यूह-रघना करना न आएगा” (525 8)। 
चूँकि अंकगणित का दोहरा महत्त्व है--वह साधारण जरूरतें भी पूर्ण कर सकता है और 
दर्शन के अध्ययत की भूमिका भी बन सकता है--इसलिए स्फप्द है कि उच्चतर शिक्षा 
की किसी भी व्यवस्था मे वहीं पहलो सोढो माना जा सकता है। जो लोग दाश्य के 
प्रमुख सत्ताघारी बनने को हैं, उन्हे उसबा अध्ययन करना चाहिए (525 0)। सर्व- 
श्रेष्ठ प्रकृति वालों के प्रशिक्षण मे उसका उपयोग होना चाहिए ($26 0) ॥ अकगणित 
से ज्यामिति तक पहुंचना आसान है। ज्यमिति का भी व्यावहारिक महत्त्व है : "कोई 
सेनापति ज्यांमितिविद्‌ है था नही” (5260), इसका व्यूह-रचना पर भो असर पडता 
है और युद्ध-ऑंचालन की पद्धतियों पर भी। ऐसे व्यावहारिक प्रयोजनों के लिए तो 


]. दर्शन के अध्ययन की सच्ची भूमिका क्या हो सकती है--इस पर अभी भो 
दाइनिकों मे मतभेद है। ऑक्सफर्ड मे दर्शन का अध्ययन श्रेण्य प्रयो से शुरू 
होता है--रिप॒ब्लिक ओर एचिक्स से । पर, पिछने कुछ सालों से आधुनिक 
दर्शन का एक ऐसा सप्रदाय चलाने के लिए मांदोलन शुरू किय्रा गया जिसमे 
अध्ययन का आरभ प्राकृतिक विज्ञान से किया जाए या बम से कम जिसका 
प्राकृतिक विज्ञान से घनिष्ठ सबंध रहे। जो सप्रदाय दर्शन का अध्ययन स्वयं 
रिपब्लिक से शुरू करता है उसकी अपेक्षा यह सप्रदाय प्लेदो के मन के अधिक 
अनुकूल होता । 


302 यूनानी राजनीति-तिद्वांत है 
उत्तका थोश-सा ज्ञान काफी है। उत्तका अम्नली महत्त्व तो इस घात मे है कि उम्तरों 
शेप के भाव का साक्षात्कार करने मे दहाँ तक आंत्रानी होती है (5262) । इसी कारण 
प्लेटो ते रामतल ज्याभिति में घन ज्याभिति भी जोड़ दो है भौर इस प्रकार यूनानी 
गणित में एक नई शाखा का समावेश कर दिया है ॥ उसने भंक्रगणिद और ज्यामिति 
को जो महत्त्व दिया है, वही महत्व स््॒र-विज्ञान (#आ7000४) को दिया है (यह 
सगीत-कजा से मिलन संगीत का विज्ञान है) । परंतु थयर यहां विज्ञानों वा अध्ययन शुद् 
सेंद्वातिक आधार पर हो, दर्शन के भावी अध्ययन को ध्यान में रख कर हो तो उनसे 
अधिक लाभ होगा । खगोल-विनान का क्षेत्र भाँखों से आकाश्योय विंडो के निरीक्षण 
तक ही सीमित न रहूना चाहिए ; और न स्वर-विज्ञान की सोमा कानों द्वारा सुरों वी 
पहचान ही होनी चाहिए। ज्याभिति की तरह इनमे भी “हमारे सामने प्रदन रहने 
चाहिएँ ' । हमे इद्रिय-बौघ से ऊपर उठना चाहिए और प्रयत्न करना चाहिए कि जो गति- 
भरे विड आकाश में तैरते रहते है या जो फपन वीणा के सुरों मे धिरकन पैदा कर देते 
हैं उनके वारण बधा हैं, वे केप्ते और कहाँ से पेदा होते हैं (5308 ; 530)॥ 


प्लेटो की दृष्टि मे यह अध्ययन-ज्म कम से कम दस साल तक चलना 
चाहिए। जब शिक्षा का पहला अवस्थान और उसके बाद दो साल की सैनिक शिक्षा-ये 
दोगो पूरी हो जाएं, तब ब्रीस साल वी उम्र में यह अध्ययन शुरू होना चाहिए 
ओर तोस साल की उम्र तक चलना चाहिए । जो लोग शिक्षा का पहला अवस्थान पार 
कर चुके हो उठ सभी को इस परवर्त्ती अध्ययत-त्रम मे शामिल नही कर लिया जाएगा। 
इस अष्ययन का अधिकार तो प्विफ उन्ही लोगों को होगा जिन्‍्होने पहले अवस्थान में 
सबसे अधिक प्रतिभा का परिचय दिया हो--विशेष कर जिन्‍्होने विज्ञान के प्रति सबसे 
अधिक रुचि प्रकट की हो । यह तो सर्वश्रेष्ठ प्रकृति के लोगों का विशेषाधिकार होगा । 
यह उन गिने-चुने लोगो की प्रशिक्षण-भ्ूमि होगी जिन्हे राज्य के पूर्ण सरक्षक और शासक 
बनता है! । इन दस रालो मे, जिनमे वे विद्यायतुप्टयी का श्रध्ययत करेंगे, उसके हर 
एक विषय को अलग-भलग करके स्वाध्याय नहीं होगा । जिन विषयो का पहले के बर्षों 
में बिना किसी क्रम के अध्ययन किया गया होगा, उनका एक दूसरे से संबंध जोड़ने 
में इत आखिरी सालो का उपयोग किया जाएगा (5379) ; ओर गणित के सष्यवत 
का उद्देश्य उत सामान्य सिद्धास्तों को ढूंढ निकाननना होगा जिनके आधार पर इस 
अव्यपन-भम के सारे विषयों मे अन्विति वी स्थापना होतो है। जब इत विपयों का इस 
पद्धति से और इस लक्ष्य को सामने रखकर अध्ययन होगा, तब ये विषय तकंशास्त्र के 
ज्चतर अध्ययन के लिए सहज भूमि का काम दगे। यह अध्ययन तीस से पैतीस साल 
की भय के बीच एच यात्र तक चलेगा | जिध तरह ग्रणित का शिक्ष। के एहके शवस्थान 
के दिपयो से अधिक महत्त्य है उसौ तरह तकंशारुत का महत्व गणित से बढ़ कर है। 


. बाकी लोगो की शिक्षा पूरी हो जाती है औरचे फौस के सित्राद्दी बने रहते 
है। गणित के उन विद्यानियों को इत्हो मे शामिल कर दिया जाता है जिन्‍्होने 
शुरू मे प्रतिभा का परिचय दिया हो पर वाद में जो अपने सबंध मे उत घारपा 
को पुष्ट न कर पाएं हो और उन विद्याधियों को भी जिन्होंने तकंशास्त्र के 
हम ि प्ैयाबाद के नंवस्थानों मे निरीक्षण-परीक्षण के आगे घुटने टेक 

देए हो । 
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यदि गणित ऐट्रिय विधयों से वितन-विधयों तक पट्रैयने वी सीढी है, तो तप॑ शास्त्र वह 
माध्यम है शिगफे सहारे हम स्वयं बितन हे विषयों गा --शुद्ध भावों-- और अंदतः 
ितन के परम विषय --ैय के माव-- का ज्ञान प्राप्त फरते हैं। हम तरघास्त्र को 
न्याय, तत्त्व-भीमांसा या सीधे दर्शन यह सबते हैं, पर उसवा चाम गुछ भी ययों से 
हो उसमे केवल मनोविद्या रो संबंधित विपयों वा अध्ययन नहीं होता, बल्कि उम्तमे तो 
अध्ययम होता है स्वयं सत्ता के प्रथम धिद्धातों वा और उग भादि तथा अतिम तत्व-श्षेष 
के भाव वा-- जो रात्ता वा वा रण है और शान वा लट््य | हयंशासस्‍्त्री वह है जो हर चीज फे 
मम की घारणा तक पहुँच जाता है और श्रेय के भाव वा बोच कर लेता है (534 9)। 
निष्कर्ष यह है कि ग्रहणशील मन सदा हो अन्वीक्षण करता है (537 (८); और इसलिए 
प्तेटों मणित के उन्ही छात्रों यो चुनेगा जिरहोंने उस बोध-शवित कया सबसे अधिक 
परिचय दिया हो और अपने अध्ययन-प में के विषयों के परस्पर संबंधों यो तथा सच्ची 
सत्ता' के साय उनके सवंधों को स्पष्ट शूप से समझ लिया हो ; और वह उन्हे पाँच 
बर्ष तक तक शास्त्र के क्ध्ययन में सगाएगा। इस अध्ययन-्रम मे उनका हर तरह से 
परोक्षण-निरीक्षण होगा और उप्तके फलस्वर॒प जिनमे दार्शनित्र प्रतति वी बसर 
दीसेगो, उन्हें हटा दिया जाएगा। जो बावी बच रहेगे, ये राज्य के दार्शनिक नरेश 
और पूर्ण सरद्षाक होगे। पद्रह यप॑ तक, पैतीस वर्ष गो आयु से पारा बर्ष वो क्रायु तक, 
वे राज्य बी सेवा में रत रहेगे, युद में सेस्यन्सचालन परेंगे, ऐसे पद धारण परेंगे जो 
आम विशेष के लिए सुरक्षित न रसे गये हों, और जीवन या अनुभव प्राप्त करेंगे 
(559 ४)। राज्य-सेवा के इस समूने दौर भे उनवी परीक्षा चलती रहेगी, आजमाइश 
होती रहेगी और अंत मे जब उनकी उम्र पचास साल वी हो जाएगी, तब उनमे से उन 
लोगों को जिन्होंने हर परीक्षा मे और हर बसौटी पर वेशिप्ट्य प्राप्त विया हो ओर यशस्वी 
रहे हो, लद्॒य तक पहुँचने वी अनुमति दी जाएगी और वह लद्य विश्राति वा 








], यह थाद रखना चाहिए कि ध्लेटो बेः बयतव्य में अनुपाती स्थाय का जो सिद्धात 
निहित है--यानी जिस नियम के अनुसार पद दिए जाने चाहिएँ--वह इस 
संदर्भ मे योग्यता वा सिद्धात है: ऐसी योग्यता का थो परोक्षा के द्वारा 
ब्रमाणित और सिद्ध हो चुकी हो, ऐसी योग्यता जो नेतिक भी हो भोर बौद्धिक 
भो। रिपब्लिक के पूर्ववत्तो सड़्ो में पद के त्लिए मोग्यता बी कप्तौटी 
इतनी महत्वपूर्ण न थी, जितनी राज्य-भवित की। अच्छा ध्ाप्क वह था जो 
आने स्थार्थ राज्य के स्वार्थों से अभिन्न कर देता थां। इम तरह इसमें दो 
पघ्िद्धांत निहित हैं+-राज्य वा काम करने को शमता के अनुर्प पुरस्कार और 
राज्य के प्रति निष्ठा थी मात्रा के अनुस्प पुरस्कार । ये दोनों सिद्धात येमेल 
मही है। राज्य-मझ्िति का सिद्धात योग्यता के: सिद्धात के लिए राह तेयार कर 
देता है. और जो व्यवित भवित जताता है, वह इसलिए जताता है कि उसमें 
यह जानने वी बुद्धि होती है (भले ही वह किसी “मत' के बल पर बेसा करता 
हो) और अपने ज्ञान के अनुश्प वाद करने की हिम्मत होती है कि राज्य स्वयं 
उसके साथ अविच्छेय रूप से अभिन्‍न है क्योकि बह स्वयं भी तो राज्य का 
'अग' ही है। जैसे नैतिक शिक्षा दाशनिक शिक्षा के लिए भूमि तैयार कर देतो 
है, बसे ही राज्य-मक्ति ज्ञान के लिए राह तंयार कर देती है। परीक्षा वी 
प्रणाली दिलचस्प है : वह संपूर्ण शिक्षा-पद्धति को कसौटी है ओर उसका काम 
उसत उद्देश्य को रक्षा करना है जिसे ध्यान मे रख कर शिक्षा-प्रणाली को 
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नही, पूर्ण सक्रियता का लट्ष्य होगा (540 &---9) । वे अपना कुछ समय शुद्ध दर्शव के 
निमित भर धेय के 'नितन में छगा सकते हैं पर अपना कुछ समय उन्हें अपनी बारी 
आते पर राज्य वी सैवा में भी लगाना ही चाहिए | उन्हें पूर्ण क्रान के आलोक में अपने 
साथियों के लिए प्राणपंथ से परिश्रम करना चाहिए और कष्ट क्रेलना चाहिए--यह 
सोचकर नहीं कि वह कोई बहुत बडा काय कर रहे हैं वल्कि ज हरी सममककर--अपने 
लिए नहीं, भावी पीढी के लिए; बयोकि उनके कप्ट सहन का प्रयोजन तो यद्टी है कि 
उन्होंने राज्य वो जिस रूप में पाया उसी रूप में छोड कर जाएँ और माबी पीढी को 
इतना लिखा-पढा जाएँ कि वह उनके वाम को उसी निष्ठा के साथ और उसी साध्य को 
सामते रखकर परती रहे । 


उद॒भावना की गई है यानी वह ऐसा ज्ञासक तैयार करे जिसे अपने कर्म का 
ज्ञान हो और अपने ज्ञान से श्रेम । उत्त समय की राजनीति मे अनाडौपन का 
जो बोलबाला था, उसके लिए प्लेटो का उपचार यह था कि राजनीतिक 
काम के लिए नियमित प्रशिक्षण की पद्धति अपनाई जाए और परीोक्षा' द्वारा 
उसे और भी दुढ़ता प्रद्यन वी जाएं । 


(व) चितनमय जीवन भौर कर्ममय जी यन 


प्लेटो के जीवन वी तरह उसे शिक्षानमिदात में भी कर्म के आदर्श और बितन 

के आदशे वे बीच शुद्ध दुविधा गी वाई जाती है । घ:मी तो सदता है कि जीवन वा सब 
श्रेम-्भाव का दर्शन है और करनी सदता है कि सभ्य है मादवता या उन्‍्नयत और दर्शन से 
हटबर सामाजित गेया के जीवन थी स्वीह ति। शिक्षा बभी तो गामाजिय अनुशूवन बी 
प्रक्रिय/ लगती है जिसके द्वारा सोग अपने समाज में उस स्थान जी पूर्ति बर सर्के जिमके 
वे सवसे अधिक योग्य हो ; कभी उसका मतब्य लगता है पूर्ण आत्म-विकास | प्लेटी से 
य्रषापे सामाजिक य्यवहारों बा जो चित्र प्रस्तुत किया है, उसमें हसमे वर्म के प्रति उत्त 
मोह-नंग के: और राजनोति के प्रति उस निरामा के दशन होते हैं जिगर निशप्रण उसने 
अपने सातवें पत्र में किया है। दाशनित् दर्शव गी मधुरता वा स्वाद ले घुता है; वह 
जनममूह पे: पागलपन को जानता है ओर यह भी जानता है किबोई राजनीतिज्ञ 
ईमानदार नही द्वीता और उसवी स्थिति ऐसे व्यक्ति जेमी हो जातो है “जों धूल और 
ओलों के अघद मे-- जिसे सेड हवा ने और भी विकराल कर दिया हो--किपी दोवार 
की भट में शरण ले ते” (496 (---.8)। किर भी प्लेटो स्वोकार करता है कि इस 
तरह यो निवृत्ति 'दितीय सर्वेश्ेष्डा (६००००, ७८३) माप है; और इस स्वीहृति की 
सचाई मविष्य में उसके अपने जीवन से प्रव॒ट होनो थी। दार्शनिक राज्य मे अपना 
ह्वानतम का म ही करेगा, "क्योवि जो राज्य उसके अनुकूल होगा उसमे उसका अधिक 
विकास हो सवेगा और वह अपने देश का भी उद्धार करेगा, अपना भी” । रियब्लिक 
में जिस राज्य की वल्पना की गई है, वह ऐसा ही राज्य है और इसलिए उसके नागरिक 
उसवी सेवा के लिए हैं | “विधिकर्त्ता ने उनका संगठत उनकी प्रसस्तता के लिए 
नहीं किया था दल्वि इसलिए किया था कि वे राज्य मे एकता की स्थापना करने मे उसके 
सहायक बनें” (520 /) | दाशनिंक प्रकृति के विकास के लिए राज्य को अनिवार्य 
आवश्यकता रही है और राज्य के विज्ञास के लिए भी दाशनिक की ज़रूरत है क्योंकि 
बह एक “जीवंत सत्ता है...समाज के बारे मे उमका विचार वही होता है जिम्तने विधि 
कर्ता का निर्देश किया था” (497 0-0) और जीवंत सत्ता होने के नाते वह राज्य 
को विधि-विधानों की वेड़ियों से वच/ लेगा । इसलिए रिपकिचिक में, मौका आने पर 
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दाशमिक को नीचे उतर कर करे के मेंदात में आना पड़ता है। साधारण राज्यों में वह 
जो कुछ करता है, बल्कि जो कुछ करने का उसे प्रोत्साहन दिया जाता है “यानी दर्शन 
और चिंतन के उच्चतर लोक में बने रहने का--उसकी अनुमति उसे यहाँ वह्दी मिल 
सकती (59 0)। इस तरह शिक्षा के पूर्ववर्त्तो अवस्थान की तरह दाशंनिक अवस्थान 
भी सामाजिक अनुकूलत की उस पद्धतिके रूप में हमारे सामने आता है जिसके द्वारा 
लोग समाज मे अपने स्थात के योग्य ववाए जाते हैं भोर उसके पथ्-प्रदर्शक वनने का 
प्रशिक्षण पाते है । ज्यो ही दाशंनिक सत्य वी श्राष्ति कर लेता है, त्यों हो उसे एक 'जीवन 
पद्धति' के रूप मे समाज के सामने रखने के लिए वह बाध्य हो जाता है ; और ज्यो ही 
उसे चितन की सिद्धि हो जाती है, त्यो हो उसे कमेमय णोवन को ओर शुड़ना पड़ता 
है। फिर भी प्लेटो ने जिस शब्दावली का प्रयोग किया है--जैंसे उसने ऊपरसे नोचे 
उतरने की बात कह्दी है या विदशता और अनिवाम कत्तंव्य की चर्चा की है--उत्से 
लगता है कि मानो वह सोच रहा द्वोकि कही न वही मुद्ध भंतविरोध जरूर है | वह 
इस अर्तावरीध का समाधान करने के लिए मह युवित प्रस्तुत कर सकता है कि दाशनिक 
आपने प्रद्चिक्षण के लिए समाज वा इृतज्ञ होता है ओर उसको गह कृतज्ञता इस रूप मे 
प्रकट होती चाहिए कि सामाजिक जीवन में वह कम मे प्रवृत्त हो। पर, यह युकति केवल 
उस समाज के सदर्भ भें हो ठिक सकती है जो अपने सदस्यों को दाशनिक प्रशिक्षण देता 
हो; और तब भी कर्म का जीवन दाशेतिको की दूसरी दिशा मे भटका देता है। हतज्ञता 
के कारण वे उसे सहनत भले ही कर लें पर फिर भी उसवी वजह से वे अपनी शवितयों 
का सबसे अच्छा और पूर्णतभ उपयोग नहीं कर पाते। सच वात यह है कि यद्यपि “प्लेटो 
ने यह समझ लिया थां कि भोका पड़ने पर नीचे मेंदान में उतर आना दा्शनिकों का 
कत्तंव्य है, फिर भी वस्तुतः उसके विचार से (चितनमय) जीवन ही सवस्ते उत्कृष्टः 
था”7। इसलिए, कभी तो वह यह समभ्ता था कि श्रेय-माव का दर्शन अनिवायें 
रूप के व्यानह्यारिक्त करें के जीकत के लिए राह तैयाट कर देका है और कभी यह 
सोचता था कि यह दर्शन ही अपने आप भे पर्याप्त है। इसके अतिरिक्त कभी तो वह 
यह सोचता था कि ज्ञान अपने आप में बडी अतमोल चीज है और कभी यह कि सम्राज 
के जीवन पर ज्ञान का जो प्रदाव पडता है, उस प्रभाव के सदर्भ में ही ज्ञान का मुख्य 
महत्त्व है । यह ऐसी समस्या है जो विचारक के सामने हमेशा ही आती रही है ओर 
जाती रहेगी। हो सके तो वह यह सोच कर राहत पा सकता है कि सत्य की साधना 
भी ज़पने आप में समाज-सेवा की हो एक पद्धति है, कि सत्य का जिस रूप में हमने 
साक्षात्कार किया है, उसका सप्रेषण ही मपनी स्थिति के कत्तेंव्य को पूरा करना है-- 
भज्ते ही वेह वाणी या लेखनी के द्वारा ही हो ; कि जिन आदर्शों को हमने अच्छी तरह 
जातन्समम लिया हैं,वे करमें“जगत्‌ पर छा जाएँगे कौर उनका क्म-जगत्‌ के लोगो पर 
प्रभाव पडेगाः। प्लेटो इस राहुत से सतुध्टन या; और उसने फ्ेदियनों के प्रचार- 


]. बनेंट, प्रोक फिलासफी, छृ० 245। थिआएटेट्स, (730) और क्रमशः मे 
दाशंतिक जीवन से सवधित अवतरण पर टिप्पणों । 

2. दूसरे शब्दों मे प्लेटो के चितन में जो अतविरोध विहिंत है, उसे हम अस्वीकार 
कर सकते हैं। हम वह सकते हैं कि हम कर्म और चिंतन के बीच भेद नहीं कर 
सक्‍ते--कम से कम इस आधार पर कि एक मे सामाजिक गुण है और दूसरे में 
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प्रसार के तोर-तरीके छोड़ कर खुद भी कर्म की राह पर चलने को कोदिश की और 
यह भी वहा कि हर विचारक को कर्म-शेत्र में उतरना चाहिए । यह मदृत्ताकाक्षा म 
भी, महत्वावांद्ा का परित्यागथा। दर्शन से हटकर दाशनिक के लौकिक व्यापारों 
के क्षेत्र मे उतरने का जो चित्र प्लेटो ने प्रस्तुत विया है, उममे कुछ-तुछ त्याग का रंग 
है। यह ऐसा है मानो विसी साधु को पोप की गद्दी पर घिठाने के लिए उसके बितन- 
कुटौर से घाहर निवाल लिया गया हो और वह नदो-नहीं पहते-यहते भी मानो माने 
ले रहा हो वर्योवि वही मार्ग अधिक गटिन मागे है । 


नही । दोनों सामाजिक हो सकते हैं--उसी तरह जैसे दोनों समाज-निरपेक्ष भी 
हो सकते हैं। कम से कम प्लेटों ने अपने चितन द्वारा कम-जगत्‌ पर अनंत 
रीतियों से प्रभाव डाला है पु 


(छ) बाद राज्य की झाधन-ब्यवस्था 


दुद भी हो, प्लेटों ने जिस बादश राज्य का निर्माण क्रिया है, उसमें यह 
आवश्यक है कि शासलन्मूत्र दार्यनिर्को के हाथों में रहे बोर, अंत में हमें उनके शासन 
के स्वरूप पर विचार करना है॥ इस प्रशार झासन की चर्चा अंत में और शथिक्ना-पद़ति 
के विपरध के स्वामाबिक प्ररिणाम के रूप्र में करमा विरोघाभास श्रस्तीत हो सकता 
पर प्लेटो में यह विरोधामाश्व निहित है। उसने शिक्षा का छावन इस रुप में नहीं किया 
कि वह गायन के अस्तित्व का फ़च है या कि वह घास्न था दी एप वाम है ; उसने तो 
चल्कि धासन का शिक्षा के परिष्राम के रूप में भावन किया है भर शिक्षा-पढति का 
निर्माण वरते-करते ओर उसी के फलस्वन्प वह बपने शासक को दूँढ़ निवालता है । 
बारण सीधा-सादा है। स्व्रय॑ राज्य ही एक शिक्षानपद्धति हैं और उसकी शासन-ब्यवस्था 
उसम्नके स्वर्प का दो फाव होती है । चूंकि वह ऐसी शिक्षा-पद्धति है, इसीलिए उसका 
दय-प्रदर्शन ज्ाव के द्वारा होना चाहिए ; और चूंकि दर्शन ही ज्ञान है, इसीलिए उसका 
दध-प्रदर्शन दार्य निर्को के द्वारा होता चादिएं। “जब तक दार्शनिक नरेश नहीं वनत्ते 
या इस दनिया के नरेदों ओर झासफों में दर्शव थी मादता और शझतित वा संचार नहीं 
द्वोगा, ढव तक राज्यों को अपने भीतर फ्रंच्ी हुई दुरइयों से कनी छुटकारा नहीं 
मित्रेया” (473 0-...0)। अन्नाव और स्वार्यपरायण राजनीतियो वी अयोग्यदा का और 
गुटवाड़ो का अत वरने ना यही उपाय है कौर इसी तरह से राज्य को ऐसे घासक मिल 
सकते हैं जो बुढ्धिमतताके साथ बोर वि.स्वार्य भावेसे घास करें--बुद्धिमत्ता से 
दमलिए कि. उनकी दृष्टि सत्य का देन कर चुकी होती है ओर तिःस्वार्य भाव से 
इसलिए छि ये अपने पद को एक नँसगरिक अधिकार के रूप में ग्रहण नहीं करते, दल्कि 
उसमे एक कलेंब्य, एक दोक समकते हैं जो उन्हें अपने छावियों वी नलाई के लिए उठाना 
चाहिए। और राज्य ऐसे शासक्रों से घ्यादा कामना और किस चीज को कर सकता है ? 


दार्धनिक-नरेशों के झासन को ध्वेटे ने या ठो राजवव कहा है या अधिवात-तंत्र । 
ये दोनो नाम एक ही घासन प्रणाकी व्यक्त करते हैं (44570), कोंकि "हम राजजीय 
और अभिजात को एक ही उममत़े हैं? (587 0) | दा्यनिक पझावकों का वाम चाहे कुछ 
भी हो, होते व निरपेक्ष हैं--निरपेक्ष इस बये में कि उनके ऊपरट कसी ही तरह वी 
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लिखित विधि का कोई मंबुद्य नहीं होता | हम देख चुके हैं कि यहाँ प्लेटो राज्य वी वह 
साधारण गूनानी घारणा पीछे छोड देता है जिसवेः अनुसार राज्य समान लोगों वी एके 
संस्या है; वह बस॑ विधियों प्रम्ुता शिरोघायय मानता है और वह निरंवृद्धा शासन 
अगोवार करने के अद करीब आ जाता है--यानी ऐसा धासन जिसमे विधि वी प्रभुता 
सुप्त हो जाती है और उमरी जगह बलसात्‌ वेयवितक धान ले सेता है। यूनानी जगत्‌ 
में जितनी भो शाप्तन-प्रणालियाँ प्रचलित थी, उनमे मबगे पयादा थदनामो इसी शामन- 
प्रणाली वी थी , और हार्लाकिप्लेटो ने यह बात साफ बर देने वी सावधानी बरनी है 
कि उसके राजतत्र गा साधारण निरदुश शास्य से फोई घरोतार तही-- क्योकि उसे बह 
शासन कभी आसिरी और सवमे घोर विज्वति मानता है--फिर भी वह इस थात के प्रति 
सचेत है कि वह एफ सतरनाक सिद्धात या प्रतिपादन कर रहा है। यद्टी पारण है कि 
उसने रिपब्सिश वे सबसे वढे विरोधानास के रूप भे दाशंनिक नरेश के शासन या प्रति- 
दादन विया है--बह स्त्री-पुरषों वी समान शिक्षा और शामान वाम के विरोधाभास 
से तो बढ कर हैही, पत्नियों के सामे वेः विरोधामास से भी इबत्रीस ही टहरता है 4 
हालाँकि दार्शनिक नरेश का शासन ऊपर से देखने पर निरवुश शामन से मिलता-जुलता 
लग सवता है यौर हालाँकि: कमी-कमो निरतुश शासन का सुधार करके उसवी स्थापना 
भी वी जा सकती है--और ध्लेटो ने मिरावयूछ मे उसवी स्थापना या प्रयास किया 
भी था--परंतु वह निमुपाधि निरपेक्षवाबाद नही होता। बह लिसित विधि से स्वत 
हो सवता है; पर जिन्हें हम सविधान वे मूल अनुस्देद बह सवते हैं, उनके अंहुश से 
बह स्वतंत्र नहीं होता । दाशेनिक का वॉम यह नहीं कि भनमाने देंगे से राज्य को प्रभा- 
वित करे या उसे घदल डाले ; बह तो उसके मूल मिद्धातों के प्रति निष्ठा रखते हुए एक 
अचल संद्या के रूपमें उसवो रक्षा करने के लिए, उसकी स्थिरता क्षायम्र रफने के 
लिए होता है । प्लेटो ने इसमें से चार मिद्धात गिनाए हैं । शासकों को निगरानी रखनो 
पड़ेंगो कि राज्य मे न तो गरीबी घुसने पाए और न घन-मंपदा का प्रवेश हो (428)॥ 
राज्य न तो बड़ा हो और न छोटा, बल्कि उसमे एकता और आत्म-निर्म रता हो--पह 
बात ध्यान से रखते हुए उन्हे राज्य वो एकता के अनुरूप ही उसका आकार सीमित 
रखना होगा (423 ९-0)! उन्हें न्‍्याय-घामन की रद्वा करनी चाहिए भौर ऐसी व्य- 
चस्या रखनी चाहिए कि हर नागरिक व्यस्त रहे प्रौर अपना विश्विप्द काम करने में ही 
व्यस्त रहे (423 0)॥ अंतिम और सबसे बड़ी वात यह है कि शिक्षा-प्रणाली में किन्‍्ही 
नई बातों का समावेश न होने पाए क्योकि "'जंद कमो संगोत वे! सरगम में परिवर्त्तत 
होता है, तभी उसके साथ राज्य वी मूल विधियाँ भी हमेशा वदल जाती है” (42483 -0)। 
इस प्रकार मंतत: प्लेटो यूनान के विचारों के प्रति सच्चा रहा है और उसने अपने 
दाशंनिक नरेशों तक को एक मूल ओर अपरिदत्तंनशोल समाज-व्यवरुया का सेवक बनाते 
का प्रयास किया है। 
७0 


, जब हम प्लेडो के राज्य का आकार देखते हैं, तब हमे उसके स्वरूप के 
बारे मे कनेक बातों का पता चलता है। उसका कथन है कि एक हजार योद्धा 
पर्याप्त हैं (423 8)।॥ जनसंख्या पुरी करने के लिए उसमें तीसरे घर्ग के बहुत 
से लोगों को भी शामिल करना झछरी है। 


अध्याय 0 


रिपब्लिक और उसका साम्यवाद-सिद्धांत 


(क). संपत्ति का साभा 
(जख). पत्नियों का साझा 
(ग) रिपल्लिक में सास्यवाद का सामात्य 
सिद्धांत 


अष्याप 40 


रिपब्लिक और उसका साम्यवाद-सिद्धांत 
(क) संपत्ति का सामा 


घ्लेटो ने न्याय के नाम पर भौर आध्यात्मिक उल्र्ष वी खातिर एक ऐमी नई 
शिक्षा-प्रणाली का ही प्रवर्सन नही किया जिसके सहारे स्याय वा सुघार हो और शासन 
को पुनननिर्माण, बल्कि उसने मई समाज-व्यवस्था गो भी उदभावना गो जिसके अतर्ंत 
दासक-यर्ग परिवार और स्यवितगत सपत्ति दोनों वा उत्सरग कर देता है भोर सास्यवाद 
नी व्यवस्था अंगीकार कर लेता है। हम देखेंगे कि यह भी न्याय के: नाम पर हुआ है और 
यहाँ भी प्लेटो का चरम लक्ष्य है--आध्यात्मिक उत्कर्ष । चूंकि प्लेटो प्लेटी पा, मतः 
उसके चितन फा वेंद्र ओर स्ाघार थां--शिक्षा का सुधार और उसके द्वारा शासन का 
सुधघार। नई समाज-ब्यवस्था ठो बस उसके परकोटे वी तरह थी। पर चूंकि इस ब्य- 
धस्था वो नवोनता ने प्लेटो के आलोचकों और टीकाकारों के मन मे बही राग जगाया 
है, वहीं विराग तथा और भो आधुनिक काल में प्लेटो के साम्यवाद ओर समाजवाद के 
सिद्धांतों में पाई जाने खादी समॉनताओं पर बल देना सहज-स्वाभाविक हो गया है, 
अतः मुख्य रूप से ध्यान उसी चीज पर केंद्रित रहा है जिसे स्वयं प्लेटो अपनी योजना 
का गोण भाग ही समभता। इस दिश्ला का रोकेत सबसे पहले अरिस्टांदल ने दिया। 
पॉलिटिकस के दूसरे खंड में उसने नई सम्राज-व्यवस्था को ही अपनी आलोचना का एक 
मात्र लक््य बवा लिया और इस आलोचना के दौरान सुझाव दिया कि सुधार का 
उपाय भौतिक परिवत्तेंनों मे नही बल्कि शिक्षा मे निहित है। इस तरह अरिस्टाटल ने 
परोक्षतः प्लेटो पर यह आरोप लगाया कि उसने प्रगति के उचित त्रम को उलट दिया 
है। पर, अगर हम प्लेटो के अपने भ्रतिपादन की ओर मुर्दे और उस्तक अपने विचार- 
विश्वासों के संतुलन को जाचने-परलने की कोशिश करें, तो हमें क्षण-मात्र के लिए सदेह 
न रहेगा कि उसके लिए सबसे पहली और सबसे वढ कर चीज है आध्यात्मिक सुधार-- 
जिसकी उसने कोशिश की ; और यह साम्यवाद उसी वी एक भोतिक और आवधिके 
परिणति थी । उसकी घारणा है कि श्गर शिक्षा सचमुच अच्छी हो तो राज्य वो 
एकता के प्रति निरश्चितता के लिए सवसे अच्छी भाधार बही हो सकती है (46 8); 
“अगर हमारे नागरिक सुशिक्षित होंगे, तो वे विवाह, स्त्रियों के आधिपत्य गौर 
बच्चों के प्रजनन जेसे और-ओर मसलों का हल आसानी से ढूंढ निकालेंगे” ६ 


3]4 ग्ूवादी राजनीति-सप्रिद्धांत 


अरिस्टाठल की आलोचना के बावजूद इसमें संदेह नहीं कि प्लेटो ने मूलतः आध्यात्मिक 
साधनों ते हो मानव और समाझ का कायाकल्प करने का यत्न किया? साम्यवादी 
व्यवस्था की सस्थाएँ आनुपंगिक हैं : वे वो सिर्फ इसलिए हैं कि शमीन साफ़ हो जाए 
और वे सव कंकड़-कॉँटे हटा दिए जाएँ जो इन आध्यात्मिक साधनों के रास्ते में रुकावट 
पैदा कर सकते हैं। रिपब्लिक की मूल धारणाओं में यही वात निहित है। राज्य 
मानव मन की सर्जनता है: राज्य का सुधार करने के लिए हमें मानव-स्रत का सुधार 
करना चाहिए। न्याय कोई बाहर बी चीज नहीं, वहु मत का स्वभाव है; और सच्चे 
न्याय की सिद्धि तभी हो सकती है जब मन अपना सच्चा स्वभाव पा ले। दुसरी और 
मानव-मनो के स्थायी सुधार की संभावना कुछ हद तक उन सामाजिक परिस्थितियों 
के स्वरुप पर भी निर्भर होती है जिनमे रहकर उन्हें काम करना पड़ता है; मौर 
अगर न्याय॑-शासन भरूलतः सन के इस स्वमाव पर निर्मेर है कि वह विशिष्ट कर्म के 
सपादन में एकाग्रचित्त हो, तो कुछ सीमा तक वह इस वात पर भी तिम्मर है कि ऐसी 
भौतिक परिध्पयितियाँ न हो जो इस एकाग्रता में वाघा डालें । मौतिक परिस्थितियों की 
सत्ता है और उनयी अनुकूलता या प्रतिकूलता का मानस्तिक जीवन पर अच्छा या बुरा 
प्रभाव पड़ सता है--यह स्वीकार कर लेता तो मन का बनादर करना मही है? । 


प्लेटों का विश्वास था कि साम्प्रवादी व्यवस्था में आत्मिक जीवन के लिए 
सबसे अनुबूल परिस्थितियाँ होती हैं। स्वयं साम्यवाद का विचार--कम से कम संपत्ति के 
पाम्यवाद का विचार--यूनानी जगत्‌ में किसी भी तरह अज्ञात न था | यह सोचने का 
कुछ बाधार है कि यूतानियों के कृपि की ओर मुढ़दे से पहले यूनानी जाति के आरमभिक 
दिनों मे जमीन साप्ले मे रहती थी और अगर वह राज्य की नहीं तो कम से कम कवीलों 
और कुलों के समूद्रो की ज़रूर होती थी ३ इृषिल्युग मे जब जमीन लोगों को अलग» 
अजग जोतों में बाँटी जाने लगी, तव जमीत वाँटने का यह काम राज्य ने अपने हाथ में 
लिया । हर आदमी को उसका हिस्सा मिलने लगा वितु परवर्त्ती काल में बहुतों के 
हाथ से उनका हिस्पा जाता रहा थौर मुट्ठी भर लोग बड़ी-बड़ी जोतें दवाकर बैठ 
गए | तब भूमि के किर से बंटवारे की जो माँय हुई, उससे इस पहले वाले वेटवारे की 
याद ताजी हो जाती है। ऐतिहासिक काल में--एथेंस जैसे व्यवितवादी आधुनिक समाज 
तक मै--व्यक्तिगत़ सपत्ति पर राज्य की निगरानी रहती थी और राज्य के पात बनों, 
खदानों तथा खानो के रूप मे४ अपनी भी सपत्ति रहती थी।णो समाज कम उन्नत थे, 


, फिर भी, अध्याय 9 (क) के आरंम में दी गई दिप्पणो देखिए । 

2. 46 () से तुलना कीजिए ; “इसने जिस शिक्षा का वर्णन _ किया है, उसके 
अतिरिक्त कोई भी बुद्धिमान व्यवित यह क्द्ेगा कि सरक्षयों के चर-जार तथा 
वन्य घतन्स पदा का इस तरह प्रबंध होता चाहिए कि उनके उत्कर्ष मे तो कोई 
झवावदट आने ही न॒ पाए बल्कि उनके मन भें कोई इस तरह का भी लालच 
पैदान हो किदे अन्य नागरिको के प्रति अन्याय करें” | इस अवतरणसे न 
मिर्फ अह पत्ता चलता है कि साम्यवाद शिक्षा का हो एक सहज फल है बल्कि 
उसकी निषेघ-एमप्टि से प्लेटो के साम्यवाद के अम्रावात्मक स्वट्य का भी 
पता चलता है। 

3. ब्रिलामोवित्ल, स्टाट एंद गेसेलस्वापट डेर ग्रीचेन पृ० 6| 


0] संपत्ति का साभा 35 


उनमें साम्यवाद के चिष्ठ संबे समय तक बने रहे। स्पार्टा में ब्यकव्तिगठ सपत्ति बी 
पद्धति तो थो, पर वर्हा के मागरिवा की छमीन १र उसयो ओर से शपक दास बाइत 
किया करते थे और इस ज़मीन से जो उपज द्वोती थी, वहू सामूहिक भोजननव्ययस्या में 
सप जाती थी जिसके अनुसार सभी नागरिक एक साथ मिलकर साना साते थे! | इस 
तरह, य्यवितगंत स्वामित्व दे: प्रयोग पे साय-भाय सा मुदांधिक उपयोग यो भी व्यवस्था 
थो और यह प्रवृत्ति स्वार्टा की अन्य प्रयाओं में भी व्ययत होगी धी--जैसे वि किमी भी 
मागरिक यो दूगरे के पर रो साना लेने बा अधियार था, दूमरों के बु््तों, घोड़ी और 
दामों तक के उपयोग का अधिवार था-मानो थे उराऊे अपने ही हो । भोट मे जो स्वार्टो 
यी तरह ही एक दोरिस-समाज यथा ग्राम्यवादी प्रवृत्ति और भी दो वदम थागे बद्ो 
हुई थी। यहाँ के हर समुदाय मेः पारा पचायती झमीने टुआ परतो थी जित पर पचायती 
मगृपक दाग फाइत किया करते भे और इनसे जो आय प्राप्त होती थी, वह प्रचायती 
लगरो में पातिय्ीने या साज-रामान जुटाने में और सरबार के रामाग्य थर्बों मे वास 
आही थी । स्पार्टा और भ्ीट की दूत प्रधाओं मे उस पद्धति से बेहद समानता हृष्टि- 
भोयर होती है, जिसका रिपब्लिक में ध्वेटो ने प्रस्ताव यिया है? । 


जब ध्लेटो ने साम्यवाद वी पैरवी यो तद यूनान के शोथ सिद्धात रुप में साम्प- 
बाद से परिचित ने रहे हों--सो वात भी नहीं। उरूरी नही वि हम साम्यवादी सिद्धात 
के उदुमव मा श्रेष पाययागो रसवादियों को दें जिनके सिद्धातों में परवत्तों पीड़ी से 
प्लेदो के अनेक विचारों के बीज दूंढ गिवाले हैं। पद, पायपागोरस की मंदी के 
सदस्य आपस मे इस आदर्शो वित्त दी दुद्ाई श्रूर देते थे दिः “जो झुछ पिन्नों वा है सो 
सबका है” और प्लेटो ने रिपब्लिक में यह आदर्शोबित उद्धृत कौ है। साम्यवादी सिद्धात 
निश्चित रुप से सो एयेंस में प्रकट हुए ओर सो मी ई० पू० पाँचवी सदी के उत्तरा्ध 
में । पह सच है कि एपेंर में न तो कोई समाजयादी दल था, मे गेभीर समाजवादी 
प्रचार। इसका कारण कुछतो यह था कि पेरीवलीज़ के युग में एथनी समाज वी 
प्रतिभा निश्चित रूप से व्यक्ति-प्रधान थी और कुछ यह बताया गया है कि “यूनानियों 
में--और उनमें से भी मुख्यतः एपेनियों मे--भनुशासन और संगठन के प्रति घहरी 
वितृष्णा ची''* वर अम्य क्षेत्रों बी तरह यहाँ भी आमूल परिवर्तनवादों चिंतन साधारण 
समाज-मत्त से बहुत आगे था। दासों को सपत्ति के रूप में ग्रहण करने के अधिकार 
परकआक्षेप किया गया था और इससे भी एक बदम आगे घट़बर सामान्य सपत्ति के 





. एपेंस में केवल दंडनायक एक साथ भोजन किया करते ये। साधारण नागरिक 
को, घिघि-न्यामालयों और समा मे अपनी उपस्थिति के बदले, राज्य से वेतन 
मिलता था। 


2, बरिस्‍्टाटल, पॉलिटिक्स, )]. 5, $7 (263, ३ 35--7) 
3. प्लेटो ने स्वयं गाठवें खंड (547--8) में श्रेब्ठितंत्र (68000८:४०)) की चर्चा 
करते समय इन प्रथाओं की इस तरह से विवेचना जिया है मानो वे उसके 


कादर राज्य की व्यवस्था के सदसे निकट हों--इस क्षयें मे कि वे उसकी पहली 
विकृत्ति हैं ५ 


4. जिमने, प्रीक कॉमनवेल्प, पृ० 287--8 ॥ 


36 चूनानों राजनीति-सिद्धात 


अधिकार कौ आलोचना भी को जा सकती थी। इस आश्ञेप का एक आधार यह हो 
सकता है कि उन दिनों सभ्य जीवन वी रूढ़ियो से मुव॒त 'प्रकृति-पुत्रो' के रीति-रिवाज़ो 
और संस्थाओं को थादर्श रूप में चित्रित करने वी प्रवृत्ति ़ोरो पर थी। हम देखेंगे कि 
यह प्रवृत्ति स्त्रियों के सास के विचार का तो आधार थी ही, हो सकता है संपत्ति के 
साझे के विचार का आधार भी वही हो। इम दोनों विचारों का घनिष्ठ संबंध था : 
दोनों का मूल-मत्र था--परिवार का और परिवार के साथ-साथ उसकी संस्थाओं का 
अत--गानों एक दिशा में एक्पस्मीत्व था ओर दूसरी में संपत्ति का अंत । इस सबंध का 
सूत्र अरिस्टोपम्स के एकलेप्तिआजषप्ताए में ढूंढा जा सऊता है भोर संपत्ति के साझे का 
विचार उसमे निईचय हो व्यवत्र हुआ है । इस ग्रयथ वी रचना ई० पू७ 390 पे कुछ 
पहले--शायद ई० पू० 393 मे-.हुई थी । और यह विश्वास सकारण है कि प्लेटो मे 
रिपब्लिक के पाँचवें खंड में इसको ओर सकेत किया है! । एथेंस में राजनीति पर स्त्रियों 
कद नियंत्रण है और पत्नियों के साझे की प्रया प्रचलित है--पह कहपना करके झरिस्दों- 
फेल्म इस योजना के अग के रूप में संपत्ति के साझ्े की व्यवस्था प्रस्तावित करता 
है-- 

“प्रत्येक व्यचित के पास जो भी चाँदी, जमीन तथा और-और चीजें 

होगी वे, सवबी होगी और सव उनका अवाधघ उपयोग कर सकेंगे” | 


इसके आगे, उसने अपने ढेंग से अपने युग के आपूल परिवत्तनवादी सिर्धांतो 
पर, विशेषकर “प्रकृतिवाद' (04079]50) पर व्यंग्य बिया है, जो लोगों को वर्वर या 
पशु तक बना सकता है ॥ 


पर, प्लेटो ने संपत्ति के साम्यवाद को जो पैरवी वी है, वह भरडतिवाद से बहुत 
दर की चीज़ है | पत्नियों के साके का विवेचन करते समय उसने प्रहतिवादी दृष्टांतों 
का उपयोग किया है, पर सपत्ति के साझे की पैरवी में उसने जो थुकितयाँ अस्तुत की हैं, 
वे एकदम नीतिपरक है । व्यवित पृथक इकाई है और वह अपने ही परितोप में लगा 


, एकरेसिश्रज़साए का रिपब्लिक से क्‍या संबंध है--यह एवं पेचीदा सवाल है। 
एक सिद्धांत यह है --ओऔर इसे कापी सम्रथेन भी प्राप्त है--कि अरिस्टोफेन्स 
ने यह रिविक्लिफ के (या बम से बस रिपब्लिक के पहले प्रारूप के) पूरा हो जाने 
के बाद लिखा था और उससे प्लेटो पर व्यग्य क्या है (रोजर मे इस नाटक 
वा जो सस्करण प्रकाशित किया है, उसमे उत्तकी भूमिका के १० 2[--28 से 
तुलना कीजिए) । एक अन्य दृष्टिकोण यह है--और मुझे यही अधिक सभाव्य 
लगता है-- कि एकलेसिआसुसाएं की रचना रिपब्लिक से पहले थी । रिपब्लिक का 
रचना-काल 387 ईं० पू० के आस-पास है ओर उसके पाँचवें खड़ में प्लेटो ने 
साम्यवाद के विरुद्ध प्रचलित व्यग्य का-जिप्तमे अरिस्टोफेन्स का व्यग्य भी 
शामिल है-- जवव देने की वोझिश की है। एडम ने रिकब्लक के अपने सस्करण 
खड |, छृ० 345--55 में इस सपूर्ण प्रश्न का बड़े विस्तार से विवेवन किया 
है। बहरहाल, अरिस्टोफेन्स का व्यग्य एक ऐसो चीज के बारे मे है जिसकी प्लेटो 
ने कभी पैरवी नहीं वी--यानी साम्यवाद की विसी ऐसी योजमा को जिसमे 
सब हिस्पेदार हो ओर जिसमे सभी चोज्ो मे---जमीन मे मी--सवका साझा हो । 

2. एक्लेप्चिआबुसाए 597--.8 । (रोज़र के अनुवाद पर आधारित) ॥ 
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रहता है--इस झूठी पारणा का रंटय करने और इसे निर्मूल करने के विचार से हो 
प्लेटो ने रिपण्तिक का आरंग विया है, यह हम देख भुक्े है। प्लेटो पा लद्य उगके 
बजाए इग धारणां को प्रतिष्ठा गरता है कि य्यूतित ध्यवध्पा व एक अंग हो और उस 
स्थवस्था में अपने स्थान यो पूर्ति करके यह परितोष प्राप्त करता है!। हमने देखा 
था कि यह पारणा न्याय के नाम से स्पवत वी गई है और इगया अय॑ यह है कि प्रत्येक 
व्यक्ति अपना बार्य-विशेष गधाई ये: साथ थोर अच्छी रह से करे और कोर्ट ब्यतिति 
स्वापंवश या जोर-शयदेस्ती से अपने पद्येसी के क्षेत्र में अनधिवार प्रवेश न बरे ) 
अस्तु, साम्यवाद प्लेदो के लिए इस स्याय-धारणा बा अनिवाये परिणास है। उसके 
आदधे राज्य के सीन वर्गों मेसे दो वर्ग शामर ओर गैनिक साम्यवादी शासन में रह 
कर हो अपना बम युद्धिमत्ता से फर सवते हैं और उसमें नि स्थार्प भाव से जुटे रह 
सपते हैं। राज्य के जीवन में सन के जिन भागोया तत्त्यों वी ये अभिव्पतित गरने हैं, 
बे हैं दियेग़ और उत्गाह | यदि उन्हे इन तत्गों के वायं-विशेष पूरे परने में भुटना हो 
तो उस बुशशा-तत्व रे छुटपारा पाना होगा जिसभा प्रतिनिधित्व प्ोगरे बगे के सोग 
यानी पिसान! बरते हैं, वे नही । एसौलिए यह भौ झररी है कि ये जीयन के आधिक 
पन्न का भी र्थाग करे गर्योफि यह बुभुझा बी ही बहिरग अभिव्यिति ऐै!। इस भवपर, 
मन केः उच्चनर तत्तयों री राज्यों में जो उचित स्थिति होती है, उसमे साग्यवादी जीवन 
वेग अनिवाय सबंध होता है और यह उसी वी राहुज परिणति होतो है। यहाँ गॉम्य- 
बादी जीवन मत अरये उस जीवन से है जो आविफ प्रेंरणाओं से गुयत हो । दाशनिक 
प्रकृति के शासन बी--जहां विधेक-तत्त्य की प्रपानता द्वोनीदवे-यह विशेष: भाव- 
इक शर्ते है। साम्यवाद मेः बिना विवेक या तो निद्रा में निशयते-निस्पद पड़ा रहेगा 
(और उसकी जगह बुमुका स्तिय हो उठेगी और अर्जन-उपार्जेन मे जुट जाएगी) और 
अगर बही यह सक्रिय हुआ, तो बुमुशा उसके काम में गाव डालेगी, ओर उसे 
स्वार्थपूर्ति के कामों में प्रवृत्त करेगी | राम्पवाद विवेक के शासद वो आवश्यक छर्ते 
ही नहीं है, बल्कि विवेदः प्रग॒ट हो साम्यवाद देः रूप में होता है। विवेक का अं है 
निःस्वार्थदा | इसका मतलब यह हुआ कि. जो व्यवित विवेक सो अनुप्राणित होगा वह 
आत्म-परितोष को ही अपना लक्ष्य बनाकर नहीं चल सबता बल्कि अपने आपको 
बृहत्तर इकाई वी कल्याण-पस्ताधना से लगा देता है। दाशंनिक शासक विवेक की आँपों 
से देखता है कि वह राज्य का 'अग' है और उसे बुभुक्ा तत्त्व का परित्याग कर देना 
चाहिए क्योकि राज्य के अग की हैसियत से उससे जिस चीज वी अपेक्षा की जातौ है, 
बहू है शुद्ध विवेक । 








. “नागरिक मेले में एवच्रित जिसानों दी तरह नहीं, बल्कि दे तो किसी समा- 
रोह की दावतत में हिस्सा लेने वाले लोगों की दरह हैं जहाँ नियंत्रक भी थे हो 
हो और नियत्रित भी” (42] 9) | यह वावयाश जिस संदर्भ में भयुत्त हुआ 
है पे ब्राउनिंग के रब्दी देन एग्चरा केः एक श्रेष्ठ अवृतरण की याद दिला 
देता है । 

2. "जिसकी कामताओं का लक्ष्य ज्ञान हो ज्ञान हो, बह तो भात्मा के आनंद में 
मगन रहेगा"व्योकि उसके चरित्र में उन प्रेरणाओं को कोई जगहन 
होगी जो दूधरे लोगों में आय ओर व्यय की इच्छा जगाती हैं” (485 0--7)॥ 
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इसलिए, प्लेटो की समाजवादी पद्धति ऐसी है जिल्वका समाज के क्षाथिक दें।चे 
से कोई संबंध नहीं है । उम्चके अतर्गत उत्पादन की व्यक्तिवादी पद्धति बनी रहती है 
और एक भी उत्पादक पर उसका अप्तरनही पढ़ता ! आज के किसी भी समाजवादी 
को यह समाजवाद अजीबन्सा लगेगा, वयोकि यह समाजवाद ऐसा है जिपमें भाजक तो 
सीमित हैं ही, भाज्य भौर भी सीमित है।इस पद्धति मे भागीदार अगर कम हैं तो 
जिस चीज में वे भाग लेते हैं, वह भी थोड़ी हो है। जिन सरक्षकों के ऊपर वह पद्धति 
लागू द्वोती है थे वावी राज्य से अश्षग हैं क्योक्ति वें त्तो दरिद्रता मे भागीदार बनते हैं। 
सपत्ति त्तो उतके पास है ही तही। व्यवितगत या सामूहिक रूप से एक एकड़ छझंीवे भी 
उनके पास नही होती : जमीन और उससे पैदा होने बाली चीज़ों पर तोसरे वर्ग के 
किसानो का अधिवार रहता है। उनके पास धर भी नहीं होते : वे पंचायती बैरकों मे 
“शिविर जीवन' व्यतीत करते हैं (45 &) और उनके द्वार सदा सभी के लिए खुले रहते 
हैं। यह स्पार्टा का स्वर है ओर यही स्वर र हम तव फिर सुनते हैं. जब प्लेटो अपने सं रक्षकों 
को उस्मी तरह सोने और चाँदी से वंचित करने के लिए प्रवृत्त होता है जिस तरह स्पार्टा 
ने अपने मागरिकों को कर दिया या ॥ “दिव्यतर घातुओं से ही तो उतका निर्माण हुआ 
है। (46 8) थोर “नागरिकों मे भरते थे न सोने-चोदी का स्पर्श बरें, न प्रयोग" 
(46 &)। सरक्षवो के पास ने जमीन होगी, नघर होंगे मर न सोता-चाँदी ; उत्तकी 
णजीविका का तो एक ही साधन होगा--वह वेतन जो कृषपक-वर्ग से नियमित निर्धारण 
के अनुमार उन्हे हूर साल जिन्स के रूप मे मिला करेगा और जिसमे ज़हूरत की ऐसी 
सारी चौज़े आ जाएँगो जो साल मर के लिए बाफी हों । सरक्षकों के वीध निजी उप> 
भोग के लिए इन जछरी चीजों का वबेंदवारा नही होगा। स्पार्टा वी तरह सत्र मित्र- 
जुलकर इनका उपयोग करेंगे। स्पष्ठ है कि प्लेटो का साम्पवाद त्याग भौर तपस्या का 
मार्ग है, ओर इस दृष्टि सें मी वह आधुनिक समाजवाद से भिन्‍त है। बाधुतिक समाज 
बादी शिक्षा बी समानता और श्रमिक वर्गों के आध्यात्मिक उद्धार को भले ही कितना 
परम महत्त्व देता हो, पर उप्तके विचार का दारंगर भौतिक पदार्थों से ही होता है । वहू 
इन पदार्यों को वाछनीय मानकर चलता है और फिर इस बात की पैरवी करता है कि 
इन चीजो का अधिक न्‍्यायोचित वितरण हो ताकि इनके आधार पर जो सुख मिल 
सकता है, वह सुख अधिक से अधिक लोगो को मिल सके । उसकी योजना भावात्मक 
है और बगर प्लेटो वी तरह बह न्याय-घारणा की दुह्ाई देता है, तो उपके निकट 
न्याय का मतलब नियत काम पूरा करने का कत्तंब्य नही--जैसा कि प्लेटी समभता 
है---बल्कि उप्तके निकट स्थाम का अभिप्राय है किए हुए काम के लिए उपयुक्त पुरस्कार 
पाते का अधिकार | प्लेटों की योजता अपेक्षाऊंत भषम्रावात्मक है और भौतिक पद्ायों के 
बारे मे उसकी धारणा यह है कि वे विष्त-वाधाएँ हैं ॥ रिंपब्लिक मे एक से अधिक बार 


ओर इन दोतों के परिंशोबत से उन्हें लाभ पहुँचेगा। पर कह्दा गया है कि 
तीसरा वर्ग प्राय: कृपक दासों का वर्ग है और कुछ बातो में वह उन कृपक- 
दासो के अनुरूप है जिनका बरिस्टाटल अपने आदर्श राज्य मे काइतकारी के 
लिए उपयोग करना चाहता हे । पर, तीसरे वर्ग के प्रति प्लेटो का जो रूथ है, 
नोहते ने इसके ओवचित्य-प्रतिपादनका प्रयास क्रिया है (उसके स्टाट्सलहरे- 
प्लाडोस्स के १० 38---47 से तुलना कौजिए) । 


]0 ॥ संपत्ति का सामा 32] 


यह सवाल उठा है कि जो सरक्षक इस व्यवस्था के अधीन रमे जा रहे हैं, उन्हें बया 
सुछ से वचित रहने के लिए विदश नहीं किया जा रहा (492-- ; 466)? ; और 
हालाँकि प्लेटो ने इस सवाल का जवाय *“हं' मे देने वी कोप्षिश गो है, फिर भी वह यह बात 
साफ-साफ समभता है कि मुख बा सिद्धांत समूचे राज्य के संदर्भ में ही स्ापक होता 
है ; कि राज्य वा सामास्य वत्याण ही ऐसी चीज है जिसबा महत्व है; भौर यह कि 
इस वल्याण वी स्ातिर सरक्षकों को या तो विवश जिया जाना चाहिए या प्रेरित ताकि 
वे अपना बाम अच्छे से अच्छे ढेंग से कर सको--भले हो इस ढंग से अपना पाम करने 
के लिए उन्हें उन सब चोज़ों से हाय ही बयों न धोता पड़े जिनके लिए अधिकतर लौग 
सबसे अधिक लालायित रहने हैं (42] 8--0)। सक्षेपर में, समाज के लिए यह हितव र 
है कि मन जिन उलृष्ट क्षमताओं से युवत हो, उनका विकास किया जाए ओर उन 
क्षमताओं के आलोक में समाज या पय-प्रदर्शन तथा सचालन द्वो ; ओर अगर इस 
समाज-हित के लिए बुछ लोगों को अपना कोई सुख त्यागना पढ़ जाए (जिम अर्प मे 
दुनिया उसे ग्रहण करती है उस अर्थ में सुख्र) तो उन्हें यह र्थाग सह लेना चाहिए। 


प्लेरो का साम्यवाद त्याग-प्रधान है; ओर इसीलिए वह आभिजात्य भी है। 
वह समर्पण का मार्ग है और यह समपंण ऐसा है जिसका आरोप सर्वश्रेष्ठ लोगों पर 
होता है--वेवल सर्वेश्रेष्ठ लोगो पर। वह सारे समाज के हित के लिए होता है, पर सारे 
समाज पर लागू नही होता। वह बेवल धशासक-वर्गों के लिए है। इस भर मे, प्लेटो ने 
जिस साम्यदाद का प्रचार विया है, वह राजनीतिक है, आधिक नहीं ॥ इसवा उद्देश्य 
यह कहा जा सकता है कि जो शासक बनाड़ी हों, जिन्हे देसन नही मिलता हो ओर जो 
भ्रष्टाचार के बल वर अपना काम चलाते हो, उनकी जगह ऐसे शासको की प्रतिष्ठा 
की जाए जो प्रश्चिक्षित हों, कार्यकुश्नल हों ओर जिन्हे नियमित कर-व्यवस्था का बल 
प्राप्त हो। कोई चाहे तो यह भी कहा जा सकता है कि यहाँ राजनीतिक काम के लिए 
पेरीक्लीज जैसी वेतन-ब्यवस्थाः है ओर इस व्यवस्था वा दुरपयोग न हो--इसके 
लिए उसमे स्पार्टा की सामुदायिक सान-पान-व्यवस्था शामिल कर दी गई है कौर साय 
ही इसमे उस ब्यावसाधिक प्रशिक्षण के सामजस्य का भी प्रयत्त किया गया है जिसे 





. न्यायी आदमी अधिक ध्रुधों होता है, रिपम्लिक का यह मूल सिद्धात प्लेटो 
पूरी तरह कभी सिद्ध नही कर सका | आरम से लेकर अत तक यह बस माना ही 
माना गया है और रिपश्लिक के अब में अत्याचारी का जो विकट वर्णन है, 
अन्याय का जिस रूप में उल्लेख है, वह इस स्वीकृति वी ही परिणाति है। पर 
उसका निदर्शन कही नहीं किया गया (आगे अध्याय ! (छ) से तुलना कीजिए) 
और यदि उसका निदर्शन कियाभी गया है, तो ध्लेटो ने व्यवित में न्‍्याय के 
प्रतिनिधित्व द्वारा उस फल को घिदि वी है । यह प्रतिनिधित्व आत्मा के भागो 
के सबंध के रूप में हुआ है जो सामजस्य में प्रकट होता है और उस सामजस्य के 
फल्नस्वत्प स्वास्थ्य और सुख प्रकट होते हैं। वर इस शब्द मे जो सामाजिवा 
गुण निहित है, उप्तते इसको कोई संगति नही बैठती । 

2. टिमाएस में रिपब्लिक वी बात दुहराते हुए प्लेटो ने स्वय बहा है, "संरक्षक 
भाड़े के उन सिपाहियो जैसे होगे जो रखवाली करने के लिए बेतन पाते है” 
(१8 8) ; रिपश्लिक, 464 एं से भी तुलना कीजिए 4 
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वेरोक्प्तीज-युगीन एपेंश अस्वीकार वर देता। इपलिए जहाँ प्वेटो राजनीतिक लद्य वी 
पिद्ठि का प्रयास करता है जो कुछ-तुछ आबिक वार्य क्रम के रुप में अभिव्यव्रित पाता 
है ; वहाँ आधुनिक समाजवादियों को! मूलत: आर्थिक कार्यक्रम कौ चिता रहती है 
और उनके राजनीतिक सक्ष्यों का आधार भी वही होता है । उनका पहला औौर आधिक 
सझद्देश्य है--उत्पादन के साथनों का समाजीकरण ; उनका दूसरा और राजनीतिक 
लद्षय है--दस समाणीकुत सपत्ति का लोकनत्रात्मक रीति से संगद्धित राज्य द्वारा 
(नियत्रण । उनके अनुसार वत्तेमान वितरघ-योजना में--जिसका आधार व्यवितगत पूजी 
है-भसमता गौर अन्याय विद्यमान है। वे पूँजी का राष्ट्रीयकरण करके और वितरण 
बा नियत्रण व्यक्तिगत पुझीपति के वदाए राज्य को सौंप कर इस बसमता ओर 
अन्याय को मिटाना चाहते हैं। वे इस बात को जातते-मममते हैं कि जिस राज्य की यह 
अधिकार सौंपा जाए वह राज्य अयर लोकतप्रात्मक नहीं होगा, तो समाजौकरण और 
राप्ट्रीयकरण खोख्ले धब्द ही रहेगे। इसलिए, उत्पादन के साधनों पर समूचे समाज 
बा स्वामित्व होता चाहिए ; इस स्वामित्व के जरिए विवरण की प्रणालियों पर समूचे 
समाज का नियंत्रण रहना चाहिए और यह बात दस लोकतंत्रास्मक राज्य में ही संभव 
हो सकती है । वहाँ जो मजदूर पूँजी से नियंत्रित होगे, वे ही पँजी का भियंत्रण भी करेंगे 
और वहाँ रुसों वा यह सिद्धात एक नए ही बर्ध में चरितार्थ होगा कि “जब कोई अपने 
आपको सदके भ्रति समपित करता है, तव वस्तुत; वह किसी के प्रति जी अपने आपको 
समपित नहीं करता”। प्लेटो का साम्येद्राई आधुनिक समाजढ़ादी से इत सत्र दातों में 
मिन्‍ल है। रिपब्लिक में उल्तादन के सारे सांघवों के समाजीकरभ कय तो कोई प्रश्न ही 
नहीं है। प्लेटो बा ध्यात सिर्फ़ उप्र की ओर हे ओर उसके नो एक वश का हो वह 
समाद्रीकरण करेग्रा---उस बश्च का जो दीतरे वर्गे के सदस्य साल भर के लिए संरक्षकों 
को दिया करेंगे । बोर ऊगर हम पूँदीपतियों को चर्चा कर सकते हैं, तो उसके राज्य के 
ये ही पूंजीपति होंगे । इसका कारण यह है कि उसकी साम्यवाद की योजना भौष है 
ओर समाजवादी की योजना वी _ तरह वह उसकी झाउन-्यौजना से पहने नहीं गाती, 
बाद में कादी है और उसकी दासत-योजना सौकतज कौ नहीं, चल्कि बौद्धिक मभिजात- 
ठज्न बी योजना है। इस अभिजात-तंत का उस स्थिति के साध भैल बेंठ सकता है निसमें 





]. आधुनिक समायबाद वहूरूपिया है। यहाँ तुलना करते ववत मेरे मत में समाज- 
दाद का वह रूप है जिस समष्टिवाद कहते हैं। मेने आधुनिक साम्मवाद पर 
विचार नहीं किया है जौरन उसी प्लेटो के साम्यदाद से तुलना करने बी 
कोदिदय बी है वयोकि मुजे समप्टिदाद एक निड्चितत आदर्श लगता है ।साम्य- 
दाद नहीं) छोर उसत्री प्लेटो के आदझसे निश्चित रूप से छुतनावी जा 
खहती है। साम्यवाद के लाबुनिक रुप मे साजे वी ऐसी चीरों दी क ल्यता पहले 
से ही रहती है जिन्हें हर कोई से सकता है--तमप्टिवादियों के सवानुमार 
खपनी सेवाओं के अनुरूर नहीं. बल्कि अपनी आदस्यकताओ के अनुरूप | इसका 
ब्य है व्यक्तिगत सपत्ति का बंत | ससप्टिवाद का बर्थ हैं व्यव्रितगत पूंजी दा 

[पा दाक्तिदूतक झपलि का) बन , पर वह (“डपयोज्य श्रपत्ति' के रूप में) 
व्यक्तिदयत मंपत्ति के लिए काफ़ी गृजाइश छोड देता है। दस. एक दर्त है कि 
उसका समाज-सेवा के आधार पर भुनाप्तिद ढंग से दितरण हो । 
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श्रमिक-वर्गों के पास व्यक्ितगत संपत्ति यनी रहे, पर छात्तं यह है किः उनकी पूंजी वी 
कुछ उपज उसके (अभिजात वर्ग) भरण-पोपण के लिए अतग रख दी जाए। उराके 
झपने सदस्यों वे बीच किसी भी रूप में व्यक्तिगत रापत्ति था अस्तित्व रहैँ--यहू बात 
यह अपनी वार्यगुशलता में छ्वास के डर से सहत नहीं कर सरता। 


परंतु इस तरह से हम रिपब्लिक के ओर आपुनिक समाजवाद मेः उद्देश्यों में चाहे 
वितना भेद ययों न कर सें, पर हमे यह ने भूलना चाहिए कि उनमे भेद है, तो उतना 
हो अभेद भी है। यह अभेद सममने के लिए हमें प्लेटो बे: साम्यवाद के एफ अन्य पक्ष 
की ओर ध्यान देता होथा । उसका उद्देश्य वर्म के विशेषीत॒रण या प्रशतत राजमार् 
तैयार बर देना भर नही है ; राण्य पी एश्वाफी रक्षा करना भी है। यह सच है कि 
इनमे से पहले उद्देश्य वो प्राप्त कर सेने या मतलब माफी हद तक दूसरे उद्देश्य को 
प्राप्त कर लेना भी है। अगर उच्च वर्ग को अपना विशेष माय करने केः लिए औरों से 
अलग कर दिया जाए ओर उप्त मार्ग भे जो-जो विध्न-वाधाएँ हो सगती हैं उद सयसे 
उन्हें मुबत फर दिया जाए. तो पद ओर धवित पाने के लिए यह छीना-मपटी न होगी 
जिससे राजनौतिक एग्रता नप्टर हो जाती है और जिससे राज्य राजद्रोह तथा गृहयुद्ध 
की याढ़ में डूब जाया परते है। पर प्लेटो बा तो विश्वास है कि उसषी साम्यवाद 
की योजना का राजनीतिक एकता थी सिद्धि पर सीपाओर निश्चित प्रभाव पटेगा। 
उस योजना के अतगँत संरदाक हर तरह के स्वार्थों और स्वार्थ-प्रवृत्तियों से मुबत हो 
धुके होंगे भौर वे एकाग्र भायरो सबंसाधारण के कल्याण में दत्तचित्त हो जाएँगे 
(464 (--0)। जिन पर उनका धाहामन होगा, वे उनसे स्वभावत: स्नेह करेंगे कयोवि वे 
स्वामी नहीं होगे, उद्धारवर्ता थोर सहायक होगे, और ये स्वयं भी स्वभावत: शामितों 
से स्नेह करेंगे वपोकि अपने भरण-पोषण मेः लिए वे उन्ही के कऋणी होगे, और क्योकि 
वे शासित दास तो होंगे नहीं जिनते घृणा थी जाए, पासनवर्त्ता और घमंपिता होंगे 
जिनके प्रति अनुराग हो (4630--8)। इस तरह, शासक और धाप्तित पारस्परिक 
सदुभाव के जिस सूत्र से यंधे होगे उसका आधार बार्म का भेद भी नहीं होगा बल्कि 
पारस्परिक आवश्यकता, पारस्परिक झतशता भो होगी । आधुनिक समाजवादी के 
साधन भले ही भिन्‍न हों, पर उसके साध्य का स्वरुप मूलतः यही होता है। उसरा भी 
लक्ष्य होता है--एकता और संघटन ; उसे भी जिस द्वत्रु का नाश करना होता है, वह 
है स्वाथेप्रेरित प्रतियोगिता । राजनीतिक शवित के लिए दो स्वाथंपूर्ण पक्षों के निर्वाध 
संघर्ष को दूर करने का जैसे प्लेटो ने प्रयत्न विया चां; ठीक बैसे ही वह भी आधिक 
शवित के लिए व्यकिति-व्यवित की निर्दाध प्रतियोगिता का अत करना चाहेगा। जैसे 
प्लेटो ने अति मानव (इणु८्शा4रवा) के सिद्धांत के उन्मूलन का प्रयत्न किया था, 
बिल्कुल वैसे ही वह अर्थ-मानव के रिद्धांत वा अत करना चाहेगा। प्लेटो वी तरह बह 
भी न्याय के आदर्श की सिद्धि चाहता है और उसके न्याय का पहले-पहल यह अर्थ भले 
हो मालूम पड़े कि भौतिक पदार्थों मे ज्यादा हिस्सा मिले, पर अत में उसके निकट भी 
स्याय का अर्थ वही है जो प्लेटो के निकट था यानी यह कि एक ऐसी समाज-व्यवस्था 
हो जिसमें प्रत्येक व्यवित समग्र समाज के निर्वाह के लिए अपना नियत काम करे और 
सव पारस्परिक आवश्यकता तथा सद्भाव के सूत्र द्वारा एक-दूसरे से बचे हों। इस 
प्रकार, आधुनिक समाजवादी एक ऐसी साम्राजिक इकाई की घारणा को व्यावहारिक 


न] बूनानों राजनो ति-दिदात 


पक 


झूप देना चाहा है जिसके सझो एक्त से सइस्य हो छोर जिसके हित बो द्िद्धि मे सब 
अपदे-जपने हित को भी सिद्धि बर सें-- र यहाँ हद उद्े उद्दो दूमि पर पाते हैं डिस 
घर प्लेंटो के पावो के दिल हैं। उन्नेत्र मे, दोनों बा छांदर्श एफ है--एक ऐसे उमाज 
था छादईपे दो सामान्य रुगाज-सेदा के झाइार पर संगठित हो ; बुल, शोल शा छतन्तरशा 
बे भेइ-नाव बे आदर पर नहों। 


फिर शी, प्लेटो के साम्थदाद वा डो रूप है, उद रूप के उसे झय-उाम्पदाद हो 

कद ग्गा है? । इट सारो सामाडिक दृचार्र को संस्या नहों है ॥ जिस समाज मे उसके 
स्थापना हो, उसके छाघे से बन लोगो पर छोर झादे से बह्दो इन पदार्थों पर उठवा 
कनर पइता है। दो वॉडिनाइया सामने छात्रों हैं--0एक ब्यावहारिद, दूचरो हेंद्धातिर । 
दहतो बछिताई तो यह है कि लाम्पदाद वो छो ब्यदस्दा समाझे मे एबं भाग पर सायू 
होती है, उतवा अ्यवहार से ब्यक्ठिणत ररत्ति बो उस ब्यूयस्था के साथ बंसे समन्दर 
फ्था जा रकता है जो उम्ाजके दाबो हिरतोपर छागू होती हे? प्लेडो पहले तो 
राज्य के भोतर दो राज्यो वो ब्यवत्या को निंदा करता है; पर फिर जिस चोज वो 
दा करता है उत्ती गो ओर लौटठा माटून पद्धता हैः । सो तरह पहले दह राजदोह 
बा फतिदाई करता है पर दाद में ऐसे राज्य का निर्माण बरहा है जिसका ढांचा 
बिच्छेई-दिराजत के लिए झानो रुला निभननण है। दइदि इशक्तियत ऋषि फुट गा 
बारण है सो ठोतरे दर्ग के सदस्यों मे भो उत्ते क्यो रहते दिया जाए उक्तके बारप 
इस दर्ष में फूट को अचुस्ति पनेपरे-डदेंगो ओर चूँकि संरक्षक शोविक साछनों से दचित 
होंगे, छता हो सकता है वे उत दर्गे के सड़ाई-रूगडे रोकने में कद्तमुघं रहें झिठके पार 
संपत्ति बा इल होगा॥ रह दाद सो छासानो से समर मे नही जाती कि अध्यात्म-नप के 
जो पपिक सपत्ति से और उत्तके स्दामित्द से दनित प्रेरणाओ से झो देचित होंगे ; दे 
सारण सौगो के कर्मों कोर प्रेरणाओ दो ढसे रूमझेंगे और कसे उन्हे दस मे रखेंगे *ै 
हससे प्लेटो दो योजरा वो सेद्धातिक बठिताई उमर कर हमारे सामने रा जाती है ३ 
बुदा बजद्धं-साम्यदाद थो पदृति उसको अएनौ झूल स्थापताओो बा तकंतगत निज्वर्ष है 
झौर क्या राज्य के रभी दर्गों पर लागू होने दाल्तो सामान्य साम्पदाद को ब्यवस्पा उच 
मूल स्पायनाओ के रथिक जनुरूप न होती ?ै स्पष्ट है कि इस हश्न बा उत्तर इस दाते 
दर भी निर्भर हैं कि उसी मूल स्घापनाओ कप वास्तविक रुदछूप कया है? दह माद 
जैसा है कि चूँकि मातव मन में तोन दत्त्व होने हैं, कतः इन्टो तोन तत्तदो के 
शमुझूुष राज्य मे तौत दे पाए जाते हैं, ओर इसके डायगेदह यह झो मान शेता है कि 
घकि मन के प्रत्येक तत्व को ऊपने नियुत बान तक हो सीमित रहना चाटिए, लत: 
शाज्य के तौनो दर्गे भी सन के जिस-जिन तत्द के जनुरूप हो, उद्धो तत्त्द के बायेडलाप 
दो भोमा वो ये जरनी सोमा रूममझ ले । इस दरह, इह शासक त्तदा योदा-दर्गों के लिए 








$. दाटदोरें, स्टाड उंट डो इड्ी डेथर छोतिपात पाडोगोगिकत 4 

2. ध्ररिश्टाटल वी एक आऑलोचतां यह है (पाॉलिव्क्सि, ॥. 5, $ 50, ]5264, ७ 
24--७)। अरिस्टाइल ने प्लेडो को रुपत्ति के साज्ञ कौ व्यइस्था पर जो छीटा- 
की को है, उसवो मुरूर-पुंढर दाते पॉलिटिश्स के ,एस खड़ में सुपष्ट रुप से 
जग यर्द है 
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तो साम्यदादी पदति वी व्यवस्था करता है और उतल्रादकनवर्ग के लिए व्यवित्रगत 
संपत्ति घी पति बी॥ उसका बीघार यह है कि शासक और घोद्धा-वर्ग वियेक और 
उत्साह के जिन तस्वों या प्रतिनिधित्व करते हैं, उनके क्रियात्वय कै लिए तो उसरत है 
साम्यवाद फी और उत्पादरन्यगं जिस बुमुश्ञा तत्त्यकी अभिश्ववित करता है, उसके 
लिए जरूरत है दवक्तिगत सर्तत्ति की। यदि हम ये पूत्त प्िद्धात स्वीयार बरें, और इस 
अकार यदि हम्त विवर्ग-उप्वस्था की घारणा लेकर चलें जिसमे प्रत्येक वर्ग मन के एक 
प्िन्‍्न तत्त्व वी अभिव्यवित करता हो, तो हम अर्द्ध-पाम्पदाद को उसी व्यवस्या पर जा 
पहुचेंगे जिम पर प्लेटो पहुंचा घा। हप सामान्य साम्यवाद वी व्यवस्था तभी पा सकेंगे 
जब हम भिन्‍त स्पापनाओ से आर म करें । हम यह सकते है कि अगर व्यक्तियों के रूप में 
हम सबके मन में तीन तत्त्व होते हैं, लो. समान के अगभ्भूत सदस्य होने के नाते भी हम 
सबमे तोन तत्त्व होते हैं - यदि यह संभव है हि किसो में एक सत्द को प्रवतता हो, 
किसी में दूसरे वी और हम यह भो वह सबते हैं कि अगर हुप सबसे तीन तत्त्व हैं, तो 
हमें छूट होनी च/हिए कि हम उन हीतों से बा जे और इसक लिए जो परित्यितियाँ 
आवदय क हों थे हमे मिलें । इसका परिणाम एक ओर तो यह होगा दि सरदध्षयों में 
बुमुजा सक्रिय हो, और उसके फलस्वरूप संरक्षक आयिक गतिविधि में भाग लें और 
उस विद्चिप्ट साम्यवाद का त्याग कर दें जो उन्हें इस गतिविधि से रोकता है; और 
दूसरों ओर यह होगा कि उत्पादकवर्ग में विदेश सिय हो ओर उ8क्े फलस्वरूप 
उसका भी सविवेक विकास हो और अगर इस विकास के लिए साम्पवाद जरूरी हा्त्त 
हो, तो यह सामान्य साम्यवाद में भागीदार बने। अगर हम इस डेंग से तर्क करें, मगर 
हम मान लें कि विवेक सबमे पाया जाता है और सभी में वह सत्रिय होना चाहिए ; 
झौर अगर हम यह भी मान लें कि सबमे विदेश के संत्रिय होने को लिए साम्यवाद 
छट्टरी है--वर्पोंकि यहू शिक्षा वीउस समानता के लिए जारी है जिसके बिना सबसें 
विदेक सक्रिय नही हो सकता--तब हेम अरनी मूत्र स्थापताओं से उमर पुर्गे साम्य वाद 
था निष्कर्ष निकाल सबते हैं जो प्लेटो अपनों घूल स्थापनाओं से नहीं मिकाल सको) 
पर हम, तकँ-शंघला की मूल स्थापनाओं को बदल कर ही यह परिणाम निकाल पाए 
हैं । हमने प्लेटो दी व्यास्या नहीं को, उसका पुतरालेसन किया है। 


अतः इस बात वी व्याक्ष्या को कोई शरूरत नही है कि “्नेटो सामान्य साम्य- 
घाद को व्यवस्पा तक बयों नहीं पहैचारं। बहा गया है कि उसतो असफलता का बारण 


. नाटोप को पू७ कृ० से तुलना को जिए । नाटोये ने छोड के एक अवतरण (739) 
की यह व्याब्या वी है हि उसमे सव चोज़ो में सके सामान्य साम्यवाद के 
प्रति समेत शिया गया है जिसके अतर्गेत भूमि पवब्के सासे मे रहतो है । में इस 
व्याब्या से सहमत नहीं हूँ" उसके अनुसार इस अवतरण से यह भी भिद्ध होता 
है कि प्लेटो अतस सामान्य साम्यवाद वो पूर्ण आदक्ष मानता चा--इस दात 
से तो में और भी कम सहमत हूँ । मृर्ते लगता हे इस अवतर्ण वा सरेत 
रिपब्लिफ को योजना वी तरफ है। भाषा शिपिल हो सकती है ; पर यह 
समव नही हि प्लेटो अपनी परबवर्त्ती रचना के एक अवतरण में चलते ढंग से 
ऐसी व्यवस्था की चर्चा करता जो रिपब्लिक को व्यवस्था से बिल्कुल भिन्‍न थी 
ओर सो भी एक उच्चतर आदझें के रूप मे (आगे अध्याय 4 (स) से सुनना 
बीजिए)॥ 


326 यूनानी राजनोति-सियाँत 


यह था कि यह ध्यायहारिक बातों को लेकर उन्हीं में खो गया है। तर्क दिया गया है कि 
जो योजना यूनानी नगर-राज्य के अभिजात वे कौ साम्यवाद वी व्यवस्था के अतात 
ले भाती है, ओर जिस योजना में इस प्रश्ार सुरक्षा प्राप्त होने के वाद तथा दर्शन के 
आधार पर प्रश्चिश्ञण मिल जाने के पश्चात्‌ इस वर्ग पर राजनीति का उसकी अधोगति 
से उद्धार करने को जिम्मेदारी डाल दी जाती, उसस्ने तुरंत ही व्यावहारिक लाभ होने 
की व्लेटो को आशा थी। उप्तवी शा के केंद्र थे--घनी-मानी तरुण दासक। जिस 
तरह नूर ने मूलतः ईसाई धर्म के सबंध में जन राष्ट्र के अभिजात बगे की व्यास्या 
का सहारा लिया था, उसी तरह उसने “यूवानियों के दाशंनिक आमिजात्य' से अपील 
की। कुलीत जन भआधिवा बिताओं से पहले से ही मुक्त ये ; प्रदन था : साम्यवादी 
ब्यवध्या के दवा रा--जितमे वे भी ध्वाभिल रहे--इस मुवित का और फंसे विस्तार किया 
जाए ? शाफरेंटीज उन्हे शान-साधवा को ओर पहले ही आइष्ट कर चुका था; प्रश्न 
था--घपो न उन्हे गणित और तक ंणास्त्र के पूर्ण अध्ययत में प्रवृतत किया जाए? यह 
बाल काफ़ी हद तक सच है कि आदशशवादी शब्द का जो शिविल और गलत अर्थ है। 
उमके हिसाव से देखें तो प्लेटो कोरा आदश्ंवादो न था। किसी सीमा तक यह भी 
काफो हृद तक सच है कि उसले दिपब्लिक से जिस-जिस बात का प्तिपादन फ़िया है, 
उन सथ के पीछे मणा यह थी कि उन्हें छुरंत अमल में लाया जाएं--जल्दी से जल्दी 
और अधिक से अधिक व्यावहारिक ढेंगे से अमल में लाया जाए। पर प्लेटो सामात्य 
साम्यवाद वी व्यवस्था तंक क्यों नही बढा--इसत्रो व्याख्या करते के लिए इन सब 
ब्रानो का सहारा लेने बी जरूरत नही है। सीघी-सच्ची बात यह है किइस तरह की 
व्यवस्था न तो उसके सामान्य सिद्धातों के बवुरूप ही है भोर थे वह उन सिद्धातों का 
समिप्कर्व हो सकती है। यह ठीक है कि प्लेटो ने एकता पर छोर दिया है गौर उसकी 
बेदी पर स्त्री-युश्प के भेद को भी विछावर कर दिया है, पर सेद और विशेषीकरण' पर 
भी उसका कोई कम जोर नहीं रहा ओर उन्ही के लिए, उसने वर्ग भेद बना रहने दिया 
है, बल्कि उप और भी गहरा कर दिया है। सविवेक ज्ञान बनूठा होता है--उसे हृढ़ 
विश्वास है; जो लोग इस ज्ञान के योग्य होते हैं उनमे और शेष मानव-जाति में भेद 
होता है--यद भी उसकी हैं विश्वास है चूँकि वह साम्यवाद को उनके पूर्ण उल्कपें 
के लिए आवश्यक सममता है, अतः यह साम्पवाद उन्हीं के ऊपर और पिफं उन्ही के 
ऊपर लागू करता है। 


(स) पत्नियों का साझा 


प्लेटो की योजना में संपरति बा हो सामा धामिसत नहों है, उममें पत्नियों के 
साझ की भी गलल्‍पना कौ गई है। प्लेटो ने आने सामने जो लद््य रसा था, ये दोनों ही 
उसके तवमगत परिणाम थे। वह चाहता था हि उसके आदर राज्य के शासकों वो 
किमी जगह वीं परेधानी ने हो-न तो अपने बाम में उनका घ्पान बेटे, ने स्वाद वा 
कोई प्रलोमन उनमें हो। उसने उन्हें सपत्ति से वचित कर दिया था क्योकि उसकी 
बिता काम से उनरा घ्पान बेंदाती और छउसडी वामना प्रसोमन बो जन्म देती। पर 
संपत्ति के उम्प्रूमन मे उपह्मा लक्षय आपा ही पुरा हुआ था।॥ परिवार होगा तो उसके 
भरप-पोष्ध के लिए संयत्ति यो भी जरूरत होगी--वह मनुष्य को अपने जीवन ने 
सच्चे काम से विरत करता है? । वह मनुष्य में प्रसोनन जगाता है कि आदमी अपने 
स्वार्य बी मिद्धि में ध्राघाण मे जुटे और जब यह स्दार्थारता अपने बच्चों के भविष्य 
के प्रति पिता को बिता के रूप में सामने आती है. तव तो वह कुछ उदात्त-मी चीज़ 
खगने लगती है। इसलिए संरक्षकों के पारिवारिक जीवन वा बआत उनके व्यवितगत 
सपत्ति के त्याग वा ही परिणाम है, बनिवायें परिणाम 


रिपश्सिक में सपत्ति के साझे के देखे पत्नियों के साझे का अधिक विस्तार के 
साथ प्रतिपादन किया गया है। संपत्ति के सादे का विदेवन थोडौनी जगह में हो कर 
दिएा णषा है । प्लेणे यह नही मानता कि चीज बन्वत्त के माक्ते के गो विरोधामास है * 
और उसके विश्द्ध जो आक्षेप-आलोचनाएँ थरो जा सकती हैं, उनसे उदको रक्षा बरने 
की भी उसे कोई बिता नही होती ॥ पर उसे लगता है कि परिवार के बारे मे जो-उुछ 





पु हे इस कृषन से सुलना कोजिए : “ब्यवित अपने वाम में मपतापन सो 
देता है” | 

2. प्लेटो मानता है हि संतत्ति ओर परिवार का अन्योन्य संदं घ है। आधुनिर काल 
के कट्टर से कट्टर समाजवादों मो यह मालेति हैं कि छिप समाजवादसे 
सपत्ति-व्यवस्था में ऋयति माठी है; उसमें परिवार का सुघार-संस्कार भो 
निहित है । 
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चह कह रहा है, उसमें विरोधामास है, बल्कि--जेसा कि हम आगे चल कर देखेंगे+- 
दुहृरा विरोधामास है और वह बड़े उत्साह के साथ वैसे आपत्ति-आल्षेपों से इस 
विरोधाभास वी रक्षाक रता है जैसे कि कुछ साल पहले इसी तरह कै विचारों के विरुद्ध 
एकलेसिआजुसाएं मे अरिस्टोफेस्स ने प्रस्तुत किए थे॥ प्लेटों की योजना के अंतर्गत 
हिन्रयाँ पुरपो वी शिक्ष। गौर वाम-घधों मे भाग लेने लगती हैं जिसके फलस्वरूप 
परिवार का अत हो जाता है और उसनो जगह ले लेती है अस्थायी भौर राज्य 
नियत्रित विवाह-व्यवस्था। यह योजनान तो बश्ुतपूर्व थी, न अम्नतपूर्व । भले ही 
अरिस्टाटल ने यह कहा हो कि “स्त्रियों के साझे जंसे नई बातो वी किसी और ने 
उदभावना नही की, पर इस त्तरह के विचारो वी भज्तक प्लेटो से पहले भी हमे मित्र 
सकती है। इत विचारों के अतुर वा प्रशवत आधार प्रकृति-पुत्रों के आवार-व्यवहार में 
मिलता है। हेरोडोटस ने लिखा है कि “किस तरह एगाधीधपियावासियो मे स्त्रियाँ साझे 
मे हुआ करती हैं; साक्ीदार भाई-भाई हो सबते हैं और आपत्त मे व॑घु-वांधव होने 
के नाते उनमे एक दूसरे के प्रति कसी तरह का द्वेप या घृणा नहीं होती” । उसने यहू 
भी लिखा हे कि “साउरोमेशिया वो महिलाएँ घोड़े पर सवार होकर पुरुषों के साथ 
शिकार सेलने जाया करती हैं .. . लड़ने जातो हैं भोर पुष्षों जता द्वी लिबास 
पहनती हैं"? । स्वार्टा मे कुछ हद तक स्त्रियाँ भो पुष्षो चाला प्रश्चि्षण पाती थी ; 
पारिवारिक जीवन कोई सास नहीं था जोर पति अपनों पत्तियाँ उधार दे सकते थे 
ताकि वे राज्य बो सेवा फे लिए बच्चे जन सके । एयेंस में स्त्रियो वी स्थिति ध्ससे 
चहुत भिन्न थी। चहाँ ई० पू० पांचवीं संदो में हो ऐसे अनेक लोग हुए थे जो स्त्री-पुरुषों 
के सबंधो में परिवत्तत चाहते थे । यूरिपिडीजा ने सौडिया मे “स्त्रियों कौ दासता' की 
आलोचता वी थी और प्रोटेध्षिलाउस के एक अवतरण से तो लगता है मानो वह स्त्रियों 
के साझे वा समयेक था?। एकलेतियाजुसाए से पता चलता है कि इस तरह को योजना 
का इतना प्रचार उरूर रहा होगा कि अरस्टोफन्स-- जो एथेंस के उन्नत क्षेत्रों के आगूल 
परिवत्तंनवादी विचारों वा भेद पाने और उन पर टीवका-टिप्पणी करने मे हमेशा सबसे 
आगे रहता था--उत्ते अपने व्यग्य का सलक््य घनोता। झत थे, मगर हम झँतोफॉन के 
बिचरण को सच मारते तो साक्रेटीज का भी मत था क्रि स्त्रियो और पुरुषो की सहूज- 
स्वभाविक प्रतिभा मे किसी तरह का गुण-मेद नहों होता-दार्लांकि दुद्धि और बल में 
चारूर स्त्रियाँ नीचे होती हैं।; मोर अपने परवर्त्ती प्लेटो को तरह (और सच कहा जाए 
तो सामात्यत. यूवानियों की तरह) बह विवाह को दो जीवच-धाराओ का संगम नही 
मानता था बल्कि वच्चे पैदा करने और अच्छी संतति तैयार करने का साधन मानता 
थारं। 


]. पॉलिटिक्स, [[. 7, 8 | (266 3, 34)॥ ड्‌ 

. हिरोड्ोटस, [४. 04, 6 ; ॥५. 80 से भौ चुनना वीजिए जिसका 
अरिस्ट्राटल ने पॉलिंदिकस, ।[. 3. 8 9 (262, & 9) मे निर्देश दिया है । 

» मीडिया, 230 और क्रमशः ; फ्रेपेंद 655॥ 

. कटा 6797० 2, $ 9. 

« वही, मेमोरेबिलिया, [!. 2 ; $ 4. 
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महू बात हमें याद रसनी होगी कि स्परीययुयप मे संबंधों के बारे में सामान्य 
गूनानी विचार अनेक दृष्टियों से आधुनिक विचारोंसे शिन्‍न था । यूनानों गतियो और 
शामा-श्यरतों या सावंजनिक-जीदन पुर्ष-प्रधान जीवन था। बाजार, समा और व्यायाम 
शालाओं में पुणप ही आपस में मिला करते थे: 'यूनानों नगर अधिवत्तर पुरुषों की 
भजतिएं हुआ वरते पे” । सित्रियाँ परों के मोतर जगानगावे मे रहती थी, पर-गृदस्पी 
फेबाघ करती थीं थौर भष्चे फनती थो। उनता जहदी हो-प्राय. पद्रह साल 
थी उदच्र मे -विदाह हो थाया बरता था और विवाह के याद ये एक घर के जनानसाने 
के एकल हे निकल कर दूसरे घर के जनानसाने के एवँत में जा पट्टैचती थी। पतियों 
के सदिरित ये बिरतेहो विी पुण्प को देख पाती थी: जोयन ऐेः और दर्कषो दी 
तरह सामाजिक समारोदों मे भो पुरुषों का ही थो दवाला रहता था । विवाह राज्य वौ 
शैया थे; लिए बंध संतान उत्पस्त यरने या सापत माना जाता था और पत्नी ठसवा 
भाष्यम। इस प्रवार, हमारे लिए पारिवारिक जीवन पा जो मूल्य-मरत्त है यूनानी के 
लिए उससे वहीं कम था । वह राजनीतिक प्राणी के हूप में पुले में रहता था और स्त्रियों 
यो बुछ्धदनुछ पूर्वी देशों वो तरह परदे भे रहने के लिए विवश विया जाता था 
और उन्हें ऐसी सीख दो णाती थो कि वे सोचे कि उन्हें कही फोई देख ने ले या उसी 
आयाछ मे सुन ले । इसवा एक ही अपवाद था-स्पार्टा । इन घारणाओं में से बुछ पो 
तो प्लेटो ग्रहण कर लेता है ओर पुछ के विशद्ध जूमता है। बह यह परपरागत धारणा 
स्थीवार फर सेता है कि विधाह्‌ यच्चे पैदा परने थेः लिए स्थ्रो-पुरष वा संयोग है; 
पर यह यह नही मानता कि वियाह विसो तरहवा पर्म-सस्वार हैया स्त्री-पुरप का 
आध्यात्मिक समागम है--या यह कि विवाह से परिवार मे किसी पवित्र क्षंतरण समाज 
का जन्म होता है । दूमरो ओर यह स्थ्रियों को अलग परदे में रपने की स्लामान्य यूनानी 
भ्रपा का विरोध करता है और चाहता है कि वे भी राज्य पे मुबत जीवन में उतरें और 
उसके सादे कविकारों और कर्तंथ्यों मे पूरा भाग लें ॥ 


बाद वाले दृष्टिवोग से आरंभ फरने पर हम यह सबते हैं कि जिस यर-गृहस्थी 
में स्त्रियां परदे में रहती हों, शंपत्ति वा संदचय जिया जाता हो, णीवन संवीर्ण हो, वह 
ब्लेटो को पूटी माँस़ो नहीं सुहाता था ।वहू उसे राज्य वो एक्सा और उसके सारे 
रादस्यो के सहन विकास में वाघक रामकता था। हम ऊपर वह जाए हैं कि एयेंस वी 
प्रथा के विपरीत प्लेटो ने शिक्षा को परिवार के मियत्रण से हटा कर राज्य के हाथों 
में देने का प्रपश्न किया चा। अब हमे यह देखना है कि राज्यकी एकता को पूर्णा 





]. इसका मतलब यहू नहीं कि यूनान में परिवार की भावना थी ही नही। 
यूनानियों वी पारिवारिक भावना मे गहराई भत्ते ही न हो, उप्तमे ऐक्निकता 
जरूर थी और प्लेटा ने इसी ऐक्व्रिकता पर प्रहार किया है। वह परिवार 
को इतना क्मज्ञार नही मानता कि उससे कोई मतलब ही न सध सक॑ पर साथ 
ही वह उसे इतना सबल अवश्य मानता है कि राज्य के साथ उग्ते एकाम्वित 
नहीं तरिया जा सकता ओर उसके गोरख-घघे इतने अधिक होते हैं कि उसके 
सदस्यों का अबाघ विकास नहीं हो पाता । बर्नेंट, अरिस्टाटल आन एज्ुकैशन, 
06, नोट 2, 32--3 से तुलना कीजिए । 
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प्रदात करते के लिए संरक्षकों के संदर्भ मे उसने कंसे राज्य को ही एक-मात्र परिवार 
दता दिया है ; और राज्य को सबल बताने के लिए अपने उत्कृष्ट स्त्री-पुए्पो कोन 
विशेषकर स्त्रियों को -“नोन, तेल, लकड़ी' की चिता से--जो उन्हे राज्य की सेवा 
से विरत करती है--मुक्त करके उसने कैसे अपने स रक्षको के जीवन से परिवार का ही 
अत कर देने वी कोशिश की है। हमारे लिए जिस धर का इतना महत्व है, प्लेटो के 
लिकट बहू विष्त-बाधा है। हम कह करते हैं--हर मंप्रेड का वर उसका गढ है” 
प्लेटो का जवाब होगा--“दीवारें दह्वा दो । बहुत हुआ तो उनके-भीतर सकी्ण-परिवा र« 
स्नेह ही पनपता-वइता है. ; और कही उल्टा फल निकला तो उतप्ते स्वाध॑ प्रवृत्तियो 
और रुद्ध क्षमताओं को आश्रम मिलता है । दीवारें ढहा दो भोर जहाँ दीवारें रही हो, 
यहाँ सामान्य जीवन बी पुली हवा फा सचार होने दो”। इस तरह, घर की निदी 
यह कह कर की जाती है कि दह एक लकीर खीचकर हमें औरो से अलग कर देता है 
और उस लकीर के भीतर स्वार्थ -भ्रवृत्तियाँ पनपती-बढती हैं ; और प्लेटो चाहता है कि 
हम देछे किस तरह "हर व्यवित दुनिया भर का साज-सामान जुटा-जुटा कर अपना घर 
संसार बसा लेता है, और किस तरह सबसे अलग-घलग होकर अपने बीवी-बच्चों के 
साथ भपने निन के फुध्-दु खो मे दूब जाता है” (464 0--0)। “्लेटो के भनुसार यह 
घर गृहस्यी ऐसी जगह है जहीँ प्रतिभा की जोत बुझ जाती है, सारी दावितयाँ सिमट 
घ्िकुड कर रह जाती हैं ; पत्नी दिन-रात चौके-चूल्हे वी होकर रह जाती है (460 00)$ 
“ओछेपन का बोलवाला होता है। उदाहरण के लिए गरीब अमौरो के तलवे चाटते 
रहते है। परिवार के पालन-पौषण में और घर-गहस्थी के लिए जरूरी चीज़ें जुटाने 
में आदमी को हर वषत परेशानी ही परेशानी उठानी पश्ती है!” (465 9--0) | सक्षेष 
मे प्लेटो देखता है कि परिवार एक ओर तो स्वाथ की जड है जो बढ़ते-वडते कुदुम्ब- 
कलह और नगर-द्रोह का रूप धारण कर सकती है बोर दूरारी ओर विकास का अवरोध 
करने वाली शिला है जिसकी वजह से स्त्री-पुर्ष जो बन सकते थे, नहीं बन पाते ; जो 
काम कर सकते थे, नही कर सकते और इस तरह से नतो वे स्वथ 'न्यायनिष्ठ' हो 
सकते है (बयोकि न्याय कत्तेंब्य-पालन में निहित होता है) ओर ने जिस राज्य मेथे 
रहते हैं, उरो ही 'न्यायनिष्ठ' बना पाते है। जिस दिन उसका अत होगा, वह दिन राज्य 
के लिए एकता वा (जो अच्छी चीजो मे सर्वोपरि है), व्यक्त के लिए स्वतेत्रता का और 
राज्य तथा व्यकित दोनो के लिए स्वाय के नवोदय को दिन होगा । पर एक तरह से 
देखे तो यह कहता भूल होगी कि घ्लेटो का लक्ष्य परिवार का अत करना है। अप्तल 
मे जो चीज घह चाहता है, वह है--परिवार का सुधार-सस्कार, उसके एक नए 
रूप की प्रतिष्ठा । अगर एक अर्थ मे यह कहां जा सकता है कि वह राज्य से परिवार 
को ख़त्म फर देना चाहता है, तो दूसरे, और अधिक गहरे, अर्थ में यह कहा जा सकता 
है कि वह राज्य में ही परिवार का समावेश कर देना चाहता है। लगता ऐसा है मानो 
बहू बब[इली राज्य वाले पुराने ज़माने मे लौट जाता चाहता है जवकि नागरिकता का 
क्षय होता था वधुत्व , और वह राज्य कोया राज्य के शासकों को एक परिवार का 
ओर परिवार को एक राज्य का रूप दे देदा चाहता है! ; बह तो दोनो को एकान्दित 
., उत्पीदक-वर्गों के पास जिस तरह व्यवितिगत सपत्ति बनी रहतौ है, उसौ तरह 
घर और परिवार भी बना रहता है। जिन कारणों से सपत्ति का साका 


व0 ॥] पलिनिषों का साका 33 


बर देता चाहता है जिगमे अंत उनमे से एक या भो नहीं होगा बल्कि जिस प्रतिद द्विता 
के वारण उनके दोच साई पैदा होती है, उसमे निहित परस्पर-विरोध दूर होगा। 


प्लेटो फे तम-प्रयाह में दो पाराएँया तरगे हैं-एफ पा संद्रघ स्िवियों के 
उद्घार से है, दुसरी बा बिवाह के सुधार से । पढ़ने तो उसने स्त्रियों के उद्धार के नाम 
पर (45] (456 0) पारिवारिश जीवन वी गामस्या था विवेयन पिया है । उसका 
पिघार था कि छ्थियो को पर वी घहारदीयारोी के भीतर रशाने था वरिणाम फिर्फ 
यही नहीं होता कि उनवा विकास रक जाता है, यह्यि गह भी होता है कि राज्य 
अपने आधे गदस्पो थी सेया से शाप थो वेटता है । पुरुष त्तो घट॒गुणी प्रतिभा के कादर्श 
वी पविद्धि मे सम्रे रहे है और उनके लिए आवश्यव है कि ये अपना पर्मशेत्र सीमित 
परे और विशेषीबरण वी दिशा में बढ़ें; जबकि स्प्रियों पेः लिए (बच्चे पैदा करने 
ओर पालने-पोसने पे; बलाया। बोई भी एक याम निश्चित नहीं विया गया और उन्हें 
सब पाम 4 रने यो धधिवार मितना चाहिए जिन्‍्हे करने वी उनमे स्वाभाषिय योग्यता 
हो । जव प्छेटों उनके स्वाभाविक रभान पर विचार यरता है, तव सयसे पहले बह 
पशु-जगत के एक दृष्टात पते प्ररणा ग्रहण फरता है। घुरू गे एक अवतरण में उसने 
सरक्षकों बी तुलना रसवाली करने वाले युत्तो गे वी थो भौर अब्न बह बहता है कि 
(45) () रफवालोी करने का काम तो घुत्ते और बूतिया दोनो ही बर गकने हैं। दोनों 
में बस एक अतर है और वह यह कि ुतिया बुत्ते से भुछ कमजोर होती है। दोनों की 
क्षमताओं वा स्वरूप एप जेसा हो होता है: पलत: दोनों या प्रशिक्षण भी एय-जैसा 
होता है | इस प्रवार अगर हम यह दुष्टांत मान लें तो हमे स्थीकार करना होगा कि 
स्त्रियों ओर पुरुणो में एक-सी क्षमता होती है ओर उनके लिए एउ-सा ही प्रशिक्षण 
जरूरी है। लेविन, पशु-जगत्‌ से लेकर जिन दुष्टाततों यो गरानव-जोवन पर लागू जिया 
जाता है, उनमे दिवत्त ग्रह होती है कि पशु और मातव समकक्‍द्षा नहीं होते ; और 
अगर हम मानव के नैतिक संसार को पथुओं के: नीति-निरपेक्ष समार के अनुर्तप ढातने 
लगें; ठो हम या तो स्ट्रेप्सिएडस (ऐोले पृ७]]) दी लीक पर पर जाएंगे या गिपार 
में कंलीवभीज पी तरह (ओर डाबिन के नेशागिक बरण-सिद्ात के बाधुनिक विकृति- 
वर्त्ताओं की तरह) "जिसकी लाठी, उसवी मैंस' वाली बात मानने लग जाएँगे । प्लेटो 
प्रशु-मृष्दि के दृष्टात का सहारा लेकर ही तर्क नही करता ; वह मानव प्रकृति केः 
विश्लेषण द्वारा भी अपनी बात सिद्ध करने वा प्रयत्न करता है । प्लेटो यह नहीं सानता 
कि स्त्री-पु्रप में कोई प्रकार-भेद हैं। नारी पुरुष से केवल एक बात में भिल है---बह 
जनती है। और सारी बातों में वह दुर्वलतर पुरप जैसी होती है। उसमे वे ही क्षमताएँ 
होती हैं जो पुरुष में होती हैं पर देसो शत गही होती। प्लेटो वी दलील है कि 
किसी एक बात मे भेद हो तो उसे और बातो मे भी भेद का आधार बना लेना मूर्खता 
है | स्त्रियों की प्रकृति मे ऐसा कोई भेद नही है जो राजनीतिक जीवन में उनके योगदान 
पर अपर डाले (455 #-.-8)। और-और क्षेत्रों की तरह राजनी ति के क्षेत्र मे भी स्त्रियों 





संरक्षकों तक ही सांमत रवा गया है, उन्ही कारणों से स्त्रियों का साका भी 
उन्हीं तक सोमित रखा गया है। संरक्षक-नवर्ग के सदर्भ में संपत्ति के सामे कए 
एक ही परिणाम ओर निष्कर्ष है--स्त्रियों का साका 
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की क्षमता पुरुषों की अपेक्षा हीनतर होती है । अनेक स्त्रियों भे सरक्षवों के राजनीतिक 
कार्य करने वो क्षमता नही होती जैसे कि बहुत-से पुरुषों मे भी नहीं होती॥ लेकिन 
कुछ स्त्रियाँ ऐसी जारूर होती हैं जिनमे संरक्षलों के वे सारे काम करते वी क्षमता 
होती है--मले ही कुछ कम मात्रा मे हो--जिनसे पुरुष संपन्‍न होते हैं ॥ इन स्त्रियों 
को प्रशिक्षण मिलना चाहिए और इसी तरह की योग्यता बाद्थे पुरुपो के साथ मिलकर 
उन्हे सरक्षकों के रूप मे काम करना चाहिए। यदि ऐसा न हुआ, तो न्याय का सिद्धांत 
पराजित हो जाएगा और राज्य में ऐसे तत्व बने रहेगे जो अपनो सहज योग्यता के 
अनुरूप उचित काम न कर रहे हों । हम देख सफते हैं कि ध्लेटो स्त्रियों के अधिकारों 
के बारे मे उतना उपदेश नहीं देता जितना उनके ककत्तेत्यों के बारे में और अगर उसका 
लक्ष्य स्त्रियों को घर-गइस्थी के बधन से मुक्त करना है, तो वह उन्हे दृद्दत्तर समाज वी 
सेवा मे लगाने के लिए हो है | वह राज्य के लिए स्त्रियों का उडार चाहता है। यदि 
स्त्रियों को सरक्षकत्व के हल्के काम करने का प्रशिक्षण दे दिपा जाए तो राज्य की 
सेवा-व्यवस्था को नया बल मिलेगा और उसमे भविक कार्यकुशलता आ जाएगी; 
पर, अततः इसो तरह की व्यवस्था ही सच्ची स्वतंत्रता है। इसमे नारी पुरुप-जीवन 
की पृरता में उसके सांध कंधे से कंधा मिलाकर खड़ी होतो है भोर इस तरह अपने जीवन॑ 
की पूणता भी प्राप्त कर लेती है। 


परतु जो योजना नारी को राज्य की सेवा में लगा देती है, उसका जाति को 
बताए रफने की भौतिक धावश्यक्ता के साथ किस तरह भेल बेठेगा? जो योजना 
तारी को परिवार के जीवन से हटा से जातो है, उठमे संरक्षत्र-वर्गे के बीच विवाह 
को और बच्चो के जनने तथा पालने-पोसने वी क्‍या व्यवश्था होगी ? हम एक ल्षण के 
लिए माने लेते हैं कि एकपत्नीत्व की प्रथा तब भी चालू रहती है। पुष्प-संरक्षक खुली 
बैरको मे एक साथ रहते हैं; उनके पास ऐसो कोई जगह नही होती जहाँ वे अयनी 
पत्नियों को ला सकें । स्त्री-स रक्षक मो इस तरह को जिंदगी विताती हैं और इसी ढंग 
से रहती हैं, वे अपने पतिषों के लिए घर-गृइस्थी नहीं जमा सकती | ऐसी परिस्थितियों 
में एक्पस्लीस्व का अर्थ झ्िफ यही हो सकता था कि पति अपनी पत्नो को जब-तव ही 
देखता) (ध्यायद अपनी बैरको मे या द्ययद उसको वेरकोभे) ओर चूंकि वे दोनो हो 
शाज्य के काम मे लीन रहते, अतः उनमे से कोई भी बच्चों की देख-भाल न कर पत्ता । 
चर जब पति अपनो पत्नी के संसगं से बचित हो जाए और पति-पत्नी दोनों बच्चों 
वी देख-भाज्न न कर सकते हो तव एकपत्नीत्व-प्रथा के अस्तित्व की कोई सार्थकता नही 
रह जाती। इसीलिए, प्लैटो साम्यवादौ व्यवस्था की और उन्पुख होता हे जिसमे सं रक्षको 
की पत्तियों और बच्चों मे सबका साका रहे (456 0---466 99) + इस व्यवस्था को 
तरजोह देने के दो कारण थे । पहला कण तो भोतिक है । पशु जगत्‌ के उदाहरण से 
संकेत मिलता है कि अगर घोडो को अच्छी नस्ल तैयार करनी हो, तो बापको एक 
अच्छे घोड़े का ज़्यादा से झद्ादा अच्छी घोडियो के साथ और एक अच्छी घोडो का ज्यादा 
से ज्यादा अच्छे घोडो के साथ सभोग करावा होगा--बाशरिकों की अच्छी जस्त तैयार 
करने के लिए राज्य को भी इसी स्िद्धात का पालन करना होगा। मनचाही एक पत्ली 


]. स्पार्दा मे तरुण पति अपनी पत्नी के पास चो री-छिपे ही पहुँच पाता था । 
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ग्रहण करने बी प्रथा के: वजाएं राज्य वो ऐसी साम्यवादी व्यवस्था लागू करनी होगी 
जिस पर उत्तया अपना निपश्रण रहे । जब सरक्षक भोर सरक्षिकाएं बे रकों में साथ- 
साथ रहेंगे और उनके एक-से ही बामन्याज होंगे, तव स्वभावतः वे एक-दूसरे के साथ 
समोग भी बरेंगे, पर यह संभोग नियमित होना चाहिए और इस ढंग से नियमित 
होना चाहिए कि राज्य वा अधिक से अधिक साम हो । विवाह उपयोगिता-प्िद्धात के 
अनुषूल होना चाहिए और अगर ऐसा हुआ, तो इस अनुकूलता के पारण हो उत्तमे 
एक पवित्रता आ जाएगी (458 छ) ॥ जाति का जीवन-प्रवाह बनाए रसने की दृष्टि से 
पिवाह सबते झुयांदा उपयोगी त्तय सिद्ध होता है जब योग्पतम और प्रोह्ठम माता-पिता 
योग्यतम सनतति को जम्म दें । यह बात घोडो, शिवारी वुत्तो और बसेट्य चिडियो-- 
सब्रके चारे में मच है; और मनुष्यों बे्बारे मे भी वृद्ध बम सच नहीं । इसलिए 
उचित आयु और नियत मौसमों में सरक्षरों कौर सरक्षियाओं में जो सबसे अच्छे हों 
उन्हें भस्पायी विवाह-सूभों में बाँध देता चाहिए ओर इन विवाह-सबरधों के फलस्वरूप 
जो सतति पैदा हो, राज्य को उसवा और सिर्फ उसी का पातन-पोपण करना चाहिए । 
यह कोई सकरता नहीं; यह तो सकरता के बिल्वुल विपरीत है । प्लेट सतति के 
उत्कर्प के लिए गभीर और राज्य-निमत्रित वियाहों वा स्वप्न देसता है और विवाह 
के उन्मूलन का तो प्रश्त ही नहीं, यह तो उसे पावनता प्रदान करने वी बात सोचता है 
और दसके लिए वह उसे उस पावनतावारों घश्म सदय--शमाज के महत्तम श्रेब--को 
29 हा साधन बना देता है जिससे प्रत्येष् श्रेयपूर्ण औौर पावन राज्य वा आविर्माव 
होता है । 


प्लेदो विवाह में जो सुधार बरना चाहता है, उसभ्रा यह पहता और भौतिक 
कारण है और यही उसकी सुघार-योजना वा पहला भाग है शिसका सबंध सतति के 
उतर से है। पर, उसने जिस सुधार का सदेश दिया है, उसके ने तिक कारण भी हैं। इन 
नैतिक बारणों वा उसकी योजना के दूसरे भाग से सवध है। उसका मन है कि जब 
इन गंभीर परिणयोत्सवो को ऋतु आया करेगी तो इतने विवाह हुआ करेंगे कि सरक्षकों 
यी सख्या स्थिर मोर अपरिवत्तित बनी रहे । दाद भे जब इन विवाहों के परिणाम» 
स्वश्ट्प बच्चे पंदा होंगे तब उन्हें ठुरत ही उनवी माताओं के पास से सरकारी शिशुपालन- 
केंद्रों मे भेज दिया जाएगा और उन्हे यह कभी नहीं बताया जाएगा कि उनके माता- 
पिता कौन हैं। माँ को अपने बच्चे के लालन-पालन के चारे मे कुछ नही करना पड़गा, 
उसे यह भी कभी पता नही चलेगा कि उसका बच्चा गोन-सा है; बल्कि शिन माता" 
पिताओं का विवाह एक ही ऋतु में हुआ होगा, उन्हें यह सोचना सिखाया जाएगा कि 
उस ऋतु से उचित समय के बाद जो बच्चे पेदा हुए हैं, वे उत सबके बच्चे हैं और इस 
तरह जो बच्चे पैदा होगे, उन सबको यह सोचना सिखाया जाएगा कि वे आपस में 
भाई-बहन हैं। यह व्यवस्था फ्विर उपयोगिता की कसौटी पर खरी उतरेगी और 
सर्वश्रेष्ठ संतति पैदा करने की व्यवस्था की तुलना में कही अधिक गभीर अर्थ में उसको 
अनुरूप होगी। राज्य के लिए एकता के सूत्र से बढ कर ओर कोई श्षेय नही है (462 8)१3 





[. स्पप्ट कहा जाए, तो ष्लेटोवादी राज्य के निकट सबसे बड़ा श्रेय न्याय है पर्तु 
न्याय में एक इकाई अथवा व्यवस्थां का भाव निहित होता है और प्रत्येक 
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जो चौज़ राज्य फे तिए संबसे उपयोगों है ओर जिससे राज्य का सबते ज़्यादा भला 
होता है, वह यह है #ि उसके सदस्य स्वयं को एक शरीर को भाँति समझें, ये जहाँ 
तक हो सके, एक मन-प्राण होकर कार्य करें (4७2 0.0) ; थे एक हो चीड्ञों को 
अपना समसें, एक हो लोगो से प्रेम करें, और एक ही पदा्षों के लिए 'मेरा' भोर 'तेरा' 
शब्दों का प्रयोग करें। स रक्षक और प्रजा के परस्पर संबंध वी दृष्टि से प्लेटो के राज्य 
में एकत्व है ओर यह एक्त्व सरक्षकों ओर पोषकों का सामजत्म है। संरक्ष्ों वा 
एक दूफ़रे के साथ जो संवंध है, उप्तकी दृष्ि से भी उत्तम एकत्व रहता है और उसवा 
आधार है प्रशिक्षण बो अनिन्‍्तता तथा चोजो का साझा । और बंत मे, जिस व्यवस्था 
भे व्यवितगत पैतृकता की जगह मिली-जुल्ी पैतृकता प्रतिष्ठित हो जाए, उसके माष्यम 
से अगर सरक्षक एक ऐसे परिवार वा रूप धारण कर लें जिसमें सब एक दूसरे के 
सबधो हो (या समझें कि एक दूसरे सबधी हैं) तो जहाँ तक संरध्षाफों का सब ध है, उसमें 
एकत्व की प्रतिष्डा होगी। इसके अतिरित समान पैतूकता को इस पद्धति से एकता 
वी उदभावना होगी और यह एकता राज्य की सारी व्यवस्थाओं और सस्थाओं में 
सामजस्य तंथ। संगति के रूप में व्यवत होगो। पहलो बात तो यहू है कि वह साकी 
संपत्ति-प्रणाली को समुचित पूरक होगी। साभी सपत्ति को आप बव्यक्ितगत परिवारों 
के साथ नहीं मिला सकते वयोकि व्यवितगत प्रिवार ब्शकितिग्ंत संपत्ति के अर्जन की 
प्रेरणा देता है, ओर जब तक परिवार रहेगा, तब तक अर्जन बी भी सहज प्रवृत्ति सक्रिप 
रहेंगी । फिर, विधियो और मुकदमेवाजी के उत्मूलव से भी इसका मेल बेठ जाएगा 
और प्लेटो इसे अपने राज्य का बनिवाये लक्षण बनाना चाहता था। इसका अर्थ होगा 
बैधिक नियमों वी निर्जोव व्यवस्था को जगह पारिवारिक आद्ार-विवार की सजीव 
भावना को प्रतिष्ठा और लोग बैधिक विवशता के वजाएं घंधुता सथा स्नेह के 
बैयक्तिक भावों से प्रेरित होकर अपने पडोप्तियों के प्रति सहज रूप से अपने करत्त3प का 
पालन करेंगे (464 0 --2)। शिन राज्यो के शासक एक परिवार के सदस्प होंगे, उनमें 
राजदोह का डर कभो न होगा ओर शित्त समाज के सदस्य भोतिक चिताभों भौर घर- 
गृहस्थों के झन्तदों से मुक्त होंगे और स्नेह तथा सहज संहानुभूति के सुखद सूत्रो मे बेंबे 
होगे, उस समाज में सुज़ का बास रहेगा?। प्लेटो को कल्पना ने जिस नए नगर की 


सदस्य उसके एक अग के रूप में कार्य करता है; ओर इस इकाई में जिततों 
अधिक एकता होगी, उतनों ही आसानी से प्रत्येक सदस्य स्वर्य को उस इकाई 
का एक अग समेझेगा ओर अग के रूप में आचरण करेगा जिससे न्याय की 
प्रतिष्ठा हो सके | इस प्रकार चूंकि एकता न्याय के लिए आवश्यक है, ऋतः 
उसे राज्य वा सबसे बडा थेय समझा जा सबता है ॥ 

]. युवित्तदी जा सकती है कि प्लेढो का समेन्सअधियों के सबधों के बारे में बहुत 
अधिक बाज्ञावादी दृष्टिकोण है।यह तो दोक है कि घुटने पेट को ही नदते 
हैं पर यह भी जगविद्दित है कि जहाँ चार बासन होते है, सटकते हैं । पर, 
अगर हम यह भान लें कि प्लेटो का दृष्टिकोप सही है और परिवार मे इतनो 
पूर्ण एकता है तद परिवार का अस्तित्व सार्थक हो उठता है-- वह श्रेष को भाप्द 
कर लेता है। अत: यहाँ प्लेटो अपने ही बात काटे दे रहा है । बहरहाल, 
जैसा कि अरिस्टाटल ने कहा है. उसको तके-शूंखला में एक दोष तो पाया 
हो जाता है--वह मान लेता है कि जो बात संवंधियों के छोटे से दायरे के 
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रखना मी है, वही उसके धासवों वा 'घर' होगा--और बिसी घर से उनका कोई 
सरोगार नहीं होगा | बह वचन से नही बिक बर्म से भी उनवी 'दिलृभूमि' होगी और 
भआतृ-स्तेह पे उत्साह से समान नामरिवता बी भावदा को पोषण मिलेगा। 


प्लैदो पी विवाह-सुधार-योजना बेस अनर्गत श्रेष्ठ सतति उत्पन्न करने वे तत्त्व 
या उसके निव॒ट उन तत्त्वों बी अपेक्षा वम महत्त्व है जिनसे राउ्य वी एकता पुष्ट होती 
है। फिर भी यह तत्व है बडा दिलचस्थ | प्रजनद-दास्त्र के इस सिद्धात वी कि अच्छे 
भुण क्षानुवशिक रुप में चलते रहते हैं, थिओगनिम्न के करण काव्य में अभिव्यवित हुई 
है! | "हम अच्छी नर के भेदों, गधों और पघोड़ों वी तलाश मे रहते है और लोगों 
बाग विश्वास है कि जो स्वयं अच्छा होता है, उतरी रनति भी अच्छी होती है” । बाद 
के जमाने में जेनोफॉन ने साफ्रेटीज़ को आनुवश्चियता वी समस्या पर सोच-विचार 
करते दिलाया है। वह यह बताने वी कोशिश करता है कि अच्छे मौँ-वाप वी औजाद 
हमेशा अच्छी बयो नही होती । साक्रेटीज वी युकित है कि बात अच्छी नस्ल के होने से 
ही पत्म मही हो जाती ; यह भी आवश्यफ है वि भा-बाप दोनों अपने पूर्ण उत्वपं 
पर हो? | रिपब्लिक में प्लेटो ने पछुओ, विशेषकर सांड-पोडों के प्रजनन (459 8-- 
460 ६) के दृष्टांत या उपयोग परते हुए इस समस्या वा बँशानिक भावना से बहुत- 
बुछ आधुनिक जीव-यैज्ञानिक के: ढंग पर सामना किया है । साप्ेटीज थी तरह प्लेटो भी 
यह मानता है कि अच्छी से अच्छी नस्ल से संतति का प्रजनन उसी समय कराया जाना 
चाहिए जब बह अपने पूरे उत्वपं पर हो-- ओर इसीलिए उसने पुरुषों के लिए तो 
दच्चे पैदा घरने की आयु पच्चीस से पचपन गाल तक ओर स्प्रियों के लिए बीस से 
चालीम सात तक निश्चित बी है, और यह भी नियम बना दिया है कि अगर इन 
सीमाओं से बाहर होने पर सभोग हो, तो बच्चा पैदा नहीं होने देना चाहिए ओर अगर 
चंदा हो जाए, तो उसे मोत के घाट उतार देना चाहिए । आपुनिक सुजननशास्प्री 
विधान वो पैरवी नही करता और विधान-मडल मे विवाहों यो जो व्यवस्पा निर्धारित 
बी जाए, उस पर आम तोर से अविश्वास करता है पर इसके विपरीत प्लेटो यह बात 
एकदम राज्य पर छोड़ देना चाहठा है और कला एव काब्य वी तरह विवाह का भी 
निपमन करने के लिए कमर बस लेता है। उसके नियमन का एक प्िद्धांत हमे माल्यता 
वी याद दिला देता है। जन-सस्या को वृद्धि वह भी नहीं चाहता--पर माल्यस की 
तरह उसका कारण आर्थिक नही ओर न यह डर ही है कि उसके लिए साना-पीया नही 
जुटाया जा सकेगा। वहू जन-सख्या वी वृद्धि का विरोध करता है तो राजनीतिक कारणों 
से, अपने राज्य की राजनीतिक स्थिरता की रद्या के विचार से | आधुनिक जीव-वेजानिकों 
की तरह उसका विश्वास है : “समाज-स गठन वा लश्य होना चाहिए अनुशूलतम संख्या 

बारे मे सही है. उनके वड़ें दायरे के बार मे भी सच होगी। दोबातें हैं, (१) 

वृत्त वा आकार, और (2) उस्ता संवंध-सृत्न। प्लेटो भूल जाता है कि 

एवंता लाने मे पहले त्तत््व्का कितना महत्त्व है। बह परिवार-वत्त वा तो 

ब्षत॒ कर देता है ; परंतु उसके ऊपर आधारित उन प्रेरद-हेतुओं और दागित्वों 

को बनाएं रखना चाहता है जिनका उससे पृथक कोई अर्थ नहीं होता। 

. गीत 83 और क्रमश: । 
2. झ्ोनोफॉन, मेमोराबिलिया, 9. 4, $ 23 
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अधिकतम सख्या नही! । इसी उद्देश्य को लेकर वह विवाहों की संख्या नियंत्रित करने 
की कोशिष्न करता है; इसी उद्देश्य की पूर्ति के लिए वह इस बात की पैरवी करता है 
कि कुछ प्रतिदध लगाए जाएँ । उदाहरण के लिए, वह इस बात को बहुत बुरा समझता 
है कि जो सोग एक जमाने से अपाहिज हों उन्हें दवा-दाह के वल पर दयादा दिनों तक 
जिंदा रखा जाए। अगर समोग आयु को तियत सीमाओं के बाहर हो, तो बहु गर्भपात 
का समर्थन करता है और कुछ स्थितियों में तो दह शिशु-हत्या तक वी पैरवी करता 
है? । किसतु नुल मिलाकर यह कहा जा सकता है कि हालाँकि प्रजनन की समस्याओं में 
प्लेटो की दिलचस्पी है, पर इनसे कही ज्यादा चिता उसे शिक्षा-प्मस्याओं की है। 
सुशवत-शास्त्रकार प्रकृति और लालन-पालव मे भेद करते हैं ओर प्रकृति के महत्त्व पर 
जोर देते हैं । प्लेटो का सबसे पहले ओर सबसे उ्यादा विश्वास सही पालन-पौषण में 
है और उसने इस वात पर जोर दिया है कि सहो परिवेश्ञ मे तरुणों पर शिक्षा का गहरा 
प्रभाव पड़ता है। सपत्ति के साम्यवाद की योजना की तरह उसकी विवाह-सुधार- 
योजता भी, शिक्षा-योजना को तुलता में, गो है?। 


प्लेटो की विवाह-पुघार की योजना पर समग्र रूप से विचार करें तो हम देखेंगे 
कि उसके अनेक पक्ष और अनेक प्रयोजन हैं । वह अच्छी संतान पैदा करने वो योजना 
है बह स्न्रियों के उद्धार वो योजना है ; वह पटिवार के राष्ट्रीयक रण की भोजना है । 


१. बाटेसन, बॉपोलॉजिकल फंक्ट एंड स्टूक्चर ऑफ सोसाइटी, पृ० 2।॥ 

2. इस आखरी बात के संबंध में रिपब्चिक का एडम का ससस्‍्करण देखिए, 
], 357---60॥ 

3, सफलता की वश-परपरा के आधार पर वाटेसन ने प्लेटो को त्रिवर्ग-व्यवस्था 
को जोव-विज्ञात कौ दृष्टि से सही माना है और उसे अंगीकार किया है 
(बु० क०, पृ० 33)। 'उल्रिंवर्तत की नवीनताएँ' सामने आते पर श्रेणियों की 
अंदला-वदलो हो जानी चाहिए--प्लेटो का यह प्रस्ताव भी जौव-विज्ञान की 
दृष्टि से ठीक है। यह और कहे दिया जाए कि जहाँ प्लेटो ने रिपब्लिक में 
समशोल स्थ्री-पुर्षो के विवाह नी प रवी कौ है, वहाँ उसने पॉलिटिश्स और लॉच 
में अप्तमान शील घाले रुत्री-पुसुषों के विवःह का समर्थन किया है। पॉलिटिक्त 
मे उसने तक दिया है (30 0) कि समान शोल वाले स्त्री-पुरषो के विवाह के 
परिणामस्वरूप संततति भ्रष्ट हो जाती है । लॉच मे उसने भसमान शील बाले स्त्री 
धुरुपो के विवाह का ("प्रत्येक व्यक्ति को अपने साथ के लिए अपने से विरोधी 
प्रकृति के व्यक्ति को ढूंढवा चाहिए'', 773 8) इस जाधार पर समथ्थेन क्या है 
कि समूचा राज्य मिश्वित स्वरूप का हो जाए। उसके विवाह-तिद्धात मे यह जो 
परिवत्तंन हुआ है, वह उसके सामान्य राजनौति-सिद्धात के परिदत्तेन के अनुरुष 
है। उसने रिपब्लिक में आदर्श संविधान और आददर्श विवाह का समर्थन 
किया था ; परव्र्तों दोनो रचनाओ में उप्तने मिश्चित विवाहों क| और--जैसा 
कि हम आगे चलकर देखेंगे--मिथित सबिधान का समर्थन किया है। एक 
दिलचस्प वात यह्‌ है कि लॉ मे प्लेटो ने दो ऐसे उपायो की पैरवी की है जिनसे 
अच्छी सतति पेंदा करने मे मदद मित्र स के--एक ठो यह है कि पेतीस साल 
की उम्र के बाद अविवाहितोपर कर (774 8) लगागा जाए ओर दूसरा 
यहू कि वर-वधू के बीच, एक तरह से स्वास्थ्य प्रमाण-पत्रों की अदला-बदलो 
हो (77 ४£---772 8) ; (आगे अध्याय 4 (पध) से तुलना को जिए) | 


है 
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उसका उद्देश्य यद है कि सतति सुघरे ; स्त्रियों को--और पुस्षों को भी--अधिक 
स्वतत्रता मिले ताकि वे अपनी क्षमताओं का अधिकतम विकास कर राके ; राज्य मे-- 
या मम से कम राज्य के धासकों मे->अधिक पूर्ण और जीवत एववा स्थापित हो । 
स्वेटो ने अपने सामने जो उददंइ्प रखे हैं, उनसे हम आसानी से सहमत हो सकते हैं, 
पर उसके साधन स्वीकार करना बुछ बटिन है; और अन्य स्थतों बी तरह यहाँ भी 
कोई घाहे तो प्लेटो के पिद्धातों वो स्वीकार कर शबता है, पर उनके प्रयोग को 
अस्वीवार। स्त्रियों के उदार की उसकी जो योजना है, उसागे बहुतो को सहानुभूति हो 
सकती है; किर भी इस योजना के मूल में जो तक है, उससे अनेक छाकाएँ पैदा हो 
जाती हैं। आसिर, स्त्री-पुरुष मे स्िफ मही भेद नहीं कि पुरुष बीज डालता है और स्त्री 
बच्चे को गर्भ मे धारण बःरती है, या अगर मूल भेद यही हो, तव भी उनसे और अनेक 
जेंद पैदा हो जाते हैं जो यडे गहरे हैं। सभी वा स्तीत्व कोई अतग-पलग चीज़ नही 
होती कि बस एक उसी नाते वह पुरष से भिन्‍न है । उसवा समूचा व्यक्षिततव इसरो 
प्रभावित होता है । स्त्री प्रगृत्पा परिवार का प्राण होती है और यह बात भूलने का 
मतलब है परिवार का प्रॉपा्त ॥ '्लेटो यह मोल घुकाने के लिए तंयार है । प्रशमति से 
ही उसका अपना एक विशिष्ट कार्य है और यह बार्य शिशुपालन-फोंद्र को सौंपना यह 
हमेशा अस्वीवार करेगी। उसऊे बच्चो को बड़ा होने मे लदा समय समता है। पातन- 
पोषण के थिना उनवा वाम सही चल राव ता (ओर इस दृष्टि से दूसरे पशुओं देः बच्चो 
के साथ उनकी तुलना नहीं पी जा सबती) । इसीलिए यह काम उध्के लिए हमेशा 
छिदगी भर का काम रहेगा! ॥ अविवाहिन नारो समार के उन्मुकक्‍तवर्मक्षेत्र मे उत्तर 
सकती है, विवाहित स्त्री वा जीवन-कर्म उमके लिए तँयार रहता है और निश्चय ही 
राज्य यो सच्ची नीति यह नहीं कि मातृत्व वा! अत कार दिया जाए, बहिएः यह है दिए 
उसे एक विद्िष्ट बाय माना जाए, समाज के भ्रति एक देन माना जाए। एसी में न्याय 
की सिद्धि है और इसी के द्वारा माँ सामान्य जोवन में अपनी स्थिति ग्रहण करती है भौर 
अपनी स्थिति के अनुस्प वाम करके न्याय की सिद्धि करती है? । 


प्लेटो को अस्थायी और राज्य-नियत्रित विदाहों की जो योजना है, उसके 
बारे में भी बहुत हृद तक यही बात बही जा सबती है। माँ-बच्चे के सबंध की तरह 
पत्ति-पत्नी के संबंध का भी आजीवन महत्त्व होता है। यह असभव है कि स्त्री-पुरप 
बस सभोग के लिए हो एक-दूसरे से भिलें और फिर अपनो-अपनी राह चर दें।हो 
सकता हैं कि उनके मिलन का सुख्य प्रयोगन यही हो पर जैया कि अरिस्टाटल ने कहा 
है, अततः वे 'जीवन-मंत्री' के लिए एक-दूसरे से मिलते हैं। दोनों के समान हित मे स्थायी 
दिलचस्पी ही उनके परिणय-सूत्र का आधार वनती है और जीवन को सही दिशा में 
ढालने वाले जो अनेक प्रभाव हैं उनमे से एक है सच्चे विवाह को मची या स्थायी 


. तुलना कोजिए, अरिस्टाटल, पॉलिटिड्स ],, 5, $ 24, 266, ७ 4, 

2. यहाँ शायद यहू कहने की ज़रूरत न हो कि इसका स्त्री के मताधिकार से कोई 
संबंध नही है (दह्‌ बिल्कुल अलग विवय है)। इसका संवध तो प्लेटो की इस 
योजना से है कि स्त्रियां पूरी तरह से राजनीतिक जीवत और कार्ये-कलाप मे 
लीन हो जाएँ। 


ईः 
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आध्यात्मिक संयोग | जब प्लेटो अच्दी संतति पंदा करने के लिए काम-प्रे रणा पर राज्य 
के नियत्रण की बात सोचता है, तेब वह इस प्रेरणा को एक अवात्तबिक अपूर्त धारणा 
का रुप दे देता है। यद्दी नही, वहू व्यवित को भी एक साधन मात्र बना देता है और 
सो भी जीवद के एक ऐसे पश्ष मे जहाँ व्यवित सवसे अधिक सहज रूप मे स्वत: साध्य 
होने का दावा करता है। जहाँ व्यवितत्व का भाव सबसे प्रखर होता है, जहाँ सपूर्ण 
भानव--उसकी देह ओर प्राण, विवेक ओर भावना, सारे विचार, सादी वासनाएँ, सादे 
सुख, और वह सब-कुछ जिससे देह की भूख-प्यास मिटती है; अपनी तृप्ति चाहते 
हो, वहाँ वह व्यक्तित्व के एक मूल अधिकार का निषेध कर देता है?। लेकिन 
यह उतने महत्त्व वी वात नही , प्लेटो कौ मूल आलोचना तौ इस वात कौ लेकर होगी 
कि उसने विवाह-मूत्र के सच्चे स्वरूप के प्रति न्याय नहीं किया है--और न उसने 
परिवार के नेतिक मूल्य-महत्त्त ओर भावश्यक्ता को ही समझा है। भरिष्दाटल की 
पॉलिठिक्स ओर एथिकस में इसका सहानुभूति से विवेचन हुआ है | वह एक संदिग्ध 
श्रेय के लिए जमी-जमाई सस्था को उखाड देता है और एकता के ताम पर आचारों 
के उस विद्यालय का ही विघ्वस कर देता है जिसमे कत्तंब्य का पाठ अधिक आसानी से 
पढ़ लिया जाता है बयोंकि वहाँ स्नेह का पुट रहता है, और वँयवितक भावना का 
आलोक रहता है | पर, हम देखेंगे यह प्लेटो वी विद्येषता है कि राज्य वी झंडावरदारी 
करते-करते सस्याओ के प्रति उसकी भौहें टेढी हो जाती हैं और शायद यह उसके राज- 
नीति-दर्शन की सामान्‍य आलोचना है कि वह अनेक्ता मे एकता की स्थापना पर्याप्त 
रूप से नही कर पाता १ 


. ध्लेटों के पास भावना के लिए कोई जगह नहीं । वह उसे कंठोर उपयोगिताबाद 
क्ली कसौटो पर कसता है। सिम्पोद्धियम के लेखक में यह दात अशव सी लगती 
है। सुदर अगर उपयोगी नहीं तो और वया है ? 


(गी रिपड्लिक में साम्यवाद का सामान्य सिद्धान्त 


साम्यवाद कौ सपूची योजना के अतगेत चाहे बह साम्पवाद सपत्ति का हो 
या विवाह का, यह घारणा पाई जाती है कि आध्यात्मिक घुराइयो का जित सौतिक 
दक्ाओं से संबंध होता है, उनका अंत करके वाध्याध्मिक बुराइयों को दूर करने वी 
दिशा में बहुत शुद्ध किया जा सकता है। पद बात हमेशा याद रसनी चाहिए कि 
प्लेदो की चिकित्मा में आध्यात्मिक आहार-संपम पहुंचा और मुझ्य उपचार है, पर 
भौतिक पदार्थों की निर्मम शल्य-व्रिया भी उसबा एक साथन है; खूँकि ब्राध्यात्मिक 
बुराइयों के साथ भौतिक दछ्याएँ गुधी होती हैं, इसलिए प्लेटो को सगता है कि भौतिक 
दशशाएँ आध्यात्मिक बुराइयों का कारण हैं ओर चूंकि कारण वा अत करता, कार्य 
का अंत कर देना है, अतः: वह जीवन की भौतिक्न दशाओं का आमूल घुघार बरने 
वी दिशा में प्रवृत्त होता है । प्लेटो को मादा है कि वह लोगों को जीवन बौ एकदम 
भिन्‍न, भौतिक ओर बहिरंग परिस्थितियों मे रहने के लिए विवग फरके उनसे 
परस्पर, एकदम भिन्‍न भावना और भिन्‍न मनोबृत्ति पैदा कर सकेगा । अरिस्टाटल ने 
इस घारणा वी जो आलोचना की है, उसका सार बहुत सरल है । आध्यात्मिक रोगों 
के लिए आध्यात्मिक औषधियों को जरूरत होती है। व्यक्ति को सतु वी शिक्षा 
दीजिए और वह अपने भीतर के सत्‌ से उन्हीं भोतिक दशाओं को जो पहले बुराई 
से घिरी हुईं थी, श्रेय की ज्योति से जगमगा देगा। भोतिक दशाएँ संहवर्त्तो 
होती हैं, कारण नही होतीं, ये सत्रिय शक्तियों के रूप में नहीं अवसर्रों के रूप मे 
हैं। अवसरों से श्लिलवाड करना वृषा है। वह दृथा द्वी नहीं, वह आदमी को 
बिगाड़ता है, कमज़ोर करता है | लोगों को 'नोन, तेल, लकड़ी' को चिता से मुक्त 
करने का अतिवायें रूप से यह मतलब नहीं हो जाता कि वे स्वतंत्र, आत्मिक जोगेत 
जीने लायक हो गए हैं, ओर यह दाक तो कोई भो कर सकता है कि जिम जगत्‌- 
जाल में हम सबके जरेबन फंसे हुये हैं क्या उससे भौतिक ज्ावश्पकता पूरी होने के 
साथ-साथ नैतिक प्रशिक्षण भी नही मिलता और जैसा कि प्लेटो छा विचार है, कया 
उसके लोप हो जाने से 'ओलंपिक विजेताओं' के जीवन के बजाए 'शुकर-जीवन! का 
आविर्भाव तो न होगा ? 
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प्लेटो के बिवन भें कुछ-कुछ मब्ययुग के तत्त्व हैं, संसार और उसके प्रलोभतों 
के प्रति कुछ-कुछ साधु-पंन्मासियों का सा डर है। वह दुनिया से भाग कर किसी 
एकांत कुदी में शरण नहीं लेता । 'सेक्रोप्स के नगर/* से उसे इतना प्रेम है कि बहू 
उसे छोडकर स्थगें मे स्थित किसी नगर को नही पाता चाहता । उसका बस चले तो 
बह यही चाहेगा कि उस नगर के वत्तेमान ढाँचे को तहस-नहस करके उस्ते अपने मत 
के अनुकूल ढाल ले । फिर भी, इस मानव-संसार के प्रति उसके मत मे असंतोप का 
भाव है... जैसे अरिस्टाटल मे यह भावना है कि हर चीज़ की उसके उत्कृष्टत्म रूप 
में ब्याल्या की जाए और फिर जोबन से जो वुछ मिल्र सके उसे हतो-खुशो स्वीकार 
किया जाए--पह विश्वास करते हुए कि-- 


अशिव में मो शिवता का लेश--निरंतर विद्यमान है; 
जहाँ हो सद्विवेक का हस, वही वम-नीर-क्षीर का शुद्ध ज्ञाम है । 


इस तरह, व्यक्षितगत सपत्ति के श्रल्लोमनों बे! बावजूद अरिस्टाठल ने इस 
आधार पर उसकी साथेकता सिद्ध की है कि वह व्यवितत्व का आधार है भोर नेतिक 
कार्य का साधन, और इस तरह प्रिदार की चाहे कितनी स्लरीमाएँ हों; उसने यह 
दलील देकर परिवार की साथंकता प्रमाणित की है कि वह आचरण की पाठशाला 
है और राज्य की भूमिका । प्लेटो पर यह बारोप जासानी से लगाया जा सकता है 
कि बह भौतिक साधनों से आध्यात्मिक लक्ष्य की सिद्धि चाहता है और बुराई के 
अवसर दूर करने के प्रयत्न में वह अच्छाई के अवसर भी दूर कर देता है। फिर भी, 
प्लेटो ने इस विषय का जो विवेचन किया है, वह एकपक्षीय है और थ्लेटो के 
विचारों में अर्ध-सरय ही निहित है । आखिर, यह तो एक भयंकर भूल है कि मन को 
उस्रके भौतिक परिवेश से स्वृतन्त्र समझ लिया जाए या यह निविशेष दृष्टिकोण 
स्वोकार कर लिया जाए कि 'समाज-सुधार मे सबसे मूल शर्ते है--चरित्र'। शेवसपीयर 
ने यह कहा कि अशिव में भी शिवता विद्यमान रहती है पर उसने प्रकृति की भी 
बात फही है-- 
प्रद्ृति इृव जाती है अपने परिवेश मे, 
ज्यों-रजक के हाथ सदा भर जाते रख में । 


यह सोचता अकसर एक दवियातती सदक हो है कि चीछ्लो मे परिवत्तेन की 
कोई ज़रूरत मही होती और चीज़ों के भ्रति हमारे मत का जो ्ंष्टिकोण होता है, 
उसी में गलती होती है। जीवन कौ दाहरो चौजो का अस्तित्व चेतना में होता है 





* सेक्रोप्स यूताव को पुराण-क्या का एक विशिष्ट व्यविंत है जिसके बारे में 
समझा जाता है कि वह एटिका प्रदेश कय पहला मरेश था और उसने एपेस 
नगर की स्थापना के सायशसाथ सम्य जीवन का समारभ किया था। उसे 
श्रेय दिया जाता है कि उसने विवाह प्रथा की तीव डाबी, नर-वलि के 
रिवाज का अत किया और अपनी प्रजा को देवी-देवताओं को विधिवत्‌ 
पूजा-अर्चना करना सिखाया | लक्षणा से 'सेफोप्स के नगर का अभिप्राय हैं 
कोई भी समुल्तत साथारिक नगर । 
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और मनुष्य के लिए उनका इसके सिवाय कोई अस्तित्व नहीं कि वे उसकी चेतना 
में बसी होती हैं। यदि वे उगकी चेतना में बच्चो हुई हैं, तो वे उसके आत्म का अश 
हैं और आत्म-निर्णय वा अभिप्राय है उस बात्म का निर्णय जिसकी ये अश हैं । 
अपनी मंतद॑स्तु से मिन्‍न आत्म-चेतना का अस्तित्व नहीं हो सकता ओर अगर उस 
अतबस्तु में ऐसी बाहरी चीज़ें शामिल हैं, जो बुरी हैं, तो निर्णयकारी आत्म उनके 
अनुष्प ही निर्भय मरेगा । अगर हमे प्लेटो के साथ न्याय वरना है, तो हमे उसके 
सिद्धात वा यह वास्तविक सत्य रापमला होगा हि मन थवने परिवेश ये साथ अपना 
सामजस्य करता है। सुरर परिवेश में वह खुदर हो जाता है और अगुदर परिवेश्ञ मे 
अगुदर । हम यह बह सजते हैँ कि मन बुरी चोड़ों मे स छान कर सच्ची चीज़ें ग्रहण 
कर राकृता है। पर, स्लेटो ते इसके विपरीत जिस रात्य का अनुमव किया था, यानी 
यह कि युरी चीएे अपनी बुराई को छाप मस पर डालती हैं, वह भी भुता नहीं देमा 
चाहिए | हो सकता है उसने परिवेश के प्रभाव या अतिरजित वर्णन किया हो, पर 
हमे चोवस रहना चाहिए कि यहीं हम उसके प्रभाव वो घढावर न देखें । सामादिक 
परिस्थितियों का चरित्र पर असर पड़ता हूँ और व्यवितगत संपत्ति के बुछ ऐसे रूप 
तथा पारियारिव जोवन को कुछ ऐसी विश्येपताएँ भी होतो हैं शिनसे मन का विवास 
बुठित हो जाता है और वहू भटने यगता है। अगर हम प्लेटो थी आलोचना करने 
की हिम्मत करें भी तो हमे इस बात को #िि बुरे परिवेश के बुरे असर में उसका 
विश्वास था, उतनी आलोचना नहीं करनी चाहिए, जितनी इर बात की कि बह बुछ 
ऐसी चीछों को बुरा मानता था जो भ्रठ॒त्या बुरो नहीं होतीं। रिपब्लिक के जो तत्त्य 
हमे बुरे लगते हैं, उनका झोत भी तो एक ऐसी उदार आत्या पी सवेदनणीलता हो 
है जा संपत्ति के नामूर ओर पारिवारिक स्वार्यापता के घुन जेसी बुराइयों से 
बहुत पीड़ित है । इसमें सदेह नही कि वे बुराइयाँ थी पर, किर भी वे उन संस्थाओं 
वी मूल तत्त्व गही थी जिन्हें उन्होंने विकृत कर दिया या । 


स्पष्ड है प्लेटो के दृष्टिकोण में बुद्ध प्रतिक्रिया का तत्व भी निहित था | बह 
मानता है कि संस्याएँ मने की उपज होती हैं, फिर भी उसने सम्य जीवन की बअनेवः 
संस्थाएँ अस्वी हार कर दी हैं। यह बात असगत लग सकतो है और सहज ही यह 
पअब्न सामने आता है कि जो विद्यारक संस्थाओं को मत की उद्भावनाएँ समभता हो 
सोर जो उन्हें अवती बुद्धि की धारणाओं के बल पर ही मस्‍्वीकार कर सकता हो, 
चह उन्हें वयों अस्वोकार बरे॥ यह ऐसा प्रश्न है जो बुद्धिमान्‌ सुधारक को हमेशा 


]. जिस तरह प्लेटों के बारे में यह बहा जा सदता है कि उसे पर्याव्त 
सुमवदता नहीं है (पू०26।,परा० शि० !), उसी तरह उसके बारेमे 
यह भो कहा जा सकता है कि उप्तमे पर्याप्त आदशेंवादिता नहीं है। यथार्थ 
बुशाइयों के प्रति वह इतना सजग है और उनसे इतना पीडित है कि वह 
परिवार जैसी संस्था के उज्ज्वल पक्ष को और उसके समग्र महत्त्व को नहीं 
देख पाता । अरिस्टाटल कम संवेददशील और अधिक तटस्व होते हुए भी 
परिवार और फिर संपत्ति तथा नाटक के दशन का निरूपण कर सका है, 
पर प्लेटो जो मानो दर्शन के निरूपण में ही खो गया था, इन चीज़ों की 
मीमांसा दी करते-करते रह गया है । 
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अपने आप से पूछना चाहिए और उसे यह सोच कर जरा भी हःछ में होगा कि जिन 
संस्थाओं का निर्माण, सधारण ओर अनुमोदन अनेक पीढ़ियों के चुद्धिन्बेल से हुआ 
हो, उनका बह अपनी बौद्धिक धारणाओों के बल पर ॒ विरोध कर रहा है। पर बहू 
शक प्रइन का सामना दूसरे प्रइव से कर सकता है। क्या ये संस्थाएँ सही मन की 
चद्भावनाएँ हैं--ऐसे मन की जो उपयुवत साधनों के सहारे सच्चे साध्य की थोर 
बढ़ रहा हो | सत्य वी तरह भूख भी जड़ तक पहुँच सकती है भौर बत्रसर देखा 
गया है कि जब सशवत बुद्धि के विचारों के पोछे प्रबल इच्छा-शवित और जाकर्षक 
व्यक्तित्व का बल होता है, तव ये सुकाद बिना किप्तो सच्ची परीक्षा या विवेचन के 
हो समूचे राष्ट्र के जीवन मे समा जाते हैं। इतिहासकार देखता है कि वे राष्ट्र के 
जीवन में धवेश पा गए हैं ओर जम गए हैं, उसे एकदम उनकी पविश्नता मे विश्वास 
हो जाता है, भौर जो लोग उतंक्रा विनाश करना चाहते हैं, बह उन पर क्षारोप 
तगाता है कि उत्तने इतिहास-बुद्धि की क्मो है मोर वह भूल गए हैं कि “वर्तमान की 
जड़ें अतीत में फैली हुई हैं” । फिर भी, दार्शनिक को यह जिज्ञासा करने का अधिकार है 
कि उनका कैसे आविर्भाव हुआ, ये किस अधिकार से जीवित हैं और उनसे मन के 
किस तत्त्व को भभिव्यवित होती है; भोर जो उत्तर मिले, उससे अगर उसका पसतहोष 
न हो, तो उत्ते यह सुझाने का पूरा हक है कि उतकी जगह किन विचारों की 
रुधापना होनी चाहिए थी, किन को अस्तित्व का अधिकार मिलना चाहिए था झोर 
मन के किस तत्त्व की अभिव्यत्रित होनी चाहिए थो। परंतु इतिहाप्त को कुछ तो 
सम्मान मिलना चाहिए ओर प्लेदी उसे कोई सम्धान भही देता | वह उसकी बहुत 
सारी गतिविधि को गलत करार दे देता है ओर उस्तकी जगह अपने विचारो का 
आरोप कर देता है कि क्या होता चाहिए। अरिस्टाटल की आलोचना मे कौशल 
है, बह नीरस है । "हम भूलें मही कि हमें सुदीधं बरतीत और विगत वर्षों के साक्ष्य 
नी और भी ध्यान देना चाहिए--अगर ये चीजें सही और ठीक होटी, तो उस 
समय लोगों की नजरों से ओमल मे रह जाती” ॥ पर, सच बात यह है कि वया 
होता चाहिए-इस बारे मे प्लेटो के विचार हमेशा परिथर्त्ती गुग की ऐसी नई दांतो 
का सकेत नही देते जितकी खोज न की गई हो, बल्कि वे त्तो छुदुर अतीत की ऐसी 
पुरानी बातें हैं जिनको याद अद भी बनी हो। प्रद्ित्रिया के तत्त्व की हम चर्चा कर 
आए हैं, हम पूर्व जोदभव (०३५४१४४००) तत्त्व को भी चर्चा कर सकते थे। प्लेटो की 
हृष्टि मे “विलासितापूर्ण! राज्य ज्वर से पीडित है। यह जरूरी है कि उसका कुछ 
रखल तिकाल दिया जाएं और उसकी शुद्धि कर दी जाए। उसमे सादगी लानी 
चाहिए। इससे प्लेटो का अभिप्राय यह है कि जो फालतू तत्त्व न्याय-भावना के 
अवुरुष नही हैं, उन्हे हटा देना चाहिए जिससे सारी इकाई मे अनुषृपता आ सके 
इसलिए उसे फिर सांदगी भी स्थिति मे ले आया जाता है, पर अब जिस सादगी की 
उपलब्धि होतो है, अपूर्ण अवस्था मे वह दूसरी सांदगो प्रमाणित होती है और इस 





. पॉलिडिक्स, |. $ 5, 96 (264, 5 2); शा.0, 8 8 (329, 9 33) 
से भी तुलना वीजिए । “जिन चीज़ वो खोज हो चुकी है, हमें उसका टौक- 
टीक उपयोग करना चाहिए और जो चीज़ नहीं है, उसे ढूंढे निकालना 
चाहिए” + 
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तरह जगता है कि प्लेडो पीछे लौटकार जाये बन मार्ग दूंढ रहा है॥ पह एकः ऐसा 
उदाहरण है मानो घोई लेसर प्रयोग प्रते समय अपने ही सच्चे सिद्धांत में तोड- 
मरोड करने लगा हो और ऐसा सगने लगता है कि जय गाभेदीज को 'शूवर-नगर” 
से सच्चे और स्वस्थ प्रतिषप वग साक्षारपवार हुआ, तब उसमे ब्यग्य व या, वास्तविकता 
थी ॥ यह प्रवृति बार-बार उमरी है। संगीत सरल वाद्य यत्नो द्वारा सरल घुनों की 
सरल और सीघो अषमिव्यवित तक सीमित है ? चितन और जरिलतां वा तत्ता दुष्त 
हो यया है और राग फो जगह वाद्य यत्र ने से ली है? ॥ प्लेटो के चिबित्या-विद्धांत में 
आदिम सर्व स्पष्ट है और जब हम पटते हैं वि. चिक्रित्मक का यह पर्तत्प है कि 
बहू अप्ताध्य रोगिपो यो मर जाने दे, तद उप जतली था स्मरण हो आता है जो 
बूडे को भूला रख-रप कर मार डालता है! । प्लेटो ने जिस साम्पवादी व्यवस्था या 
सुभाव दिया है, उममें एक बार फिर क्षादिम तत्त्वों बालन मिलना अगमव है। हम 
पहले पह आएं हैं कि ई० पू० पांचदी हदो के सूनान में लोग नरतत्वीय अध्ययन रो 
अपरिवित न थे ; और हम देश चुके हैं कि यह विश्वास रागरण है कि आमुल 
परिवर्सनवादी विचारफ परभीन्‍वभी कहा करते थे कि 'प्रतृति-पुत्रो' में सामाजिक 
पुतनिर्माण के सरेत मिल जाते हैं। यूनान मा प्राघीस काल में कभी जो स्वष्प रहा 
होगा उसी स्वरूप के प्रतिनिधि आज के युग में ये 'प्रतृति-पुत्र' लगते हैं॥ इसी तरह 
लगेगा फि प्लेटो यूनान को उसदा बचपन देबःर उसदा फिर से गठन बरता चाहता 
था। रिपर्पिफ ने साम्यवाद ये सूल भे ने पे बल स्पार्टा शो पचायती भोजन व्यवस्था 
है, न केवल स्पार्ट वी विवाह-प्रयाएँ है, बल्कि स्त्रियों के सायो बा भी पोडा-बहुत 
ज्ञान है जो आदिम जातियों में प्रचतित घा ओर सपत्ति के साते फे भी शुद्ध 
संवेत हैं जो प्राम-समुदाप में विधधान था। प्लेटो गे थपने आदर्श राज्य थी एकता 
की जो घारणा प्रस्तुत बो है, उस तह में प्रतिक्रिपा का पुःछ तत्व छिपा हुआ है । 
बह एक कबाइली या वशागत राज्य है जो रक्‍त-संयप के आधार पर एंबता के सूच 
पैवेंपां हुआ है । प्तेटी पर फॉलदोव (207८४7०ए 5०) बा या इतिहास को विश्वत 
करने का आरोप लगा देगा और यह तर्क देना आसान है कि वह छुरू तो पहांसे 
करता है कि राज्य को एकता आधिक स्वार्थ के उस भाव पर आधारित है जो 
उत्तका अतिम और सचेत बघन है और अत तक पहुँबते-पहुंचते बहू एकता को 
बघुत्व के उस भावनात्मक बंधन पर आश्वित मान लेता है जो उस एकता वा पहला 


. मूल मे पाइब्रोच (श०८०८एे दर्द है जिसझो जेमिएएन के दाधार पर 
वेब्स्टर ने निम्नलिखित परिभाषा को है, "पर्वतीय पवन जो उस विश्विष् 
राग के उपयुवत होता है निश्तरी संगीतवार या तो झशभिव्यतित्त करेगा 
या हम । 

2. घ्लेटो के इस सुभाव में यह विद्धांव निहित है कि ब्यज्ञित को अपने आप में, 
धलग से जीवम वा अधिकार नही होता । व्यक्ति को जीवस का अधिकार 
उस नागरिक के रूप में होता है--जों राज्य को सेवा कर सस्ता हो। 
प्लेटो के विचार और उसके आवश्यक संशोधन के लिए प्रौन के प्रिप्िएस 
आफ पॉलिटिकल ऑब्लिगेशन, पृ० 57, $ 54 से तुलना कीजिए । 

. कुछ दृष्टियों से स्पार्टा में भो उप सुदूर अतोत के चित मिलते ये जिस्ते 
अन्य यूनानी राज्य पीछे छोड़ चुके ये । 
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अनगढ़ और अचेत रूप होती है । प्लेंटो ने अपता विवेचन आर्थिक प्रेरणा-हैतु को 
सामने रसकर तारिक आधार पर आरंम किया है, ऐतिहासिक आधार पर नही-- 
इसलिए इस तरह का तक तो गलत होगा ; पर इस आरोप मे इतनी स्चाई जरूर 
होगी कि कबीले वी ओर लोटने से ऐतिहासिक हृष्टि को विफलता का सक्रेत 
मिचता है ॥ 


च्लेदों मे जिय साम्यवादी यौजता का सुझाव दिया है, उससे अनेक चरम 
अइन सामने जाते हैं। सावव्र-हवतंत्रता और बेयवितकता के साथ बया उसकी 
गसगति बैठ सबतो है मा वहू इस तरह को वेयक्तिकता का अंत कर देती है ?ै 
दाशमिक निरपेक्षताबाद (फी॥०8०कोप८ श३०पफथय) की जिस व्यवस्था पर वह 
आपारित है, क्या वह व्यक्तिषत अधिकारों वी व्यवस्था के अनुकूल है ? क्यो-- 
जैसा कि धरिस्टाटल ने कहा है-'्लेंटो राज्य के अत्यधिक एकीकरण द्वारा भातृत्व 
वी बेदी पर स्वतजता को, ओर दाशनिक-शासकों की प्रतिष्ठा करके कुशलला को 
बेदी पर समानता को मिछावर नदी कर देता ? प्लेटो का यह लक्ष्य अवश्य है कि 
कोरे ब्यवितधाद का माश फर दिया जाए, “जिसको लाठी उसकी भैस उक्त में 
अधिकारों की जो धारणा निहित है, उसको बद्ध देने वाले व्यवितगठ अधिवारों का 
नाश कर दिया जाए ओर मनचाहा काम करने के अर्थ मे स्वततता का विषैध कर 
दिया जाएं। दूसरो ओर, उसका निश्चय ही यह उद्देश्य है कि वेयवितकता वी रक्षा 
का आश्वासत हो नहीं दिया जाएं, बल्कि वाघ्तविंक अरे मे उसका विवास किया 
जाए और उसके साध हो अभीष्ट मधिकारों ओर स्वतत्रता का भी उत्तवन किया 
जाए ; हम देख ही चुके है कि व्यवित, वास्तव मे, योजता का एक भाग होता है 
और 'सपूर्ण' का एक झंग द्ोता है। सतार की साध्यपरक धारणा मे व्यक्ति वो इसी 
तरह वी घारणा निहित है। यह ससार इकाइयो का सघात नहीं, एक समन्वित 
सपूर्णता है, समग्र योजना है--इसलिए व्यवित अपने आप अलग से खडा मही रह 
सकता । एक सपूर्णंता में वह अपने नियत स्थान प्र खड़ा होगा और सप्रर्ण के 
अंतर्गत किसी योजना से बपदी भूमिका निबाहेणा। इस घारभणा के आधार पर 
स्वतंत्रता का अर्थ होगा--इस भूमिका को अवाघ रूप से निभाने की स्वतञ्ता ; 
व्यवित के अ्षिकारों को मंतत्व॑ उन परिस्थितियों से होगा जों इस भूमिता को 
तिभातते के लिए जरूरो हो, ओर ये परिस्थितियाँ उसे प्रिलनी ही चाहिएँ ताकि 
चह अपनी भूमिका उचित रीति से तिभा सके। निश्चय ही प्लेटो इस अर्थ मे 
स्वृतनता और इस तरह की परिस्थितियाँ पाता चाहता हे । साम्यवाद की सारीवी 
सारी ध्यवस्था का उद्देस्य व्यक्तित को ऐसी हर चोज्ज से ब्ाज्ञाद कर देदा है जो उसे 
राज्य वी योजता मे अपता उचित स्थान लेने से रोकती हो। उस व्यवस्था का 
उद्देश्य है इन परिस्थितियों वो सिद्धि-दूसरे शब्दो मे, उन अधिकारों का आइवासन 
जो उस थोजना में उसके काम के ठोकन्ठीक सपादन के लिए आवश्यक है। पर, 
इसका यह जवाब दिया जा सकता है कि यह साध्यपरक घारणा व्यवित को छोटा 
बना देती है और उसे सपूर्णना के एक भाग के षहलू मे ही केंद्रित कर देती है और 
उती दायरे में काम करने देवी है ) इसके विपरीत, हमारा यह उत्तर हो सकता है 
कि वह ब्यक्ति को छोटा नहीं बनाती, उसका प्रसार धोर विस्तार करतो है । 
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व्यवित की रुचियाँ जितनी व्यापक होती हैं, उतता ही व्यायक उसका स्वरूप होता 
है ओर उप्त समय व्यत्ित संकोर्णवम होता है जब वहू अपने बाप में सीमित हो, 
उमके अपने से परे बुछ हित न हों; और वह व्यापततम तब होता है जब उसबा 
अध्तित्य एक भाग के रूप में होता है ओर वह उसी रूप मे काप करे और अपने आप 
को उस सयूर्ण समुदाय के हिलो से अमिन्‍ते बर से जिसवा बह भाग द्वा। जितना 
विशाल वह अगी होगा जिसवा अग बनरर व्यक्ति काम कर सके; जितनी विविध 
व्यक्ति वी रूवियाँ होंगी, उतना ही बढ़ा उसता वब्यवितेत्व होगा। जीवन वी 
आदर्शोतित यह कही जा सरती है, “आप अपनी मश्ो को परिधि जितनी बड़ा सं, 
बदाइए और दुचिरपों से जितनी विविधता ला सके, लाइए ॥! 


इसलिए, झरूरो नदी कि आतृत्द की सिद्धि के लिए स्थतत्रता का बलिदान 
किया जाएं ; बल्कि आातृत्व के सहारे तो मानव अपनी शक्तियों वा सयसे अधिक 
पूर्णता और इसंलिए सदमे अधि स्वतवेत्रता के साथ उपयोग कर पाता है। जब 
स्थवित के साथ इस तरह वा बर्ताव हिया जाता हैं माना बहू समाज व एक भाग 
हो, तब अधिक्वार नष्ट नहों होते ; व्यक्त वो अधिव्ार मिलत हैं समाज वा सदस्य 
होने के नाते ; और दे समाज द्वारा निर्मित एक प्रयार डी परिस्थितियां हैं जिनमें 
रह कर ब्यवित अपने सामाजिक बततंब्यो का प्रायव कर सके । साध्यपरकू घारणा 
"अधिवारों के संपूर्ण सच्चे घिद्धात की नीब है बयोंकि उम्रम व्यवित थी यह धारणा 
निहित है कि वह समाज का सदस्य है, वह उसी साध्य को पाने के लिए प्रयल॑ंशोल 
है और इव बाम की सारी परिस्थितियाँ उमर सुलम हैं। प्लेटो का विखास या 
ओर दमसने मुख के नाप पर क्षपने पक्ष मे इस आशय यो युवितर्णां प्रस्तुत वी हैं. (के 
उसके दर्शन मे न तो व्यवित्त का बलिदान क्रिया गया है और न स्वतत्रता वा या 
अधिवारों का । उसका बहना है कि उसके सरक्षक सुधो थे यानी ये राज्य में अपने 
नियत स्थान पर काम करके अयनी बैयवितकता को निर्वाध और पूर्ण अभिव्यक्ित की 
उस भावना का परितोप प्राप्त करते थे, जिसे यूनानियों ने प्रसन्नता (गूदाइमोइया) 





]. “मादयों, मेत्री निइचय ही स्वर्ग है और मैत्री का अमाव नरक । मैत्री भीवन 
है और उसका अनाय मृत्यु ॥ आप इस घरती पर जितने काम करते हैं, 
दे मद मंत्री को सातिर ही तो करते हैं। जिस जीवन-दीप का आधार मंत्री 
है, वह हमेश्ञा-हम गा ज्योति देगा और जब बहुत में लोगो का जीवन-दीप 
धरती पर बुझ चुका होगा, तद भी इस मैंश्री-सूत्र से बेंब हुए आप मे से एक- 
एक ब्यक्षित का जीवन-दीप प्रेम की ज्योति से जगमगाएगा । (विलियम 
मारिस, ए ड्रोम मॉफ जान बुल)। "किसी समग्र का अग न होन का मर्य 
है बुछ भो न होना और यह मेरो स्थिति हे ओर जब तक से समार के 
किसी एक भाग में इस तरह से नही समा जाता कि मेरा काम ही समूची 
इकाई को सहारा देना हो जाए, तव तक में अपने आप को इसी रूप में 
समझूंगा । (डॉने, वाल्टन को कृति साइफ में उद्धृव एक पत्र के आधार पर) + 
पीछे परृ० 26, प्रा० टि० ] से वुलना कीजिए । 

2. ग्रीन, प्रस्तिषिल्ष मॉक पॉलिटिकल ऑश्लिगेद्न, पू० 57, $ 39॥ 


346 यूनानी राजनोति-घ्विद्दांत 


बहा है! । उसदा वहा हैं क्लि “अगर राज्य यघोदित होगा तो व्यक्तित ढा 
अपने बाप दिवाश् होगा छोर दह अपने साथ ही बौर सब बा भो हित करेगा! 
(497 8) | ठबं, जहाँ तक व्यवित वो स्व॒ततञ्ता वा संदंध है, प्लेटो दे. साम्यवाद 
मे दोष वहाँ है ?े मानां कि प्लेंटों ने वेबक्तिदता यो छोक समझा है और 
(समाज के सदस्य के रुप में ब्यत्रित के बबाध वार-कसाप वी परिस्पितियों के 
रुप मे) अधिवारों वो भौ ; तव बया उसके सोचने मे कोई गलती नहों ? बह 
सही सिद्धातो से चलता है; पर व्या उन अयोग में यहाँ दोष नहों हो सकते, 
जमे कि अब्यन् हुए है ? इसमे दो दोप दिखाई पड़ते हैं। पहली दात दो यह 
है कवि यह सच है कि 'पात्म' बा विस्तार होना चाहिए और उसी शाराएँ- 
प्रशाखाएं फैतनी चाहिएँ। पर, यह भी सब है कि उसवो एक जड़ होतो चाहिए । 
रुवियों का व्यापक प्रसार दाउनोय हो सकता है--पर यह प्रचार तब तक देआार है 
जब तंक उत्ते सशवत स्थक्तित्व जोर ब्यकिति छो सजग भावना का आधार न मिले। 
जब तवः हमारे सामने आत्म-भादना का वह बाघार न हो, तव ठक रूवियों के 
प्रभार मे बुछ्ध नही रखा और उसका फल नो वुछ नहीं। प्लेडो वो भूल यह है कि 
इमारत वी बात सोचते मे वह नो छो भुला बेठा है, कि वह बात्म-विस्तार वी 
के शिश में यह भुला बैठा कि उसमे गभीरता विद्यमोन होतो चांहिए?॥ प्रायः देखने 
में ब्ञाता है कि उसो मानस को रूचियों बडो विदिष बोर व्यपक्क होती हैं जिसमे न 
न हो प्रभाव डालने को पछ्षमता होतो है ओर न जपनो वेयवितबता हो; भोौर 
व्यवितत्व कौ रुशक्त भावना योयथे परोपदार को कपेक्षां वही क्षागे बढ जातो है 
झौर दुनिया का अधिक भला कर सबती है--भले हो उत्त ध्यतिबत्व बी रचियों 
बा क्षेत्र सकोर्ण हो । एक प्रवार के प्रसार का दूसरे प्रकार के सेंकेंइंण से समखय 
करना होगा बौर इसलिए हमे सबसे पहले अपने आपको अलग्र-जलग व्यक्षिपयों के रूप 
जानना-समलना होगा । इसके दाद हो हम भेद-भादना से ऊपर उठ सरेंगे और 
समझ सकेंगे कि हम एक वृदत्तर व्यवस्पा वे बग हैं घोर वृहत्तर साध्य के साषका 
जब थ्लेटो सर्पात्त और परिदार का उन्मूलन करता है, तब बह अपने शापत्रो बलग- 
अलग ध्यक्तित्यो के रूप मे जानते-समभने बी इसी शक्षित को नष्ट करता है वयोकि 
संपत्ति और परिवार बिसी भी सचेत व्यक्ति-भावना के आवश्यक बाघार होते हैं; 


इस तरह, प्लेटो के साम्यदाद का एक दोए यह है कि बह जिस सच्ची 
आत्म-भावना को जगाना चाहता है, उसो के आपार को सष्ट करके वह उसको 
समावना वा अत कर देता है ॥ वह ब्यक्तित को सोचने, समाज के सदस्य के रूप मे 
वाम करने और सामाजिक इच्छा को अभिव्यक्ति करने का जघिवार यानी जावश्यक 
परिस्थिति नहो देदा क्योकि वह व्यवित के लिए उत्त सबका निषेघ कट देता है जो 
उप्रके चिंतन और वर्म मात्र की तथा किंती भी इच्छा बी अभिव्यक्तित की आवश्यक 


]. कया आदश्ये राज्य के सरक्षक सचमुच 'सुखो' हैं--यह एक घोर अश्न है । 
(तुलना बोजिएं, पीछे अध्याय 0 के ; आगे अध्याय )] घ) । 

2. नेदिलशिपर ने इसे यो कहा है, प्लेटो निगम-मादना के गुणों ले इतना ममिश्नत 
है कि उसने यह भुला दिया है कि “नियमों में बात्मा नही होतो' ॥ 
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परिस्पिति होती है। प्लेटो के चितन में एक और जो दोष देसा जा सबता है वह 
उसकी माँग है कि ब्यक्ित राज्य से नियले स्तर की हिसी व्यवद््या या योजना से 
अपने आप को अभिन्‍न नहीं करेगा ॥ यह मोस्यता इतनों ऊँदी है कि मगुप्य उस तक 
नहीं पहुँच सफता । हर ब्यवित अपने जापकी एक अपेक्षाहइत निचली योजना और 
संजुचित व्यवस्था से अभिन्न कर लेता है और बेघा विए विगा रहे नही साता। 
यह ब्यवस्पा मा योजना है--परिवार । यह सहो है कि राज्य एक सघ है और 
हममें से हरेफ उमा अंग ऐ पर यह भो सच है कि वह संघों वा सप है और हममे 
में हुर कोई इस संपरों का अंदर है । सरिस्टाटल ने यही महान्‌ पाठ पद्या है। किए, 
यह भी सघ है कि राज्य भन बी उपज है, कि यह बहिरग सगटन में मन बा सूत्ते 
स्वृष्प हैं। पर, यह सच नही है कि राज्य वी एकता चढो बात हैं जो एक अवैले 
मन वी एक्सा, या. यह कि एक हो रागटन में मन था सुर्तीररण होना पराहिए-- 
'एुक़् और अधिभाज्प गणराज्य में । 


अगर हम वही दृष्टिकोण स्रीतार बर सें जो प्लेदो ने सुभाया है और राज्य 
को एक साययय जीव के रुप में माने लें यानी एक ऐसी सर्वागूर्ण दशा मान लें 
जिसके अंग एस साध्य पी सिद्धि के सापन हो, तर हम इस तरह की आलोचना वा 
धर्य ओर महत्त्व दपादा अच्छी तरह समन सवेगे! ॥ दस तरह बी सर्वागपूर्ष इकाई 
का प्रतिनिधि आम तौर से मानव-शरोर को माना गया ऐँ जिसके अंग जीवन-रक्षा 
के लिए इकाई के सदस्यों यी तरह होते हैं॥ राज्य वो सावपव जीव फे रूप में 
मानना भावश्यफ भी है और महत्त्यपूर्ण भो--भावश्यकः इसलिए है कि राम्म में जो 
एकता पाई जाती है उसको सच्ची झलक इगसे मिल जाती है; महत्वपूर्ण इसलिए है 
फि इससे राज्य वो एकता के उन झूठे विचारों या प्रतिगार हो जाता है जिनके 
अनुसार यह एकता मूलतः एक देधिक धारणा है कोर उसवा स्परूप एक सदिदेवा 
फल | राज्य की सावयव जीव विपयवः घारणा आधुनिक राजनोति-वितन में शीव- 
विज्ञान से प्रदण बी गई है और व संविदा वो उस वेधिक घारणा के विरुद्ध हें 
जिमका हॉन्स और लॉक यंसे विचारकों ने प्रतिपादन दिया है-दोक वेसे हो जैसे 
घ्लेटो ने अपने साम्यवाद से इसो तरह की घारणा ग्रहण को थोर उसे सोफ़िस्टों के 


], "जब हम एक सावयद जीव की बात करते हैं, तब हमारा ज्र्थ होता है -- 
() कि बह एक ऐसी सजीव रचना है जो अलग-अलग तरह के अनेक भागों 
से बनी है; (2) कि भ्रपनी विभिन्‍तता के छारण, वे भाग एक दुमरे के पूरक 
और परस्पर आधित हैं; (3) कि इसके फनस्व्रुष उस जीव #ा स्वास्थ्य इस 
बचत पर निर्मर होगा कि प्रत्येक भाग अपना उचित कार्य पुरा करे . 
राज्य एक सावयव जीव नहीं होता, वह तो एक सावयव जीव की तरह 
होता है ५ वह सावयव इंसलिए नहीं होता कि बह भौतिक ढांचा नहीं होता, 
मानसिक ढाँचा होता है-यानी वह समान उद्देश्य वो सिद्धि के लिए विभिन्‍न 
भरनों वा संपोग होता है । परतु, यह भानसिके ठाँचा सावयव जीव जेशा 
इसलिए हीता है कि ... समान उद्देश्य को पूकत्ति इस बात पर निर्भर होती 
कि अलग-अलग भाग अपने अन्योन्याश्षित काम पूरे करें” (पोॉलिटिकल 
धो इन इंगलेड फ्रांस स्पेंसर टु टुडे, पृ० 07)॥ 
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रूड़िवादो दृष्टिकोण के विरोध में प्रस्तुत किया । प्लेटो की वरह, आजकल राम्य के 
साथयव जीव-झप पर जो बल दियाजाता है, वह उचित ही है और शुभ है । 
सविदावरक भारणा राज्य को एक व्यापारिक साकंदारो का) रूप दे देती है जिसके 
सदस्मों को एक ६ूसरे से वाधने वाला सिफ एक हो सूत्र होता है--स्वार्थ का ऐच्टिक 
सूत्र | इन संदस्यो ने मानी अपने-अपने घन को एक व्यापारिक सस्था भे लगा दिया 
हैँ जिसे ये राज्य कहते हैं; ओर थे सोचते हैं कि इसप्ते उन्हें काम होगा ओर अगर 
बे देते हैं कि इससे उन्हें कोई लाभ नहीं दृतता--उदाहंरण के लिए, सोफ्सिटो का 
विचार था कवि 'सवल” का इससे बोई लाम नही द्वोता--तो वे अपना रूपया संस्था 
में से वापस ले सकते हैं और ले लगे7। इसके विपरीत सावयब दृष्टिकोण के अनुमार 
यह यघूत ऐच्द्िक नहीं होता, अनिवार्य होता है । उससे हम यह सबक सीखते हैं कि 
राज्य वो एकता न तो हाथो से बनती है और न वह हार्थों से टृढती है; वह तो मनुष्य 
के स्वमाव धर मनुष्य वी आवश्यकताओं का अनिदार्य परिणाम होती है। उसते 
हम सीक्षते हैं कि जंसे शरीर के अग शरौर को नही छोड सकते, वैप्ते दी राज्य के 
सदस्य राज्य को नही छोड सकते और राज्य का विधटन जितना उसका अपना 
मरण है, उतना ही उप्तके सदस्यों का भी है। इस दृष्टिकोण के अनुसार जिस तरह 
ब्यवित का इस रुप भें रॉण्य से संवध हो जाता है कि राज्य व्यक्षित के स्वभाव का 
फल और उप्तके अस्तित्व का अनिवाश् तत्व होता, इसी तरह व्यंवित का व्यवित्र से 
ओऔर नागरिक का नागरिक से सब्रध हो जाता है । एक ही इकाई के सदस्य द्वोने के 
माते नागरिकों का एक-दूसरे से घतिष्ठ सवंध होता है । जैसे एक अग में पोड़ा होने 
पर दीप अगो में भी पीडा-सौ होने लगती है, उप्ती तरह एक वर्ग वी वरिद्रता और 
अधोधति से दोप वर्गों का जीवन भी अमावमय हो जाता है? और इस त्तरह 
शक्तिशाली सदर्श्यों के किये यह जरूरी हो जाता हे कि वे स्वयं अपने ही वह्याण के 


. शिफ़लेवशन्स ऑन फ्रेंच रेवोसूदन में दर्क द्वारा व्यक्षत विचारों से तुलना 
कौजिए । "हमे घह नहीं समनना चाहिए कि राज्य मिर्च या कॉफी, कपड़ा 
या तम्बाकू मो ऐसी हो किसो और छोटी-मोटी चीज के व्यापार में साझेदारी 
का करार है, इससे अधिक कुछ नहीं--ऐसा करार जो किसी भामूली-से 
अस्थायी हित दी पूर्ति के लिए किया जाए भोर किसी भी प्रक्ष की सनक 
पर मग कर विया जाए। 

2. प्लेटों और अरिस्टाटल के बितत से सावपव जोव-दिपयक्र धारणा जिस रूप 
में व्यक्त हुई है; उप्तम एक दोध है >उसमें उन अंगों की कह्पना को गई है 
जो झेप शरीर के जीवन के साथन तो हैं पर उमके भागीदार नही | फिर 
भी, राज्य वी सावयव जीद-विपयक धारणा के जाघयार पर घ्लेटो ने यह 
तक दिया है कि जिस प्रकार जीव में एक बंग का दूसरे के साथ सही 
अनुपात होना चाहिए और सब अंग अलग-अलग समग्र इकाई के अनुकून 
होन चाहिएँ, कही ऐसा न हो कि कोई एंक अंग बहुत अधिक बढ जाए 
और बाकी अगो को नुझसान पहेँ वाए, उसी तरह राज्य में एक वर्ग का 
दूसरे कै साथ सही अनुगात होता चाहिए और सारे बगों का सामंजस्य इस 
भ्रकार होता चाहिए कि वे समग्र इकाई के कल्याण में योग दे सक्के (रिपब्लिक, 
(420 70)। पर, इस घारणा का दूसरा पक्ष अधिक महत्वपूर्ण है। (अध्याय 
9-छ) से तुलना वीजिए) ! 
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लिए दुरंत गदरयों को स्िक्षा और सहायता दें। स्वार्थ ओर आइस्मिपः संबंध को 
हटाकर उसरी जगह प्रतिष्ठित होती है ल्लोकमंगल और जीवंत एकठा को धारणा ॥ 


घ्लेटो के बितत में लोक-मंगल यो भावना प्रणर रूप में पाई जाती है। 
उसने अपने संरक्षरों में जिस गुण की वल्पना दी है, वह है उम्री सत्ता के प्रति 
सजीद घेतना १ उतकी दृष्टि में एदता का बहुत अधिक सहस्त है। “जिससे राज्य मे 
एकरव की स्थापना होती ही, उससे बढ़कर श्रेष ओर ऊडिंसो चीज में नहीं है” 
(462 9)। वितु उत्त पर यह आरोप सगाया जा सकता है दि सावमव जीव 
विषयक धारणा को यह बहुत उ्यांदा शोध ते गया है और "राज्य मरे एकत्व 
स्थापित करने के बारे में उसने अति कर दी है” | 


राज्य के सच्चे साथयव सिद्धति में यह यात माननी पहेँगी झहि सावथव जीवों 
के वर्ग वो विशेषताएं कुछ हद ढक राज्य में भो मिल जाती हैं और अन्य किसी 
बर्गे की अपेक्षा राज्य इस वर्ग के अधिक निवट है, फिर भी उसे पूरी तरह इस बर्गं 
में नहीं रखा जा सकता? । सबसे पहली बात तो यह है कि अगर राज्य को सावयव 
जीव मान लिया जाए तो भी वह एक ऐसी सत्ता होगा जिमके अगो में इच्छा 
विद्यभान होती है, उस इच्छा के साथ उसनी अभिव्यवित वो माँग भी होती है मौर 
उस माँग के साथ ब्यवितयत सर्पात्ति बा. दावा भो होता हे जो इस अभिव्मतित की 
रूप देने के लिए आवश्यक भाषार होता है, आवश्यक माध्यम होता है। दूसरे, राज्य 
ऐसा सावमव जीव होता है जिसके अग अन्य सावयव जीवी के भी अग होते हैं । 
उदाहरण के लिए वे परिवार के सदस्य होते हैं और परिवार ऐसी सावयव सत्ता है 
जिसवा साध्य राज्य के साध्य से होम भले ही हो, पर जिसे राज्य के साध्य बी वैदो पर 
निछावर नही किया जा सवता। परिवार जेसो विसी सावयव सत्ता का, जो मानव 
प्रकृति झौ एक महत्त्वपूर्ण आवश्यकता पूरी करती हो, विनाश नहीं किया जाता 
चाहिए--भले ही पहले-पहले देखने पर बह राज्य को सावयव एकता के लिए घातक 
लगती हो | पर, प्लेटो वेः सिर पर राज्य का भूत सवार हो गया था और इस तरह 
सवार हो गया था कि वह भाग की तरह था जो जो कुछ भो राज्येतर है, उस सवबो 
जलाकर साक कर देता है?। आग किसी भो चीज़ वो अछूपा नही छोड़ती ; वह 
]. जो सावयव सिद्धात पूरी तरह जोव-विज्ञान पर आधारित हो, उसके 
दायरे मे राज्य का नेतिक पक्ष नहीं भाता और न बह उसे स्वीक्वार करता 
है। यहाँ नैविक पक्ष का मतलब यह है कि राज्य ऐसा समाज है जिसके 
सरण सचेत भाव से स्वतः श्रेय को धारणा की ओर बढ़ रहे हूं । प्वेंटो 
का सावयव सिद्धात साम्यवाद पर आधारित है। अत", उसमे इस तरह की 
कोई स्वीइृति नहीं है और उसने सावयव जीव के वर्ग का जिस रूप मे 
भावन किया है, उम्रभे राज्य का एक ऐसा पहलू आ गया है जिमे हवेर्ट 

स्पेसर का सावयव सिद्धांत अपने दायरे मे न ले सवा था| 
2. इस संबंय में प्लेटो स्पार्ट की भावना के प्रति सच्चा था "जहाँ व्यवित 
और राज्य के वीच या तो संघ ये दी नही और अगर थे, तो वे भी यात्रिक 


उप-विभाजन के साधन मा बन गए थे” । एवेस में स्थिति दूसरी थी और 
हम देखेंगे कि बरिस्टाट्स एथेंस के प्रति सच्चा था ) 
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भी राज्य की सावयव एकता के संदर्भ में किसी अपवाद को सहन नहीं कर सकता 
था। यह मनोहृष्टि प्लेटों में सिद्धांततः हो लक्षित होतो हो--सो बात नही। 
विद्व-इतिहास के विभिल्‍त युर्गों मे, मानव-जाति के यवार्य जीवन मे, इसकी बहुत 
बड़ी भूमिका रही है । सोजहवीं सदी बोर फ्रांतोसी ज्रांति के अधिकांश युग की 
ग्रह विशेषता है कि उसमे राज्य को ही एकमात्र सावयव सत्ता मादा गया है और 
उसके गोरव की वेदी पर और सब सावयव सत्ताओं को भेंट चढ़ा दिया गया है| 
घर्म-पुघार-भांदोतत (२६३०एप्ण४०७ को प्लेटोवादी कहना अश्राप्तंगिक भत्ते हो 
लगे, पर अपने एक पहलू मे वह आदोलन राज्य के केंद्रीकरण के उत्त नाम बॉदोलन 
का भाग था जिसने राज्य के मलावा और सारे संगठनों को या तो नष्ट कर दिया 
या राज्य के चरणों मे कुका दिया । यह एक ऐसा आंदोलन है जिपकी कतक लूथर 
में भी मिलती है और मेकियावेली मे भी ; और ये दोनों ही उम्त मांदोलन के अग्नदूत 
हैं! । इस आंदोलन ने एक ओर तो चर्च के संगठन पर प्रह्दर किया भोर उस्त मध्य- 
युग से बदला लेने की कोशिश की जिसमे चर्च को रामी के झासन पर विठाकर 
राज्य को उसकी चेरी बना दिया गया था। दूसरी ओर उससे पुरानी मध्यधुगीन 
सह्पाएँ बह गईं । उदाहरण के लिए इंगलेड में शायर भोर हंड्रेड नाभक संघो का अंत 
हो पया और उनकी जगह राज्य के मनोनीत व्यक्तियों ने ली ॥ फ्रांसीसी क्राति मे फिर 
केंद्रीकरण के आंदोलन का यही असर दिखाई पडता है । १७८६ की क्रांति ने प्राचीन 
शासन-ब्यवस्था (आटं8 ९७7०९) के अयोग्य निरंकुशतावाद का अंत कर उसकी 
जगह गणराज्य के थाततायी स्वेच्छाचारी शासत की स्थापना को और जिस चर्च 
की स्थापना की और जिस चर्चे को राजतत्र ने घामिक स्वतंत्रताओ* के नाम पर 
अपने चरणो में भुकाने की कोशिश की थी, उसका "एक और अविभाज्य गणराज्य 
ने विनाश कर दिया | चर्च से उसकी संपत्ति छीनने के पक्ष में जिस्न तके का उपयोग 
किया गया था, वह महत्त्यपूर्ण है: चर्च एक निगम है जो अपनी आय के कारण 
राज्य की एकता के लिये खतरनाक हे? | 


यहाँ हम एक महत्त्वपूर्ण समस्या पर भाते हैं और बह है सधों के साथ राज्य 
के सबंध की समक््या। पिछने बर्षों मे लोगो के मत पर यह समस्या बहुत छाईं रही 
है और गियर्क के प्रभाव से संधों के वास्तविक व्यक्तित्व, सहुज उद्भव और विकास 





. ट्रीदइके, पॉलिटिक, !- 89 ॥ 

*. मूत्र में 50॥687 0शप्ं७३ शढर है। इसका संकेत उन अधिकारों से है 
जिनका फ्रांस का रोप्तत कंघोलिक चर्च उपभोग करता था। ये अधिकार 
राज्य-शक्ति के विरोध में पड़ते थे ओर फ्रास के भरेशो ने अपनी सत्ता बढ़ाते 
की खातिर चर्च के इन अधिकारों को नप्ड करते का प्रयत्न किया । 

2, चर के प्रत्ति फ्रांसीसी सरकार की नीति से झौर हाल के वर्षों में सत्या-विधि 
के निर्माण से यही बात स्पप्ट होती है। फ्रास में (जव तक राज्य संघों का 
पंजीयत न कर ले और उन्हें लाइसेंस न दे दे, तव तक) सधो के प्रति आपत्ति 
करने की प्लेटीवादी परपरा रही है, पर, इंगलैंड में अरिस्टराटल के पिद्धांत 
का अनुसरण करने की ओर राज्य के अतगेंत अनेक संधों और समुदायों का 
स्वतंत्र अध्तित्व स्वीकार करने की प्रवृत्ति रही है । 
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तथा निहित अधिकारों के बारे में बहुत कुछ कहा गया है! । यूनानी जगत की विधि 
और व्यवहार मे संस्थाओं की वास्तविक घ्यिति कया धी--यहां इसका सवेत दे देना 
तकं-शुखला की दृष्टि से भी उचित होगा, और प्लेदो को समभने के विघार से भी । 
शूनान के आम नंगरों में कुल ओर ढबीले जेंसी सस्याएँ थी जो समान उपासना" 
चद्धति के जापार पर मधदित थीं और जिनके पास साके वी जमीने तथा भमभ्य 
संपत्ति थी । 


“इनमे से प्रस्येक समाज एक जीवत प्राणी है और वह ठब्न तक बना रहेता 
है जब तक उसके सदस्यों में भाई-चारे वो भावना राहतो है। स्वयं राज्य इन 
समाजों मे सदसे अधिक व्यापक होता है ओर उसवा दायरा सयसे बड़ा होता है । 
उसके अताया ओर उसके अधीन जो समाज है, अगर वह उनवो रक्ता नहों झर सकता 
और उन्हे बनाए नही रख सबता, तो उसके अपने अत्तित्व का भौ बोर प्रयोजन नहीं 
रह जाता | व्यकवित-मा्गरिक अपने आपको अनेक छोटे-बढ़े वृत्तों वा सदस्य समता 
है ... भस्येक समाज में जो प्राण-नत्त्व पाया जाता है, वही यूनानियों के लिए विसी 
देवता का सगुण रूप घारण कर लेता है, या यह बहना उयादा सही होगा कि चूँकि बह 
जीवत होता है, अतः उसे दिव्प समभा जाता है ओर इम प्रद्ार उसे सप्यक्तिशद 
सममभा जाता है और अंत भें ध्यवित कहा! जाता है |” 


अस्तु, भूनानी इस विचार तक तो कभी नहीं पेड सके कि निगम विधि- 
च्यवित (]७80० 9८:5०७) होता है। पर जिस तरह मध्ययुगीन मठ अपने इृष्ट साधु- 
संत के व्यक्तित्व में ओर उसके माध्यम से अपनी वेयवितब॒ता की सिद्धि करते थे, 
उसी तरह यूनानो भी संघ को उसके देवता के रूपमे और उसके माध्यम से एक 
व्यवित सममते ये | इस तरह, हालाँकि एपेंस के पुराने पुल और कंबीते सगोत्र-संधों 
के रूप में तो न रहे थे, फिए भी उनका अश्वित्व बना रहा वयोकि वे व्यवित थे या 
उनका देवता ध्यक्ति था और उन्हें नष्द करने का घिरे एक हो उपाय थां--उनकी 
हत्या । जब वलीस्थेनीज के दिनों में डेमों का जन्म हुआ, तो हालांकि वे स्थानीय और 
कतिम इकाइयों थी, फिर भो उनवग जल्दी से एक पंथ दस गया और उनके पास 
एक अपना खजाना तथा धन-संपदा भी हो गई। इस तरह वह वेवल प्रश्नासनिक 
विभाजन ने रहा, बल्कि एक सप्ाण समाज बन ग्रमा जो नागरिकों को पंजी रखता 
था, सीनेट के लिए उम्मीदवारों का चुनाव करता था और ऐस्त बमेक वाम करता था 
जो एटिका के जीवन में डेमों को करने पड़ते थे। कु्मों, कवीलो और डेमों भे उन 
घामिक-संस्याओ की जोड़ देवा चाहिए जो नए देवता या उपासना-पद्धति के आधार 
पर पैश हो गई थी। डायोनीवियस का अपना संप्रदाय था और आकियस- 
सस्कारों के अपने दायरे थे । मंत मे, शिल्‍्पियों ओर व्यापारियों की संस्थाएं थीं जो 


. तुलना कोजिए, पॉलिटिकल स्पोरोश् ओंक्‌ द मिडिख एजेलश, मेटलंड द्वारा 
बनूदित ("दास ड्यूट्शे जेनोस्सेमस्थाफ्टस रेख्ट, ॥्‌. (3, 2, $ ) ओर 
जोहानौज एस्यूसियस । फिगिस, चर्चेत्न । 

24 विलामोवित्ड, स्टा् उंद गेसेलस्वाएट डर ग्रीचेन, पृ० 48॥ 
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अकेली गिल्डे न द्वोकर वौर था देवता के आधार पर संस्या बन सकती थी और इस 
तरह से उनका स्वरूप भी सचेत समाज का सा हो सकता था! । ये सब ऐसी बातें 
हैं जिनको प्लेदो के दश्शन में हमें शायद हो कोई ऋलक मिले, पर अरिल्टाटल के सिद्धांत 
में इन तथ्यों को स्वीकृति मिली है और उसने कद्वीलों और डेमों के लोगों के यारे में 
कहा है कि उनका रूप ऐसी सस्थाओं का है जो राज्य के अनिवार्य भाग हैं। 
अरिस्टाटल ने परिवारों और गाँवो को भी राज्य के संघटक सदस्य वहा है? । 


जित तरह, स्लेटो के मन मे राज्य की एकता का भाव हृढ़ता के साथ जमा 
हुआ है, और उसकी वजह से वह अन्य किसो संस्था कौ सहन करने के लिए तैयार 
नही, उसी तरह वह ऐसे किसी व्यक्ति-सदस्य को भी स्वीकार नहीं करता जो राज्य 
की सेवा करमे लायक न हो । समाज-सेवा हो एकमात्र मंत्र है; राजनीतिक व्यवस्था 
में बेकार लोगो के लिए कोई जगह नही है। राज्य की सेवा में हर तत्व का उपयोग 
होना चाहिए---जिप्त तत्त्त का उपयोग नहीं हो सकता और जो सेवा करने के योग्प 
नहीं है, वह 'अन्यायो' तत्त्त होता है और उसका अंत होना चाहिए। नागरिक के 
ऊपर राज्य के उत्कट दावे की यह जो भावना है, उससे रिपब्लिक कौ अनेक विशेष- 
ताओं का स्पष्टीकरण हो जाता है। इससे अपाहिजो के प्रति प्लेटो के इृष्टिकोण की 
व्याख्या हो जाती है (पीछे खड़-ख देखिए)। वह सेवा नहीं कर सक्ता--इसलिए पयादा 
अच्छा यह है कि वह मर जाए। यहाँ समाज-सेवा के क्षेत्र मे कार्य-कुशलता का स्वर 
इतनॉ तीब् है कि हमारे ऑधुनिक बितत से उसे सहन नहीं किया जा सकता भीर 
राज्य की सावयव घारणा का यह प्रयोग हमे विकृत लग सकता है । हम इस तरह का 
तक॑ करने लगते हैं कि चूंकि राज्य सावयव हृष्टि से एक है, इसलिए उसे चाहिए कि 
बह भ्पने दुर्बल सदस्यों को अपने साथ लेकर चले, अपने सामान्य जीवन की पूर्णता 
से उनके दोषो और अपूर्णताओं का निवारण करे और यह भरोसा रखे कि ऐदवर्य 
और करुणा का सयोग होने से उसके जीवन में अधिकाधिक पू्णता आएगी क्योकि 
जो सदस्य विशेष योगदान कर सकते हैं, उम्हे मान्यता और सहायता मिन्नत्ती है। 
इसके विपरीत, पलेटों मह बहस करने के सिए तैयार है कि चूंकि राज्य एक सक्रिय 
सावयव सत्ता है, मतः हर सदस्य को चाहिए कि यह यरोग्यतापूर्वक अपना काम करे 
और भार का जो हिंस्ता उत्तके हिस्ते मे आए उसे ढोए---या फिर हद जाएं। विशिष्ट 
कार्य की घारणां उप्ते कठोर बना देतो है; दया की भूठी मावभा के फेर से पढ़कर बहू 
न्याय के गुण में कमी नही आने दे सकता | उप्तने एक से अधिक बार कहा है कि 
नर सघुमविश्याँ* वास्तविक राज्यों का अभिशाप है और यद्द सकल्‍्प किया है कि 
उसके राज्य भे नरमधुमविसियों के लिए कोई जयह न होगी । उसने स्त्रियो को मुक्ति 
का जो प्रतिपदन किया है, उसका आधार बह्दी है ; क्योकि इस युवित से स्त्रौ-जाति-- 


]. बिज्ञामोबित्ज, स्टाट उंद ग्रेसेलस्चांप्ट डर प्रोचेन, प० 48, 5!, 4 | 
सोलोन की सस्था-विधि के सबंध में पीछे पृ० 64 देखिए । 

2... एविक्त पा, 9, 88 5-6 (60, ० 78-28); प्रॉलिटिक्त, . 2, 
$ 8 (252, 9 28) और , 3, $ (253, ७ 2-3) । 

* तनिकम्मे लोग । 
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णो नर-मघुमविशयों का जीवन व्यतीत करने के लिए मजबूर थी, वामबाजी मधु 
मविसयों बा रूप से लेती है। पुनः, प्लेटो का कला के प्रति जो दृध्टिकोग रहा है 
उसबा भी यह एक आधार है। स्पष्टत: पला समाग-सेवा वी एक पद्धति होनी 
न्ाहिए और इसलिए उसे किसी स्पष्ट सामाजिक प्रयोजन वी पूत्ति फरनो चाहिए । 
अंत भें, यह उसके साम्पवादी घिद्धाव वां भी एक कारण है क्योकि शाध्यवाद उन 
बाधाओं को दूर फरने थो पद्धति है जो समाज के सबे ऊँचे और सबगे उत्तरदायी 
अंगों में अच्दी से अच्छी मौर भरपूर सेवा के जोश को ठड्ठा कर देती है! । 





प्लेटो बुछ्द-जुछ राजनीतिक रहस्यवादी है जिप्तमे भेद फेः तस्य के विग्द विद्रे ह 
का हाड़ा उठाया है। रहस्ययादी बी तरह यह चाहना है कि पूर्णता बा प्रेमी अपने 
प्रेमपाभ्र फे साप--संरद्षाक राज्य के साप--इस तरह एशावार हो जाए कि सनन्‍्यता- 
सिद्धि री बोशिश में उसनी पृयक संता वा सोब हो जाएं । अरिस्टाटस पे: इस बचने 
में अथाह ज्ञान वी अमभिव्यवित हुई है . “राज्य गो जिंत एश्ता बो उसने सब चीजों 
से बढ़कर माना है, यह एफ्ता बुध वुष्ठ ऐसी द्वी है जिसवा अरिस्ट्रोफेस्स ने त्िग्पो- 
डियम में यह बहकर उल्लेख जिया है कि प्रेमातिरेक के वश्त प्रेमी यह पाहते है कि 
साप-प्ाथ जिए-ब३ ओर दो यी जगह एक हो जाएं ओर इरा रियति गे बद धारूरी 
द्वो जाता है कि वे दोनों पा उनमे से बोई एक मिट जाए? ।” आदिर, किसी सप के 
बल्थिस्य या प्रयोजत एकता ही नही हो सबता । बह तो एक गुष है जो बपने साध्य 
तक पहुँचने के लिए जिसो भी संध में होना घाहिए। ओर वह साध्य है उत्त सप के 
जीवन मी समृद्धि भर पूर्षता (अरिस्टाटल ने इसे आरम-विर्भरता बहा है)। इस 
समृद्धि को सिद्धि तब्र होती है जब विभिन्‍्त क्षण अपना अलगन्मसग योगदान बरें भर 
इसके लिए शहरी है कि ये अपनी मिलता यनाए ररों; और पूर्णता को सिद्धि तथ 
होती है जब प्रत्येक सदस्य अपने नियत स्थान पर रहते हुए अपनी शावित्र वा उपयोग 
करे। सांपन्माव के या एवं्ा थी ६प भावना मेरे बिना शवित वा। वह सोता नहीं 
फूठेगा पर जद्र सक जीवन वी यह पृर्णता और समृद्धि लक्ष्य मं बनेगी तथ तक संप- 
भाव यो स्थिति भी देसो हो होगो जैसे कोई निश्व्राण काया | समते थच्छा समाण 
वही है जो अपने हर रादस्य को यांद दिलाता रहे कि उसावा कत्तंव्य अपने आपनों 
समाज-शेवा में लगा देता है पर इसके सास ही जो स्वयं सह याद रसे कि उम्का अपना 
कत्तंव्य यह है फि अपने हरेक सदस्य की समस्त दक्तियों को उभारे ओर उसको संगी 
रंमावभाओ कौ जगा दे । मूल सत्य है व्यवित्र की आत्मा; और समाज-हिन की बात 





], प्लेटों हर प्रकार की क्षमता बंद उपयोग सत्य सेवा में करने के लिए 
कितना उत्सुक है--इसका एक उदाहरण हमे लॉजच (794 [0--795 0) में 
मिलता है जहाँ उसका आग्रह है कि लडकों ओर लडकियों वो दोनो हाथों 
से काम करने की शिक्षा मिलनी चाहिए ताकि वे अपने धनुपों, गोफनों 
और बरक्ठियों का राज्य की रक्षा में अधिक से अधिक कारगर ढंग से 
उपयोग कर सके 

2. थरिस्ठाटस, पॉलिडिस, 4, $ 6 (262, ७ 9---3) | एकता के प्रति ध्लेटो 
का उत्साह रिंपब्लिक, 462 /--४ में सबसे अधिक मुखर हुआ है । 


354 यूनानों राजनौति-धिद्धांत 


सोचते हुए भी, समाज-ऐेवा के साधक जुटाने के वजाए अगर कोई आत्मा की समस्त 
अतरंग शवितयो को जगाने की बात सोचे तो ज्यादा अच्छा है ॥ 


वर प्लेटो एकदम राजनीतिक रहस्थवादी दिसी भी तरह नहों है। यह कहना 
उचित नहीं है कि वह एकता को सब चीज्ों से बढ़कर महत्त्व देता है। छप्तका चरम 
झादशों है न्याय और न्याय का अभिप्राय है किसो विशिष्ट कम का संपादन ॥ न्‍्याय मे 
अनेक बातें निहित हैं। उसमे यह निहित है कि प्रत्येक अंग को बेरोकटोक अपना काम 
करने छी आजादी है; और इसी लिए प्लेटो ने अपने संरक्षको के बारे मैं कहा है कि 
उनका झावदयक काम है स्वतत्रता का निर्माण करना भौर केवल उन चोजों को 
ध्रश्नप देना शिनसे इस लक्ष्य की पूत्ति में सहायता मिले (395 9-. 0)॥ फिर, इसमे 
सुख भी निहित है--वह सुख जो सहो द्ाध्यों की पूत्ति मे निरत शक्ति की सचेत 
भावना से उत्पन्न होता है और इस्तोलिए प्लेटो दे अपने नगर के वारे में यह भो 
कहां है कि उसकी स्थापना उसके सव नागरिकों के लिए सुख सुलम करने के प्रपोजन 
से हुई है। अंब में, एक ऐसो योजवा के अथे मे उसमें एकता की वात निहित है जिसके 
अंतगेत और जिसकी ज़ियान्विति के लिए हर अंग अपना अलग-अलग काम करता है; 
ओर इसीलिए उसने कहा है कि एकता का सूत्र ही विधिकर्त्ता वा मुख्य लक्ष्य है और 
राज्य का महत्तम श्रेय (462 8-0) + पर, यह स्पष्ट है कि जिस एकता का 
अस्तित्व स्थाय कौ खातिर होता है बह अनेकता के रूप में ही विद्यमान हो सकती 
है। घह अलंग-अबग कार्यों में लगे हुए मलग-अलग अंगों की एकता होनो चाहिए; 
और प्लेटो के राज्य की सपूर्ण रचना, जिसमे तीन वर्ग हैं और इन वर्गों के अल्तग- 
अलग तौन वाम हैं इस तथ्प के अनुरूप हैं। आखिर, प्लेटो अदेकता भे एकता की 
ज़रूरत समभता है भौर हमे याद रखना चाहिए कि जब वह निरपेक्ष और निविशेष 
एकता पर जोर देता है, तब उसके मन में जो एकता होती है, वह अग कौ एकता 
होती है, अंगी की नही । उमका लक्ष्य सरक्षक हैं और शासकन-वर्ग के रूप में उनकी 
पृषक्‌ सत्ता बनाए रखने के लिए वह इतना उत्सुक है कि उनमे आपप्त मे अपना-्तेरी 
का अंत कर देता है भौर साथ ही उनका राज्य के साथ तदाकार भी । दुघरो ओर परि- 
जाम यह निकलता है कि सरक्षक राज्य-हप हो जाते हैं। तीसरे वर्ग का प्राय; लोप 
हो जाता है । सामात्य साम्यंवादों स्थवस्थां मे सहायकों का पूर्ण संरक्षकों मे विलय 
हो जाता है और भेदरहिंत एकता का स्वर तोत्र हो उठता हे । मगर हम इस तथ्य 
पर ज़ोर दें तो हम गरिस्टाटल के शब्दो मे प्लेटो पर राजनीतिक रहस्यवाद का 
आरोप लगए सबते है १ अगर हम रिपब्लिर के पूर्दवर्त्ती भाग और मूल योजना पर 
जोर दें, प्षो हम देखेंगे कि यह आरोप आतिपूर्ण और निराधार है। यह तो सतुलन 
का विषय है ओर प्लेटो के हर पाठक को स्वयं हो यह संतुलन स्थापित करना 
चाहिए। 


अध्याय [[ 


प्लेटो और यूनान के राज्य 


(क) रिपब्तिक--एक आदर्श 

(पथ) आदर्श के आतोक में घास्तदिक 
राज्यों का मूल्यांकत 

(ग) पहली विकृति--धनिकतंत्र 

(पघ) दूप्तरो विकृति--अल्पतंत्र 

(४) तीसरी विकृति--लोकतंत्र 

(च) अंतिम विकृति--निरंकुश-तंत्र 

(8) न्याय और अन्याय; अंतिम मिर्णय 

(ज) प्लेटो और सर्दे-हैलिनवाद 

(कर) नोट--टिमाएत और क्रिटिआस 


अ्रष्याप ।॥ 


प्लेटो और यूनान के राज्य 
(क) रिपब्लिक--एक प्रादर्श 


रिपब्लिक स्वप्नन्तौक है, वह मेघमालाओ मेः दीच में बसा हुआ नगर है, वह 
डूबते हुए मूरण के किरण-जाल वी छटा है जो सघ्या मी एक घटे के लिए दिखाई 
पड़ती है और फिर रात वी कालिमा में सो जाती है--रिपग्लिक गी इस तरह बी 
व्याख्या करता आसान है । पर, रिपब्लिक शूस्य का नगर नहीं है, उसवी नींव वास्त- 
विक परिस्थितियों पर है, उसका सथ्य है. वास्तविक जोवन को दालना या कम से 
कम उसे प्रभावित करना ॥ 


सबसे पहली बात यह है कि उसभो भीय वास्तविक परिस्थितियों पर है। 
उसके आठवें और नवें खडो में यूनान के वास्तविक संविधानों फा विश्लेषण किया गया 
है जिनमे स्पार्टा, एयेंस और सिराबयूज इन सब बे वारी-बारी से समीक्षा हुई है-- 
स्पार्दा एक साथ घनिवतंत्र* और अल्पतत्र का, एपेंस लोइतंत्र वा और घिराफ्यूज़ 
निरंदुश-तंत् का उदाहरण है। प्लेटो के मत ऐे ये सब रोगग्रस्त हैं। इन सब में ज्ञान 
कुंटित है भौर राजनीति-कला के अज्ञान वी तूती बोल रही है। इन सब में विवेक 
से इतर तत्त्वों की बेल बेहद फेल रही है | इन तत्वों मे एक है उत्साह ओर दूसरा है 
चुमुक्षा । उत्साह महत्वाकांक्षा और सधप का मूल है और बुमुशा लोम तथा सामाजिक 
पूट वी प्रेरक । और फिर, स्वायं है जो नगरों मे पृथवत्व के बीज बोता है, और 
जिसके कारण हर जगह एक राज्य की जगह दो राज्यों की स्थापना हो जाती है। 
इस ढँग से रोग का निदान करने के बाद प्लेटो ने अपता उपचार भश्रस्तुत किया है-- 
विवेक वी प्रभुता, वेज्ञानिक और दाइनिक शिक्षा द्वारा विवेक को ज्ञात-मार्गे पर बढ़ने 
का प्रशिक्षण ; साम्यवादी व्यवस्था द्वारा बुष्रुश्ञा के जुएं से विवेक की मुग्ति; उक्त 
व्यवध्या के अत्गत प्रशिक्षित विदेक की निर्ाघ गति द्वारा दो राज्यों का एक राज्य के 





+ मूल में (0007309 दाब्द है जो यूतानी शब्द [000873 से निकला है। 
अरिस्टाटल के अनुसार इससे उस शासन-प्रणाली का बोध होता है जिसमे 
नागरिक ओर राजनीतिक सम्मात घन-संपदा के आधार पर वितरित हों। 
प्लेटो के चितन में इसका संकेत उस शासन-प्रणाली के प्रति है जिममें सम्मान 
अथवा गोरव का विशेष महत्त्व हो । 


358 यूतानी राजनो ति-सिर्दात 


हप में एकीकरण] रोग की ही तरह उपचार का विवरण मी वास्तविक परिस्थितियों 
पर आधारित है। सातर्व खर में जिन प्रधिक्षय का सुझाव दिया गया है, वह वही है 
जो अकादमी मे दास्तव में दिि्य जाता था कौर जहां ठक साम्यवादी व्यदस्था का स्व घ 
है, उसके न ठी उस समय यूनाव में अस्तित्व या और न कमी रहा था, किर मी 
इसमें उन ठत्त्वों का विस्ठार किया दया या जिनसे यूनानी परिचित ये या रहे थे, जो 
या ठी यूनाव को बपनी सीमाओं के भौतर विद्यमानये या सोर्मात के बाहरवी 
जातियों में पराए जाते ये। रिपब्दिक वा स्वम्प मूल सिद्धाँतों के निष्कर्यो पट ही 
आधारित नदी, उसके पौदे यूनादी जीवन के सच्यों का भी देख है। 


चूंकि रिपब्लिक वास्तविक परिस्थितियों पर आधारित थी, इसलिए उसका 
यह उद्देश्थ मी था कि बह वास्तविक जीवन पर प्रभाव डाले। लगर हम रिपक्िक 
(या लौट) ओर उसके सायन्याथ उसके अपने परदर--विश्वेषकर सातवाँ पत्र--ढ़ें, 
सो हम यह विश्वास किए दिना नहीं रह सकते कि प्लेटो के मेने में जो प्रश्न मदसे 
ऊपर था, वह राजनीठिक सुघार का था| राजनीदिक आइथेवादी दोते हुए भीवह 
प्रन है एक बास्ददित राजनीडिज था। हए देख चुके हैं वुद लोगों ने बहा है कि वह 
पूर्ण क्राइर्शवाद तक इम्नतरिए नहीं पहुँच सह कि वह उसे मूर्ते हद देने के लिए बढुत 
उत्मुक या ; कि वह अपने झाम्यदादी मिद्वाठ को श्रभ्िज्चित मरसकों के वर्ग के आये 
टमविणु नहीं ले यदा कि उसे आशा थी हछ्वि अगर उनदा प्रयोग टम वर्ग ठक ही सीमित 
रहा, तो बायद उसे व्यावहारिक रूप दिया जा सद्के । हम इवनी दृटतो ने शाएँगे, यर 
पद जरूर कहेंगे कि चूंकि प्ेटो वा साम्यवाद केवल एक वर्ग का साम्यवाद था और 
चूँकि दमने जिम धिक्ता की वामना को थी, वह योडि-से नागरिकों तक हो सीमित थी, 
अन: उसे विश्वास था कि उसका साम्यवाद साकार हो सकेगा और उसे आया भी कि 
उसकी पिद्मा्ओददा स्वीकार कर ली जाएगी । वह जिस ठगर की नींव रख रहा है, 
बढ़ यूवाती नग्रर है (470 &)॥ "बह असंभव रहीं है ; हम ऐसी चीजों की चर्चा भी 
नहीं करते, जो कय्मव हों ; दार्ताकि यह हम स्वयं मानते हैं किये कित है” 
(499 90)॥ “बर देसारी विधियों छा विमान हो सका, को इतका परिणाम ही सबसे 
अच्छा न निकतैगा दल्कि उनका निर्माय भी असृध्रय न होगा--कृठित मते ही ही 
(502 ८) । “राज्य भोर उसको धझासन ब्यवस्था के दारे मे जो ट्रैंछ कहा गया है, वह 
मिफ़े सपना नहीं है ; बह कशिन है, अननत्र नहों ; पर वह संभव वनी हो सकता है जब 
या दो दार्शनिक नरेय दें या नरेश दार्शनिक” (540 70) ॥ दाईनिक हो और दाशंनिक 
के कप के जिए उचित धरिश्विवियाँ हों, ठव आदर्श को प्राप्त किया जा झजवा है ; 
और इघविए प्लेटो वा विचार दै कि नगर में रहते दाने दस खाल थे ज्यादा उम्र के 
लोगों को याँढी से भेद दिया जाए और छिर निर्मम मदर दाल मासूम बच्चों को 
आदर्थ स्याव की रीवि-नीति का प्रधिन्षय देकर आदर्थ-य्राष्धि के लिए प्रगभल बांस 
किया जाए (540 8)7 
8. यह बइतरण मद्वच्यू् है क्योंकि टमसे लगता है प्येटी के मन में यूनाद के 
विसी वास्ठविक दंगर का जौर उस नगर के वास्वद्िक लुचार छा चित्र है। 
ब्वान देते की बात्र यह है छि यह अदवरध दार्भतिक नरेथोंके उच्चतर 
प्रथिन्नद-क्म के दिवरध के बाद सातवें खड के अत में जाया है। 
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पर, प्लेटो का दृष्टिकोण और है ; और वह रिफ्स्लिदः के नवें संड के अंत मे 
प्रवद्ट हुआ है। “यह नगर तो वस दाब्दो में ही विधमान है; बयोकि में सोचता हूँ घरती 
पर उसका कही अस्तित्व नही है” (592 /) | उसने आगे बहा है कि शायद बह स्वर्ग 
में स्थित है कौर उस व्यवित के लिए आदर्श की भांति है जो उसके आलोक में अपने 
पथ पर चलना ओर उसके अनुरूप ही अपने जीवन वो ढालना चाहे | जहाँ तक आदर्श 
थी सिद्धि का प्रश्न है, हमे उसके दो रुपो में भेद वरना होगा--एक तो उसवा यथार्थ 
मूर्ते रुप है, ओर दूसरा भाव रूप जो सारे समाजों में ध्याप्त दवित के रुप में है! । प्लेटो 
को आदण् के पहले रुप के बारे में आशा थी कि उसे प्राप्त किया जा सवेगा, पर इस 
आधा में सदेह वा पुट भी चा। वितु आदर्श के दुसरे रुप वेः बारे भे वह क्ष्िदा 
साइवस्त था । दूसरे रूप की बात सोचते हुए उगने बहा है, "बह है या कभी होगा-- 
इमब्री कोई चिता नहीं ।” उसका निर्माण तो विचार से हुआ है, 'इसलिए वह कक्‍्गी 
नही बता, मोर इसीलिए हमेशा के लिए वन चुवा है”; और अगर उसवा अरितत्व दम 
रूप में है भौर बना रहे किः वह मानव मेरे विचार और परम यो प्रभावित फरता रहे, 
तो काफी है । इसलिए प्लेटो को अपने आदर्श पी स्यावहारिकता बी कोई साय चिता 
नहीं है। जिज्ञासा तो एक बादर्श के लिए है, यह सिद्ध बरने के लिए नहीं हैकि 
आदर्श चौड़ों का अस्तित्व हो सवता है (472 0--0) । तिद्धांत मे जिस पूर्ण सत्य वी 
बल्पना की जाती है, व्यवहार उससे उन्‍्नीस ही रहता है ; वर्म विचार या अनुचर 
होता है (473 #) | गोचर वस्तु-जगवु सिद्धार्तों वी रंगमूमि है, पर उरामे सिद्धांतों 
पर प्रतिबंध ही प्रतिवघ लगे होते हैं, वभी इस छोर पर प्रतिबंध, कभों उस छोर पर, 
कमी यह प्रतिबंध हे, कभी वहू। हम उस स्थिति की बल्पना ही घःर सबते हैं जिसमे 
गे परिस्थितियाँ न हों मौर हम मन से उ्त ससार वा चित्र अवित वर सकते हैं जिसमे 
मतों मानवे-जोीवन के सच्चे सिद्धार्तों की उन्मुयत थोड़ा होती हो (६0 ॥-- 0) | ऐसा 
चित्र स्वप्न नही होता । यह टीक है कि यह एक अमूर्ते बल्पना होती है यानी इसमे 
उन परिस्थितियों का अभाव मान लिया जाता है जिनमें रिद्धाव वास्तव में सत्रिय होते 
हैं या जिनके आधार पर उनमभे संशोधन किए जाते हैं॥ हालाँकि इन परिस्थितियों को 
हटा दिया गया है या यहू मान लिया गया है कि उनका अस्तित्व नही है, पर सिद्धांत 
बने रहते हैं ; भौर सिद्धांत स्वप्न नही द्वोते, वास्तविकता होते हैं भौर वे उन परित्य- 
तियों से कम ययार्थ नही, अधिक यथार्थ होते हैं। मगर हम प्िद्धांतो को इतना अपूर्ते 
रूफ दे देने के बाद उनके क्रियान्वय के लिए मिन्‍त और अधिक अनुकूल परिस्थितियों 
की कहना कर सं और, इन परिस्थितियों, में उनके लागू होने कण चित्र प्रस्तुल करें, सो 


]. एडम रिपब्लिक के अरने संस्करण मे यह विचार लेकर चला है कि दूुसरे- 
चोये खंडो के यूनानी या ऐहिक नगर का पाँचर्वे-सातवे खंडों के उस स्वगिक 
नगर से भेद करना होगा जो समग्र मानवता के लिए है। इनमे दूसरे-चौथे 
खडों मे शिक्षा-क्रम की पहली सर्परेखा का ओर साम्यवाद का वर्णन है तथा 
पाँचवें-सातदें खडो में दाइनिको के शासन का तथा दूसरे शिक्षा-त्रम का। यह 
विचार व्यक्तिपरक लगता है। जिन दाईतिकों को विज्ञान तथा दक्षत का 
उचित प्रशिक्षण मिल चुका है, उतका झा प्लेटो के पहले (और एक्न्मरात्र) 
नगर का बनिवायं अंग है और यह नगर सदा ही खास यूनानी नगर रहता है 
(वृ्ेदर्ती नोट से तुलना कीजिए) । 
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हम एक अं मे तो स्वप्न देख रहे होंगे, पर एक और अर्थ में हम स्वप्त की दुनिया से 
बहुत दूर होगे । लेकिन इस दूसरे विकल्प को दार्तत यह है कि जिन परिस्थितियों के 
बारे मे हमने सोचा हो कि वे नहीं हैं, वे अनियाय न हो और जिन नई परिस्थितियों 
की हम कत्पना करें, वे अतभव न हो । जिस समाज में हम रहते हैं, उसी पर हर 
चीज़ निर्भेर है। अगर समाज पुरानी परिस्थितियों को मत से निकाल दे, उन्हें दूर 
कर दे ओर नई परिस्थितियों की कल्पना करे तथा उन्हे स्वीकार कर ले, तब सपना 
सच्चा हो सकता है और सपने का नगर सचमुच का नयर बन सकता है। प्लेटो के 
जीवन मे ऐसे भी क्षण आएं थे जब उसे समकालीन समाज के सुधार की कुछ इसी 
तरह बी आशा बेंधी थो । पर मगर यह असंभव हो, तब्र भो सपने का अपना महत्त्व 
है | अगर हम अपने जीवत के मूल तत्त्वों और सयोगों, उसके नित्य सिद्धांतों और 
अनित्य हपो मे भेद करना सीख सकें, तो अच्छा ही रहे । हम जिस समाज मे रहते हैं, 
हमारी प्रवृत्ति उस समाज को उसकी समग्रता में--उसके मूल-तत्त्वो और सयोगों, उसके 
सिद्धात और परिस्थितियों समेत--प्रहण करने की होती है यानी हमारी प्रवृत्ति उसे एक 
ऐसी वैध इकाई के रूप मे ग्रहण करने की होती है जिसको शुरू से आाखिर तक एकन्सा 
मूल्य-महत्त्व हो । स्वप्न हमे इस धरातल से ऊपर उठा सकता है और जीवन के विभिन्‍त 
तत्वी मे भेद करता सिखा कर वह अपने जीघन पर अधिक नियंत्रण रखने मे हमारी 
मदद भी कर सकता है। इतना ही नही, हमारे विचारो मे जिन नई परिस्थितियों की 
कल्पना भाई है, वह जीवन में समीर का काम कर सकती हैं और वह स्वप्न साकार 
भज्ते ही म हो सके, पर वह जीवन में स्थायी प्रभाव के रूप में बना रह सबता है। 
ययायें तथ्य के रूप मे दश्वर मानों की जितनी पीढियो तक वह जीवित रहता, 
उससे कही अधिक वह एक प्रभाव के रूप में जीवित रह सकता है। रिपब्लिक ने 
अनेक पीढियो के मानस को प्रभावित कर इतिहास पर जो प्रभाव ढाला है, उसे सापना 
अह्मव है । किंतु यहें कहने पर शायंद कोई भो आपत्ति नही हो सकती कि प्लेटों के 
आदर्श नगर-राज्य की धारणा का प्रभाव कम से कम उतता तो रहा ही है जितना 
कि सचपुत्ष के तगर-राज्य स्पार्टा का। 


फिर भी ध्लेटो ने उत्त बहुत सी परिस्थितियों की उपेक्षा कर दी जिन्हें हम 
अब भी मनिवार्य समभत्ते हैं और उसने उन दूसरी परिस्थितियों के अध्तित्व की 
कल्पता कौ जिन्‍्हे हूम अब भी असमव मानते हैं। व्यक्तिगत संपत्ति का अस्तित्व है, 
परिवार का अरितत्व है, लोकतत्र का अस्तित्व है | पेरागुए के जेसुइट धर्मावलम्बियों 
का राज्य हौ इतिहास में एकमात्र शुद्ध साम्यवादी राज्य हुआ है; किसी भी सम्य 
समाज ने या सभ्य समाज के कसी भो दगें ने अपने आपको एक ऐसे परिवार के रूप 
मे कभी भी नही ढाला जिसमे स्त्रियों और बच्चों मे सबका साभा हो। मारकस औरे- 
लिम्रस एक समय रोम का सम्राट था पर उसके समय में भी रोम-साम्राज्य का शासन 
दार्थनिक नहीं चलाते थे। मानव-जीवन के सिद्धात अंततः वे सिद्धात हैं जो सचभुच के 
मनुष्पो के बीच लागू होते है। मानव-स्वभाव को जहाँ तक हम जानते-सममभतते हैं, 
उसका सार व्यक्तित्व-चेतता में निहित है। वह चेतता संपत्ति कौ माँग करतो है, 
पारिवारिक जीवन की माँग करती है और उसको यह भौ माँग है कि वह झासम- 
व्यवस्था की जिन शक्तियों के अधीन रहे, उनके संचालन में उत्तकों अपनी आवाश का 
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भी प्रेह्य हो। प्लेटो आसानी से इन सीमाओं को लाँध खबता था। ध्लेटो ने उन 
सिद्धांतों को पूर्णतः आत्मसात्‌ कर लिया याजों प्रत्येक दाज्य के मूल सिद्धात हैं मौर 
मद रहें हैं॥ उसने इस सत्य का दर्शन किया कि राज्य मन की उद्मावना हैं, उमने 
यह भी समझा कि राज्य एक सावयव इकाई हैं जिसके भ्रत्येक अंग वा एक निश्चित 
कार्य होता है। वितु इन सिद्धांतों को वियात्मक रूप देने के लिए उसने जिन परिस्थि- 
तिर्यों की वल्पता कर ली, उनसे सहमत होना बदित है। मन वी उदुमावना होने के 
नावे ही राज्य वो ऐसे तीन विशिष्ट वर्गों में विभाजित नहों कर देना चाहिए जिनमे से 
एुक को विशेष प्रशिक्षण दिया जाए और शासतन-मचालन के यार्य वो विशेष रूप 
से प्रशिक्षित इस वर्ग तक ही सीमित रखा जाए। क्षपर राज्य वी एवता साबयव एवसा 
है, तो इसका यह अर्य नहीं कि परियार का मत कर दिया जाए या व्यविनगत संपत्ति 
का उन्मूलन | प्लेटो ने विवेक के विफ्ास-क्रम मे एक ऐसी अवस्था बंग उल्लेस किया 
है, जिसमे अपनी नई शक्तियों के प्रति सचेत होकर मानों खेल-सेल से, वहू उनवरां 
प्रयोग हर चीज के प्रतिवाद के लिए करता है और उमय्री स्यिति उम्र विल्‍ले जैसी होती 
है जो हर चीड को अधाधुंघ घोर-फांड कर अपने दाते प॑ने बरता है (539 8) । प्लेटो 
स्वयं भी उपी स्थिति में पट्रैंच गया था जब विवेक ओर भी निरकुश और प्राय. उतना 
हो विनाशकारी हो जाता है।वह अतविरोधों से ऊपर उठार जीवन के विरतन 
ध्षिद्धांती पर पहैच गया था ओर उन पर अपनों मझबूत पकड़ के कारण था। यह 
संत्तार के उद्धार के लिए उद मिद्धांतो को संसार पर लागू कराना चाहूता चा। वह 
यह अच्छी तरह नही समझ पाया कि इन तिद्धांतों को चाहे कुछ भी स्रोमाएँ रहो हों 
और उन्हें चाह कितने ही अस्पष्ट रूप में समझा गया हो, किर भो वे इतिहास में सदा 
सक्रिय रहें हैं और वहू इस बात के लिए बहुत उत्पुक था कि दार्शनिकों को इन 
सिद्धांतों का जो सचेत अंतर्वोध होता है उत्को आधार बना कर इन पिद्धांतो के सारे 
विदले योगदान पर बाद किया जाएं। 


इतिहास, वर्क को मान्यता के अनुसार, ईइवर को लौकिक विभूतियों की लीला 
का विवरण मात्र भले हो न हो, पर (अगर इतिदह्ाम कोण अव्यवस्यथा नहीं है और हम 
मानते हैँ कि बह कोरी अव्यवस्था नहीं है, तो) वह एक ऐसा क्षेत्र निगपचय ही है शिसमे 
ऐतिहासिक का के आरंम से अब तक मॉनव-जीवन के मूल सिद्धांत मिरंतर सक्रिय रहें 
हैं -चाहें अधूरे तौर पर ही रहें हों॥ अगर सावयव एकता कोई चीड है, तो सावयव 
विकास भी अवश्य हो कोई चीज़ है । जिस अयें में पेढ़ का विकास होता है. उ्त अर्थ 
मे मॉनव-संमाज का विकास कमी नहीं होता । प्लेटो के अनुवार मनुष्य वी सभी संस्थाएं 
उपके मन की सुष्टियाँ और उदुभावनाएँ हैं। परतु जब हम यह सोचें कि हमारे मन 
केवल उन तात्कालिक प्रयोजनों वी सचेत अनुभूति के वश धीरे-धीरे तथा अस्थायी 
रुप से संस्थाओं की सृष्टि करते हैं जिन्हे हो सकता है कालातर में नए प्रयोजनों के 
जुड जाने से हमारे जीवन की सामान्य योजना मे चीरे-घोरे रस-बस जाने के कारण, 
हमारी सृष्टियाँ लांच जाएँ, तव भी हम विकास की चर्चा कर सकते हैं। अगर हम इस 
विकास को सावयव जीव विकास भानें क्योकि सारे भेंदों के बावजूद प्रकृति-जगतु के 
साचयव विकास से इसका साम्य है, तो हम कह सकते हैं कि प्लेटो मानव-संध्याओं का 
सावयव विकास समभने में असफल रहा । वहून तो विगत का विकास समझा और न 


362 यूदानो राजनोति-सिर्दाँत 


अनागत वा । विगत में उसे किसी विवासमान आदर्श वा उत्तर नहों दीखा, बल्कि एक 
स्थिर झादशे का अपकर्ष हो दिखाई पा ; जोर अवागत के संदर्भ में उसतवी दृष्टि यह 
न देख पाई कि उसमे दाधनिक तक के आदर्श दा विस्तार होगा और वह उससे भी 
ऊँचा उठेगा । वह एक ह्यिर आदर्श वो लेवर चला है जिसके बारे मे उसका विचार है 
कि “उसे उसके भूल रुप में सुरक्षित रखा जाना चाहिए, उसमे विसो तरह बा नया 
तत्त्व नही जोडा जाना चाहिए” (424 8)। प९ हमे यह ध्यान रखना चाहिए कि 
ध्लेटो चिर तरुण यूनानी जगत्‌ बा वासी था जिसमे मूत्तिवार को बलाइृतियों को 
भाँति हो, विधिकारों वी राजनीतिक सर्जनाएँ भी सत्य और सौंदर्य के एक विश्विप्ट 
शाइवत सर्प को सामने रख बर वी छाती धी। हम सदियो थी पुरातनता के नोचे दवे 
है। भौर अगर प्लेटो के चितन की धुरी थी संता और उसकी आस्था दा केंद्र था एक 
चिरतन आदक्न तो धायद हमारे चितन की धुरी है विवास और हमारी भास्था का केंद्र 
है तिरतर परिवत्तेन। दुनिया हमारे चलाने से हो चलती है--जब हमारे विधार 
सक्रिय होते हैं और हमारी सब हप-शवित प्रयत्न में जुटदी है; और हमारे विचार तथा 
सकत्प के पीछे विसी आदर्श वी प्ेरणा होनी चाहिए । राजनीतिक जीवन सहज विवास 
व नही, तिर्माण का क्षेत्र है। उसमे आादशं-सप्टा वे हो, तो वह जेड हो जाए। राज- 
नीतिक जीवन जिन स्िद्धांतो पर आधारित होता है, उन्हे लागू बरने के लिए यदि 
नई-नई राजनीतिक सस्याओ वी वल्पना न की जाए, तो उस जीवन प्रवाह में सडाद 
आने लगे-- फिर वे सस्थाएँ चाहे त्पागमय साम्यवादी जीवन जौने वाले दाश्॑निब-नरे शो 
वी सस्था के रूप भें हो-ज॑सा कि हम ध्लेढों में पाते हैं; या हमारे अपने युग वी 
अधिक पूर्ण तोशतन्नीय सस्या के रूप मे, जिसके अंतगंत उत्पादन, वितरण तथा विनि- 
भय के साधनों पर समुचित नियत्रण रहे 


(सर) प्रादर्श के श्रालोक में वास्तविक राज्यों का मूल्यांकन 


हम देख चुके हैं कि रिपग्तिक या आदर्श इस अर्थ में आदर्श नही है कि वास्त* 
विवतां से उसका कोई संबंध न हों (कोई भी सच्चा या मूल्ययान आंदर्श इस तरह 
वास्‍्तविकता से विच्छिन्न नहीं हो सबता) । वह इस अर्थ में आदश है कि उसमे 
यह दिखाया गया है कि राज्य अपने वर्त्तमान रूप में भी मानव-प्रशति के जिन मूल 
मियमों चर आधारित होता है, पर जिनको बसौटी पर यह न्यूनाधिक मात्रा में अपूर्ण 
टहरता है, उन्ही के अनुरूप अगर राज्यों का यठन किया जाए तो उनवा रूप कया होगा । 
चुंकि 'सेरो के आादश वा यथा से भो सबंध है, इसलिए उत्तका बास्तविक ओर 
थ्यावहारिक महत््य है । यह आदर्श हमारे सामने एड ऐसा लट््य और प्रयोजन प्रस्तुत 
करता है जिसके अनुरूप वास्तविक जीवन का गठन किया जा सकता है और इस 
प्रकार वह व्यवहार-बुद्धि को सहायवा देता है। इतना ही नहीं, वह एक ऐसा मानदंड 
या कसौटी भी प्रस्तुत कर सकता है जिसके आधार पर वास्तविक जीवन का मूल्यांवन 
विधा जा सके और इस तरह वह शुद्ध विवेक वी सहायता करता है। “निरपेक्ष न्याय 
के स्वरूप की विदेचना का उद्देश्य है एक आदर्श को उपलब्धि करना, जिससे कि 
मनुष्य अपनी वास्तविक स्थिति वा मूल्यक्त उस आदर्श में अभिव्यक्ति पाने बलि 
मानदंड के आधार पर कर सब और यह पता लगा सकें कि उतको दा उस आदर्श से 
बहाँ तक मिलती है” (472 0--70) । 


प्लेटो के राज्य जेंसे आदर्श स्वप्न-लोकों का यह एक बहुत बडा काम है कि 
उन्हें हम भले ही पा न सके पर वे हमें यवार्थ को समझने लायक बना देते हैं। उनके 
माध्यम से हम यह जानपाते हैं कि अगर राज्य के अंतर्भूत सिडांत पूरी तरहसे 
कार्पान्वित हो जाएँ, तो राज्य का क्या स्वरूप होगा ; और त्तव हमे यह ज्ञान होता है 
कि राज्य के वर्तमान रुप का भहत्त्तववया है। इस तरह आदर्श-पक्ष के संदर्भ मे ही 
राज्य को भली-भाँति समझा जा सकता हैं क्योकि अगर वही हम राज्य की वास्तविक 
कार्य-पद्धति पर अलग से विचार करते रहें तो राज्य के बारे मे आँकडो का ढेर जरूर 
इंकद्गा हो सकता है पर मे तो हम यह समझ सकेंगे कि उसका अस्तित्व क्यों है ओर 
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न यह वि उसके काम वी क्या महिमा है। इस अर्थ में राजनीतिक निद्धात के अंतर्गत 
आादर्णों वा विदेवन सदा हो होना चाहिए। राज्य कया है--पह समझने के लिए उसे 
राज्य बद्य है! पर हो नहीं, बल्कि “राज्य दी या होना चाहिए' पर भौ विधार 
वरना चाहिए। उत्ते स्वस्प, या अरिस्टाध्ल को इन्दादतों में 'न्यायररायण' राज्य के 
बारे में छानवौन वरतों चाहिए ; और न्यारपरायण राज्य आाइशे होना चाहिए. वरयोकि 
हर यथार्थ राज्य में कुछन-ुद दोप पाए जाते हैं और वह कुछ हुई तक “विज्वत' होता 
है ॥ राज्य वा शुद्ध स्वरुप व्यावहारिक परिस्थितियों की जिस घुल से ढक जाता है, 
उस पूल को हटा बर राज्य के शुद्ध स्वरूप बो उजागर वरना राजनीदि-विज्ञान वा 
बाम है--दौक बसे हो जैसे कि ज्यामितरि-विज्ञान धत-पदार्य में निहित सरल रेसा 
के मूल रूप को उबागर नरता है। प्रह्वति के साम्राज्य में कोई नो ऐसो चरल रेखा 
नहों होती जिसकी केवल एक विमा हो । इसौ प्रकार, आदर्श राज्य का जी अस्तित्व 
नही होता । परंतु यूक्चिड ने सरल रेखा को एवं प्लेटो तथा अरिस्टाटल ने आदर्स 
राज्य वो विज्ञानों का मूल आधार माना है और इन विज्ञानों वी देज्ञानिवता में इस 
तथ्य से कोई कमी नहीं आती कि उनको ज्ञाघारदूत मान्यता 'अवास्तविक' है। दस्तुतः 
वे बेबल इसी कारण दिज्ञान है कि वे इस प्रन्‍१२ को मान्यता को लेकर चत्ते हैं । 


स्लेटो ने रिपब्लिक के बाठवें और नवें खंडो में दास्तविक राज्यों को इस 
आधार पर जाँचदे और मापने का प्यत्त ह्िया है किदेआद्श से कितने पीछे रह 
जाते हैं 4 उसन वास्तविक राज्यो को इस रूप में परखा हैं कि उनमे यह मादर्शे क्रमिक 
रूप से दिस तरह वियडता चला गया है॥ यह ठोक है कि इस प्रद्नग में प्लेटो का 
विवरण बरद-ऐतिहासिक सा हो भया है, पर उसने ऐतिहासिक क्रम वा पता लगाने की 
बषेष्टा भी नहीं वी $ उसने यह ढमी नही सोचा दि जारभ में कभी कोई आद्ों राज्य 
रहा होगा या अवस्थाओ के जिस क्रम कया विवरण उसने अस्नुत जिया है ; वह कोई 
ऐतिहासिक क्षम है । बहू तो एक आदर्श राज्य को बल्रदा से ही चलता हैजों एक पूर्ण 
मानस की पूर्ण रचता है और दब बह उसके धिट्नति-क्म का एक तक्ंसम्मत मौर कार्ये- 
कारण ऋखला मे बंघा हुआ चित्र पस्तुत करता है। वह गह भो मानता है कि राज्य 
बा पतन बाह्य शक्तितियों के प्रभाव से नहीं होता, बल्कि उसका छद्भुर तो राज्य के 
भीतर से ही फूठता है। इस सपूर्ण चित्र के पोछे वही पुराना सिद्धांत सन्निद्िित है कि 
राज्य मन दो उपज है और प्लेटो ने इस तको का आशय लिया है कि राज्य भी क्मिक 
विकृृति मत बी न्षमिक बिज्र ति का परिषास है। पर, यह क्रम एक त्तबंसम्मत ज्रम है । 
बादर्श राज्य की प्राथमिकता काल-क्म के जोघार पर नहीं, वह तो उस तत्त्द के ज्राधार 
घर है दिसे अरिस्टाटल ने 'प्रकुति' (जथवा भाव) कहा है। हम राज्य के सगठत वी तबें- 
प्रक्रिया का अध्ययन कर चुके हैँ। उसमे विदिघ मानसिक तत्त्दो का आविर्भाव काल-क्म 
की दृष्टि से नही, बल्कि प्रत्येक के कपने महत्त्व को दृष्टि से हुआ था ॥ इसी प्रकार, 
अब हम राज्य के विघटन की बक्तिया का अध्ययन बर रहे हैं जिसमे श्रत्येक मानसिक 
तत्त्व अपने महत्व के क्रम के बनुसार लुप्त हो जाता है। मादशें राज्य के सपठन की 
भ्रक्षिया मे विवेक-तत्त्व का समावेश सबसे अश मे हुआ था, अतः जब उल्टी प्रकिया झुक 
होती है तो सबसे पहले उसी का लोप होता है और तद विदज्वति को एक के बाद एक 
अदस्था में राज्य को क्रमश- कम और होनतर मादसिक्त तत्वों पर निर्भर रहता पड़ता 
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है और अंत में निरतुद शासन के अंतर्गत राज्य बेवल दुभुशा, और उसके भी हीनतम 
स्वरूप पर निर्भर रह जाता है। पर, यह दावा वरना भले हो गलत हो कि इस चित्र के 
पीछे कोई ऐतिहासिक मंतब्य है, लेडिन हमे इस चित्र के ऐतिहासिक प्रभाव वी 
अवहेलना नहीं करनो घाहिए । रिपब्तिक के इन रपड्टों को इतिहास-दर्शन थी दिश्ला मे 
पहला धयास मानों गया है?। ये इतिहास भले हो न हों, पर उनमे इतिहास थी व्याख्या 
जर्र है और उनसे हमे यह पता चलता है कि इतिहास राज्य के पूर्ण थादर्श के विचार 
वा नहीं, उमरी विविध विशृत्रियों का लेसानजोसा होता है। उनमे हम ज्ञात्त होता है 
कि इतिहास विविष अवधवो के उचित क्रम के अनुस्प सत्रिय मानव के समग्र मन की 
रचना नहीं बल्कि उसका निर्माण तो सानो मन के खडतः सक्रिय विविष अ्वयवों ये 
द्वारा हुआ है । और फिर प्लेटो के चितन में यह तत्त्व निध्िचत रूप से निहिन है कि 
प्रश्ृति के साम्राज्य में स्थित आदर्श राज्य पर ऐनिहासिक परिवत्तंत के नियम ता ग़ू 
होते हैं। इम आदर्श राज्य वा विवरास-विस्तार भी होता है (424 4) और ऐसा 
'हास भी होता है जो उसे हमेशा के लिए सप्ताप्त बर देता है (546)। पोधों वे जगस्‌ 
में द्वास के जिस नियम के दर्शन होते हैं वही नियम मानव-जयत्‌ में भौ उतना ही सक्िय 
है और हीन सतति से बाल्ांतर में हीन राज्य का निर्माण होगा। अतः, प्लेटो वहना 
चाहता हैं कि उसके आदर्श राज्य में परिवत्तंन अवश्य होगा और अगर उगसें यह 
परिवत्तेन एक तवेमम्मत पूर्वापर नरम में हुआ, तो उसवी दिशा वही होगी जिसका 
उसने सवेत दिया है । अरिस्टाटल ने प्लेटो बी आलोचना ऐतिहासिक दृष्ट्रिवोण से वी 
है और तक दिया है कि अमल ग्रे राज्यों के गविधान उस भ्रम से नहीं बदलते जिमगे 
त्लैदो ने उल्लेण किया है--जैसे अन्पतत्र सदांही लोकतन्र का या लोगतंत्र निरवुश्ध 
शासन वा रूप नहीं लेता; सख्यावहारिक जीवन में सोवतंत्र उतनी ही सहजता से 
अल्पतंत्र का रूप ले सकता है जितनी सहजता से कि निरकुश शासन वा?) इस आलो- 
चना के दो उत्तर हैं--एक तो यह कि यह आलोचना बुद्च-दुछ अश्रामगिक है क्योंकि 
प्लेटो न तो इतिहास ही लिख रहा था ओर न इतिहास के आधार पर बृछ सामान्य 
नियमों का निरुपण ही कर रहा था। दूसरा यह कि यदि हम अपवादों पर ध्यान न 
देकर साविधानिक परिवत्तंन के सामान्य नियम को स्वोकार करें, तो ऐतिहापिक 
दृष्टि से भी प्लेटो का क्रम सही माना जा सवता है। यह सच है कि यूनान के वास्त- 
विक इतिहास-प्रवाह में निरंकुश शासन अल्पतंभ भर लोजतन्न के बीच में रहा तथा 
निरकुश शासन ने लोकतंत्र के लिए भूमि तंथार की। पर बुछ ऐसे उदाहरण भी 
मिलते हैं जहाँ लोवत्तत्र निरकुश दासने में बदल ग़या--जैसा कि चौथी शताब्दी में 
मिरावपूज में हुआ था। पर मध्ययुगीन इठली के समाजो का विकास दोक प्लेटो के श्रम 
के अनुसार हुआ । अत्यतत्रात्मर समाज या तो लोकतब्रात्मक जनता के आगे झुक शया 
या उसने जनता को शासन-व्यवस्था मे भागीदार बनाना स्वीकार कर लिया; कौर 
दोनों ही परिस्थितियों में वर्गं-विभाजन इतना उम्र बना रहा कि उससे राज्य बपग हो 
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दुवाती हाजजीवि-मिर्दाति 
गया औ 
गया ओर दो बरी लनिखुश घायत की स्थापना हुई ॥ 
इस तरह, रे 
लेकिन, कुल सिलाबार पलटी + पाठ और वे खंडों में इविहाय वा बुछ रंग है। 
मे को ही बढ़त बिता न $ि दति, उद्भव वी यमस्याएँ नहीँ हैं और 
न्‌ उसे थह समझाने को ही बहुत चिता है कि भा उद जो रुप दिखाई दे रहा 
है, उन्होंने अपना यह रुप वर्षों को मंजिल तय करते के बदि। जल के 
अपने युग में किसी खाप्त मौके पर जो परिष्थितियाँ थीं, वह मानों मई 23 हे रॉ 
के एक पहलू को ग्रहण कर लेता है और फिर उसके विभिन्‍न तत्वों के वि। ॥! मूल 
को अपने आदर्स राज्य वी कम्तेटों पर कसता है। उसने निरकुश शासक की 
है मोर उसे आदर्श राज्य के शासक से सात सो उन्तीस गुना बुरा बताया है। उस५, 
इस निंदा में कुछ विनोद का पुट है और कुछ गंभीरता का और इससे उत्तका प्रयोजन 
स्पप्ट हो जाता है। पर हो सकता है हमे किसी और प्रयोजन की भी गंध थाएं। प्लेटो 
सदा व्यावहारिकता का परिचय देता है भौर जब॒चविंतन-बुद्धि आदश्शं का उपयोग एक 
कसौटी के रूप में कर रही हो, तद झस आदर में भी थह प्रवृत्ति होती है कि वह 
व्यादहारिक जीवन के लिए लक्ष्य घन जाए। साविधानिक परिवत्तेव और विशृति वा 
जो चित्र प्रस्तुत किया ग्रमा है, उससे माखिर यही सकेत है कि वह सच्चा रास्ता 
बौन-पसा है जिस पर चल कर विद्वृत राज्यों को सुधारा जा सकता है और उन्हे फिर 
से आदर्श के धरातल तक उठाया जा सकता है। हम देखते हैं कि प्लेटो के मिकट राज्य 
की विद्वनि का अर्थ है उसके नागरिकों के चरित्र कौ विक्षति। राज्यों में जिस तरह 
के मन का प्रतिनिधित्व होता है, राज्य उसी के अनुर्प बन जाते हैं। आदर्श राज्य 
इसलिए आदर्श होता है कि उसमे ऐसे मन का प्रतिनिधित्व होता है जिसमे उसकी 
क्षमताओं का पूर्ण सामंजस्य हो गया हो । विद्वत राज्य इसलिए कम या अधिक विशृतत 
होता है कि उसमे ऐसे मना प्रतिनिधित्व होता है जिधमें इस तरह का सामंजस्य 
कम या अधिक विगड़ गया हो । यदि ऐसी बात है, तो तिप्कर्प यह मिक्‍लता है कि 
राज्य के सुघार को एक भाशझ्ा यह हो सकती है कि उसके सदष्यों में मानप्तिक क्षम- 
ताओं का सामंजस्य स्थापित क्या जाए / उदाहरण के लिए अत्पतंत्र था सुधार मान- 
सिंक क्षमताओं कै सामंजस्य में ठुछ ऐस। परिवत्तेव करने से ही हो सकता है कि बुमुझ्ना! 
और हिप्सा के तत्त्वों मे कमी हो भोर उन्हें उचित मात्रा में, रखा जाए। किलु, यह 


4, लुठोस्‍्तास्‍्की ने कहा है कि अरिस्टाठल ने “्लेटो के साविधानिक परिवत्तंत के 
प्रिद्धाल वी आलोचना करने के बावजूद उसका उपयोग किया है। इस प्रमग 
में यह और कहा जा सकता है कि अरिस्टाटल ने साविधानिक परिवत्तंन का 
जो विवरण प्रत्तुत किया हे, वह मी असल में प्लेटो के विबरण की तरह त्त्क॑ 
पर ही आधारित है, इत्रिहास-सम्मत नहीं है। वह राजतत्र से चला है यानी उस 
राज्य से जिसमे अकेले एक व्यक्ति ना पूर्ण सदुगुण मूर्तिमंत होता है भौर 
किर उसने एक-एक करके अमिजातनत, अल्पतत्र, निरकुश शासन और 
लोकतत्र का चित्र अक्ति किया है जिसकी कसौटी भेतिक आद्शयों की कयोटो 
है ध!. 5 $$ -2 ; 286, )। यह क्रम इतिहास के अतुमवो पर 
नही, वल्कि नैतिकता की पूरं-घारणाओं पर आधारित है (हरमत-स्वोबोडा, 
स्हेरबुच डेर प्रीच, स्टाटसालटर दुमर, ]7, ], पृ० 29)। 
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सामंजस्य किर से हो राजता है तो वेंवल शिक्षा वें: द्वारा ; और दस प्रतार “लेटों ने 
साविधानिक परिवत्तन और विद्वति व जौ चित्र प्रस्तुत विया है, उमा व्यावहारिक 
निष्पर् यह निवलता है कि शिक्षा वा भागे ही राजतीतिक सुधार वा एव-मात्र मार्ग 
है । साविधानिक व्यवस्था में पेबद खगाते से बोर लाभ नहीं (और यहाँ प्लेटो ने उस 
तक» सला वो पहले से हो आलोचना पर दी है जिसे अरिस्टाटल ने पॉलिटिवोस के 
चौथे सह मे प्रध्तुत किया है) । सच्चा ग्रुधारक तो वही है जो, अपने सायी नागरिकों 
को पहले से अच्छा भादमी बना दे! । 

छ्तु, रिपीग्लक के आठवें और नये लडो के झो। प्रयोजन अजिक से पर 
शाफ ढेए मे व्यवत हुआ है, उसी प्रयोजन से प्लेटो वो दुसरे लड़ में आादर्ण राज्य वी 
रचना करने वी प्रेरणा मिली थौ। वह न्‍्याय का सच्चा स्वरूप खोज नियालने को 
इच्छा से बादर्श राज्य वी रचना में प्रदृत हुआ था। प्लेटो का मत पा कि अगर 
स्यायनिष्ठ राज्य में न्याय के बुहत्‌ रूप बा अब्ययत कर लिया जाए, नो फिर न्मायनिष्ठ 
ब्यवित में स्याय के लधु रुप का अध्ययन विया जा राकता है। इसी तरह न्याय का 
स्वरूप सोजने मो इच्छा से प्लेटो फो उन राज्यों का विवरण प्रस्तुत वरने की प्रेरणा 
मिलती है जो आदर्श से पीछे रह जाते हैं ; कौर पहले की भांति यहाँ भी बह यह 
मान लेता है कि अगर अन्याय के स्वरूप वा अध्ययन उस रुप में कर लिया जाएं, शिस 
रूप में वह राज्य के बुहत्‌ बद्षारों में ब्यवेत होता है, तो ब्यवित-आत्मा के सघु अक्षरों 
में व्यवत उसका स्वरूप आसानी से समभा जा सवता है। यही वारण है कि जब बह 
आदक् राज्य वी चार रुत्तरोत्तर विशृतिमो--घनिवतत्र, बल्पतत्र, लोक तप्त ओर निरयु श 
शासन--वा अध्ययन करता है, तब यह सभी के गदम॑ में पूरी तरह तवंमम्मत रीति से 
एक-सी प्रत्रिया का अनुमरण करता है । सद्ते पहले बह राज्य के विकूत रुप के ददुभव 
ओर विद्येपताओं वा वर्णन करता है और फिर राज्य जिस प्रकार के व्यवित-चरित्र के 
अनुष्प हो और जो उसका स्रोत हो, उतत्रा निरुपम करता है? । बात बही समाप्त नही 





१. प्रमगवश, यहाँ घ्यान देने को बात यह है कि अरिस्टाटल ने प्लेटो वी साम्य- 
वादी योजना के विरुद्ध जो आलोचना प्रस्तुत वी है (यानी परह कि '्लेटो 
की साम्यवादी योजना मे व्यवस्या के परिदत्तंतों पर बहुत जोर दिया गया है) 
वही आलोचना प्लेटो बरिस्टाटल की माविधानिक सुधार-योजता के विस्द्ध 
प्रस्तुत कर सकता था और प्लेटो यो यह मालोचना उतनी हो उचित (या 
जतनी ही रुम उचित) होती, जितनी कि अफ्स्टाटल दी थे ६ 

2, व्याख्या बरते समय प्लेटो पहले राज्य पर विचार करता है और फिर व्यकित 
पर- परतु केवल इसी वारण से हमे यह नहीं मूल जाना चाहिए कि कार्य- 
कारण-श्रम में पहले व्यवित आता है और फिर राज्य। राज्य जिस विशेष रूप 
में ढलता है, उसका कारण होते हैं, वे लोग जिनसे मिलकर उसका निर्माण 
हुआ हो । "राज्य उसी तरह के होते हैं जिस तरह के कि लोग,,,वे मांदव- 
चरित्र के अनुरूप पनपते-वढ़ते है” (544 8; 435 8 से तुलना बीजिए)। 
अस्तु, हद स्वेंसर को तरह “लेटो यह मान लेता है कि सम्रद्दि का चरिश्र 
व्यप्टियों के चरित्र पर तिर्भेस्होत्रा हैं और अगर कही घनी लोग पर्याप्त 
सम्पा में हों, तो वहाँ घनितरत्ततात्मक राज्य का उदय होगा॥ इसका अभिप्राय 
यहू भुला देना है कि सम्राध्टि के स्वरूपरननिर्माण में व्यप्टियों के चरित्र का 
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हो जाती । रिपस्लिक्ष मे प्तेटो का चरम पद्देश्य सिर्फे यहो पता लगाना नहीं है कि 
न्याय और अन्याय का स्वत्प क्या है बल्कि यह निर्धारित करवा भी है कि क्या न्याय 
सुख और अन्याय दुःख है ? इस उद्देश्य कोपूरा करने के लिए यह जरूरी है कि बह 
विभिन्‍न स्तरो के अन्यायी राज्यों और व्यक्तियों का वर्णन करे और वर्णन के समय 
पह बराबर बताता चले कि उनमे कितना सुख या दुःख व्याप्त है और यह काम कर 
चुकने पर वह इस स्थिति मे होगा कि अन्याय के अतिम अवस्थास वी स्याय के आदर्श 
से तुलया कर सके और किरशुद्ध न्याय के जोवन ओर शुद्ध अन्याय के जोवन के 
सापेक्ष सुख-दुःख को तौल सके(5456, 5448) । इस तरह, प्लेटो ने राज्य के 
उद्भव की जो पद्धति अपनाई है, उसे एक नया महत्व मिल जाता है। वह ज्योज्ज्यों 
एक कदम चल कर एक सीढी से दूमरी सौढ़ी पर उतरता जाता है, स्यों-स्यों यह 
अधिकाधिक स्पष्ट होता जाता है कि उतार के आदि और अंत के दीच कितनो बड़ी दूरी 
है। जब हम ढाल की एक के बाद एक सीढ़ियों गिनते है, तब हमे पता चलने लगता 
है कि ढाल कितना गहरा है और हम इस अतिम फधले के लिए तंगार हो जाते हैं कि 
पूर्ण रूप से अन्यायी व्यक्ति पूर्ण रूप से न्यायी व्यक्ति से कम से कम चार सीढ़ियाँ नीचे 
होता है और “जहाँ तक सुख-दुःख का सवाल है, अन्यायी व्यवित और न्यायी व्यवित्त 
के बीच का फासला बहुत बड़ा होता है” (588 0) ] 


त्व हमे मालूम हो गया है कि प्लैटो ने साविधानिंक परिवत्तेंन और विकृति क" 
जो चित्र प्रस्तुत किया है, उसका प्रयोजन क्या है | निष्कर्ष यह है कि उसका | 
भी उस अर्थ में मनोवेज्ञानिक है जिस अर्थ मे आदुश राज्य की रखना का 
मसोवैज्ञाभिक है। आदश राज्य का आधार श्रा विवेक, उत्साह भौर वुभुक्षा के 
तत्वों का सामजस्य और एकता तथा उनमे विवेक की प्रधानता | कम में इससे 
राज्य का जो रूप जता है, उसमे सामजस्थ और एकता की मात्रा उतती नहीं हो( 
इसमे विवेक अपने उचित स्थान से भ्रष्ट हो चुका होता है और उससे अगले तत्त्व यं 
उत्साह का तियनण हो जाता है । राज्य के इससे अगले तीनो रूपो-- अह्पतत्र, लोक 
झौर निरकुश शासन--मभे घुमुक्षा की प्रभुता रहती है और इसके फलस्व॒ल्प आह्मा 
तत्त्वों मे स्यूनाधिक मात्रा मे असतुलन पैदा हो जाता है। जब राज्य के तीन रू 
इस तरह बुभुक्षा-तत््व पर आधारित है, तो यह लगेगा कि बुभुज्ा के तीन रूप या तीर 
श्रेणियाँ होनी चाहिएँ , और प्लेटो का कथन है कि इस तरह का भेद होता है। पहले हरे 
आवध्यक बुमुक्षाओ (70०८5507५ १०ए८7६७) गौर अनावश्यक बुभुक्षाओं (076९6 
कथा 3976755) का भेद समझता चाहिए । ज!वश्यक इमुक्षाओं के एरितोप से तो 
हिन होता है पर अनावश्यक बुभुक्षाओं से कोई लाभ नही होता, कभी-कभी उल्टे हानि 
ही हो जाती है। आवश्यक बुभुक्षाओ के अंठग्रेंस खाद्य की भूछ और जीवन की सामान्य 









जितना हाथ होता है उत्से किसो तरह कमर व्येष्टियों के आपसी सबधो का 
नही होता । 

]. रिपिब्लिक मे साविधानिक परिवत्तेंन की जो ह्परेखा भ्रस्तुत की गई है उस 
का एक आवश्यक प्रयोजन आत्मा की करुणा का चित्रण है जिप्तमें विकार भा 
जांता है जोर जो अन्याय के जाल मे फंस जाती है। इस दृष्टि से रिपब्लिक 
शैक्सपीयर के संकबेय को तरह है। - 
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आवश्यकताएँ आती हैं । इस श्लेणो की बुमुक्षाओ के बारे मे बहा जा सकता है कि उनसे 
उत्पादन बढ़ता है । इन्हें संचय-युभुक्षाएं (४८५एंध्॥५६ 397८॥८४) बहा जा सकता है । 
दूसरी श्रेणो में अच्छे खान-पान वी और भाम तौर से हर तरह के ऐश्यो-आराम वी 
बुमुझ्ा आती है कौर इस श्रेंणो की वुमुक्षाओं के बारे मे समझ जा सकता है कि 
उनसे उपभोग को बढ़ावा मिलता है। इन्हे व्यय-मुमृक्षाएं ($0६॥0070 479०१ 6८8) 
कहा जा सकता है (558 70--559 (0))। इस तरह, अल्पतत्र और लोकतत्र में भेद 
का कुछ आधार मिल जाता है। अल्पतत्र का आधार बह ब॒म॒क्षा है जिसमे उत्पादन को 
बढ़ावा मिले , लोकतत्र मेत केवल इस प्रकार की बुमुक्ाओं वो ही बल्कि ठ्पय- 
बुमुज्ञाओं की भो अभिव्यतित होती है। निरयुश शासन के बारे मे माना जा समता है 
कि उसकी नीव शुद्ध रूप से व्यय-बुमुक्षाओं पर टिको होती है। पर प्लेटो का विचार 
है कि अत्याचारी शझामत के विश्विष्ट स्वरूप को देखते हुए मह आवश्यक है हि बुमुत्ता 
के तत्वों का और गहरा विश्तेपण किया जाएं, और इसीलिए उसने रिप्लिक के न्वें 
खंड के आरंभ में यह मिखाया हैकि हमे उचित या स्वाभाविक बुमुक्षाओं और 
अनुच्रित या अस्वामाविक बुमुद्राओं के दीच मेंद करना चाहिए। अनुचित या अल्वा- 
भाविक युमुक्षाएं हमारे भीतर के बवर पशु की बुभुभाएं हैं: ऐश-आराम की बुमुझा 
से उनका भेद यह है कि ये पराशविक बुमुशाएँ हैं, मानवोचित नहीं। हम रात को 
सोचते-सोचते अस्थिर मन लिए नींद वो गोद में पहुँच जाते हैं, जब वासना और पाप 
की प्रेतछायाएं हमारे ओर-पास भंडराती रहती हैं ओर जब "हम संबफ्षे--अच्छे 
झओोगों के भी--भीतर निवास करने वालो दु्ेर्ष बवर पशु-प्रकृति मुछ कुछ अंगड़ाई लेने 
आती है तद उन सपनों के सहारे हमे उनकी प्रकृति का ज्ञान हो सकता है” (572 9)!॥ 
शाप हम इस प्रवृति बो जो पराशविक है, सानव-प्रकृति कह सके मोर चूंकि यह्‌ 
एवंति हम सव में है इसलिए इसे मानव-प्रद्ृति बहा ही जाता चाहिए--तों 
ओ बहेंगे कि मानव-प्रकृति का यही तत्त्व निरंकुश शासन में अभिव्यक्ति पाता है और 
अशे से निरंकुश शासन को पोषण मिलता है (४7--2 8)। 


ध्लेटो ने विकृत राज्यों के जर्म को जो व्यासया असत्तुत की है, उसमें एक और 
स्व का समादेश होता है और वह तत्व हे--अति और श्षति के अनिवायें प्रतिकार 
का सिद्धांत । इनमे से प्रत्येक राज्य अपने विशिष्ट सिद्धांत को इस हृद तक खोचता 
चला जाता है कि उसकी भयंकर प्रतिक्रिया होती है, इतनी भयंकर कि 'घर के चिराग 
से ही धर में आग' लग जाती है। अल्पतप्॒ में घन की कामना इतमी तीज्र हो जाती है 
किअत में घन ही इसे नप्ट कर देता है। लोकतत्र में स्वतंत्रता की कामना इतनी तौब् 





. प्लेंटो ने यह भी कहा है कि अगर हम सोने से पहले समुचित चितन-मनन 
करें, तो सपनों में हमारा विवेक सक्रिय रहता है और हमें सत्य का दर्शन होता 
है । शामद कुछ इसो तरह का विचार एस्काइलस ने अपने इस कथन में व्यवत 
किया है कि जब आदभी सो रहा होता है, तब मातो पाप कर्म को स्मृति 
बूँद-बूँद कर उसके मन में रिसती रहती है ओर इसके फलस्वरूप जो चेदना 
होती है, उसके कारण अनजाने ही लोगों में ज्ञान का उदय होता है। 
(एगामेमनॉन, पंक्ति 80 और क्रमशः ) 
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होती है कि यह स्वतंत्रता हौ उस्ते नप्ट कर देती है! ॥ "जब किसी भी चीज़की अति 
हो जाती है, तब विरोधी दिया मे प्रतिक्रिया उत्पन्न होने लगती है। यह वात मोसमों 
मौर पशु-पक्षियो तथा पेड़-पौषों फे बारे में ही तही, सबंते वढ़,कर घासन के छपों के 
बारे मे सही है” (563 2--564 #) | यह ह्ाप्त कै उस सार्वभोम नियम को एक 
दौर है जिसका प्रमाव पेड़-पौधों और पशुओ पर भी पड़ता है और मनुष्यों के तगरो पर 
भो ($46 8) राज्य का वोई एक तत्त्व ज्यों>ज्यों किसी सिद्धांत को अपनो ही सीमाओं 
में घेर लेता है त्योंदयो वह दूसरे तत्वों से बुर होता चला जाता है। इस स्थिति में 
राज्य मे फूद पैदा हो जाती है भोर यही फूट, जो राजड्रोह की जननी होती है, राज- 
नीतिक परिवत्तंनों के लिए 3पंर भूमि तेयार कर देती है। ये राजनीतिक परिवत्तन होते 
तभो हैं जब राज्य का सामंजस्य विगड़ जाता है (545 0) ओर ज्यो-ज्यो वह बढ़ता है, 
त्यों-त्पों राजनीतिक परियवततेतों वो गति भी बढती है। यह बात॑ एक उदाहरण से 
स्पष्ट हो जाएगी । जब अत्पतंत्र मे धनीन्‍मानी लोग अपनी संपत्ति बढ़ा लेते हैं और 
सपत्ति के अधिकारों पर ज़ोर देने लगते हैं, तव इसके साथ हो उसी गति से गरीबी भी 
बढ़ती जाती है भोर भकदूर वर्ण भी उतने हो जोर से यह कहने लगता है कि आदमी 
चाहे गरोब षयों न हों, फिर भी वह है तो आदमी ही । य्गे-चेतना का विकास होता है 
कर उसके फलस्वरूप वर्य-शुद्ध का ; ओर जव श्रांति को परिस्थितियाँ मौजूद होतो हैं, 
तो भांति का विस्फोट आसाने हो जाता है। जब रोग मे शरीर में घर दना लिया हो, 
तब शरीर छूने भर से आदगी बीमार पड़ सकता है। इसी प्रकार, न्ांति का जन्म भी 
सदा बड़े गंभीर कारणों से होता है-- भले ही उसका तात्कालिक श्रेय किसी बहुत ही तुच्य 
प्रसंग को हो (556 8)2। रुपष्ट हे कि इस चितन-प्थ पर चलते-चलते प्लेटो सांवि- 





. मेजर फॉर मेज़र के अंक |, दृश्य ]] की निम्नलिखित पंक्तियों से तुलना 
कोजिए : “जैसे भोजन भट्ट को प्रायः उपवास करने के लिए विदश होना 
थडता है, वेसे हो प्रष्येक असंगत आचरण वो सयम वी सोमाएँ स्वीकार करने 
के लिए वाध्य होना पडता है । हम स्वमाव से ही तृष्णाओ के पीछे भटकते 
रहते हैं ओर जब हम उनकी तृप्ति की चेष्ठा करते हैं तो हम इतनी भति कर 
डालते हैं कि हमारी स्थिति उन चूहों जेसी हो जाती है णो घहर खाकर 
बहुत सा पानी पीते-पीते मर जाते है”॥ 

- क्रातियों का जन्म छुच्छ प्रश्नो से नही हो सकता, तुच्छ श्रसंग से होता है (फ्रॉलि- 
दिवस, ५. 4, ६ : 303 ७ 7--8) । भरिस्टादल ने पॉलिटिकत के पांचवें 
अध्याय में शातियों कै सिडात का जो विवरण प्रस्तुत किया है, उस पर प्लेटो 
का ऋण स्पष्ट है । इस सिद्धांत का आधार है--अरति भर अति के प्रतिकार 
बा सिद्धांत । अऑरिस्टाटल का निष्कषे है कि किसी मति पर आधारित सवि- 
घान की रक्षा करनी हो, तो उसमे अतिबधो और सतुलनो बी व्यवस्था करनी 
चाहिए । उदाहरण के लिए अृत्पतत्र में धन के सिद्धात को उसको तकेसम्मत 
परिणति तक नहीं खीजते जाना चाहिए, बल्कि लोकतंत्र जिस स्वतत्रता- 
सिद्धांत पर टिका होता है, उसे भी काफी हँद तक स्वीकार कर लेना 
चाहिए। इस प्रकार, संविधान की रक्षा का उपाय यह है जिम् अति की 
ओर बढने की उसकी प्रवृत्ति हो, उत्त और से रोक कर उसे मध्य मार्ग की 
मोर मोडा जाए (प्लेटो ने पॉलिडिक्स मे राजनीतिक व्यवस्थाभों का विवेचन 
करते समय इस घारणा का उपयोग किया है)। और चूंकि मध्यमा्य दो 
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धानिक परिवतेन वी आयिक व्यास्पा जेमी चीज़ तक परुँच जाता है । उसका विश्वास 
है कि घन की वितरण-ब्यवध्या में परिवर्तन द्ोते से राजनीतिक परिवर्तन भी द्ोने 
लगते हैं । आदर्श राज्य नी आदत साम्यवादी व्यदस्या विगड़ते ही यानो पनियतेत्र के 
नागरिकों के व्यवितगत संपत्ति की व्यवस्या बा मप्रावेश करते ही, और इसमे भी अधिक 
अल्पतंत्र के सदम्यों के ब्यवितमत सपत्ति के संचय को अपना एकमात्र सब्य बनाते ही 
धन-सपत्ति की वितरण-व्यवस्था निर्धारित करने के लिए सपर्ष होगा और उसके दायरे 
में राजनीतिक संघर्ष भी था जाएँगे , और जद कमी दस वितरण में वहीं बोरई भीषण 
अति या विषमता होगी, वही लदाई-मंगई द्वोने लमंगरे ओर त्राति वी आगे भड़क 
उठेगी । पर अगर हम प्लेटो की इतिहास-व्यास्या वो मुख्य रुप से आशिक ब्यास्या 
समझ लें, तो हम उम्का अर्थ बहुत बढा-चढ्ा बर समकने के दोषी होंगे। हम देख ही 
चुके हैं कि उसकी व्यास्पां छुस्य रूप से मंनोदेशानिंक है । यह सच है कि प्लेंटो ने राज्य 
के जिन अतिम तीन रूपों का निर्देश किया हे, उनका आपारनूृत तत्त्व है, बुमुझा जो 
आयिक जीवन का मनोदेशञानिक आधार है। इस स्थिति का एक अनिवार्य निष्कर्ष यह 
है कि राण्य के ब॑तिमर तीन रूपों के. विक्राम और छाम से आदथिक हत्वों वा भी योग 
हवा है। पर बुमुझा एक व्यापक घब्द है। कत्पतत्र में उसवी अभिव्यक्षित जिस रूप में 
होती है, वह रूप निश्चय ही आथिक होता है । लोकतत्र औौर निरंदुश शासन में उसकी 
अभिव्यविद्र जिस रूप में होती है, उसमे बुद्ध ऐसे तरत् भी रहते हैं. जिन्हें बराथिक नही 
कहां जा सकता । सोक्तत्र का खोत लोगों कोयह इच्दा है कि वे वाक़ाश में उड़ने 
वाले पक्षियों को तरह 'जैमे चाहे, दस रहे । और निरकुश धासन वा बाघार है देह की 
वासताएँ ओर प्रगुद्दजामना ओर ये प्रदृत्तियाँ जंगली जानवरों भे प्रवत होती हैं । 
लोवतत्र और जिरंकूश घासन दोनों मे से किसी में भो अयं-तत्व प्रमुख नहीं; होता। 
जद्दां तक घनिकतत्र वा संवध है, उसका ब्ाबार बुमुण्ता नहीं, उसवा बाघार है उत्साह 
का तत्व और मम्मान का भाव | हो, यह परूर मानना पड़ेगा दिए उसके विय्रास में 
ओर उसका स्वरूप दालने में संपत्ति के अमिमान वा भो हाथ द्वोता है । 


स्लेटो ने विदृत राज्यों के विभिन्‍द रूपों का जो विवरण प्रस्तुत कमा है, उस 
पर प्रमाव डालने वाला एक अतिम तत्व और है । बह तत्व है--उसका सम-सामपिक 
इतिहास का ज्ञान और राजनीति का अपता अनुमव। कुछ विद्वानों का कहना है कि 
प्लेटो ने निरंकुद शासन का जो चित्र प्रस्तुव जिया है, वह सिरावयूत्ञ के डायोनीसियस 
प्रयम के चरित्र की अनुक्ृति है । गिराक्यूज में प्लेटो की योजमा के अनुसार ही लोक- 
संत्र के दाद निरंदुद झासद की स्थापना हुई थी मोर विद्वानों का ध्यान इस बात वी 
ओर गया है कि जिस अवतरण में ध्लेटो ने 387 के अयने सिराक्यूज-प्रवास के अनुमवों 
का हवाला दिया है, वहीं एक स्वल पर उसने संवाद-दली वी सीमाएँ प्राय: तोड दी हैं 
जोर वह प्रत्यक्ष अपनों बात कहने लगा है। उसने अपने श्रोताओं से यह मान लेदे का 
जतुरोध किया है कि निरंकुश शासक के बारे भे यह निर्णय एक ऐसे व्यक्ति का है, “जो 
उसे परख सकता है, उसके साथ एक ही जगह रहा है, उत्के दैनिक जीवन में मौभूद 


अतियों गो मिलाने से ही प्राप्त हो सकता है, अतः अरिस्टाटल इसो तरह 
मिश्चित संविधान के झपने विश्विष्द मिद्धांत तक पहुचता है। 
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रहा है भर उससे उसके सारे पारिवारिक संबंधों के संदर्म में परिचित है” (577 &) ॥ 
ललेदो ने स्पष्ट शब्दी में कहा है कि धनिकतंत्रात्मक राज्य की सारी विद्ेपताएँ त्रीट और 
स्पार्दा के संदिधान में पाई जा सकती हें हालाँकि यहसच है कि यह स्पार्टा प्लैटो के 
अपने समय का नहीं उसके पूर्ववर्ती युग का रपार्ट है । इससे यह निष्कर्ष 
निकलता है कि हालाँकि ध्लेटों के आदर्श राज्य मे स्पार्टा बी विज्येपताएँमिल 
जाती हैं, फिर भी बुल मिलाकर स्पार्ट उसके आदश्यं से बहत दूर रह जाता 
है । वह तो आदेश की विद्ृत्तिं है, ऐसी विश्वति जो ई० पू० पाँचवी सदी में 
घतनिक्‍्तत्र से तीचे नहीं गई थो पर जिसमें दोभी सदी ई० पू० के आरकशिक बर्षो 
मे, स्पार्टा-साम्राज्य के युग मे, कुछ ऐसे लक्षण मिल जांते हैं जिनका उल्लेद्व प्लेटो ने 
अहत्पतत्र के संदर्म मे क्या है! । यह स्पष्ठ है कि प्लैटों ने लोकतत्र वा जो चित्र प्रह्युत 
किया है, उसका आधार एथेंस है। स्यूमीडाइड्स ने अत्येप्टि-भापण के अवसर पर 
पेरीबलीज़ के माध्यप्त से लोक्तत्र वा जो गुंणयान कराया है प्लेंटों का प्रस्तुत चित्र 
सचमुच उस गुणगान का निश्चित उत्तर लग्रता है। कआालोचकों ने लोकतंत्र-मानव में 
एल्सिविआडिज़ के अनेक लक्षण ढूंढ तिकाले हैं । इस प्रकार, यद्यपि प्लेटो वी रचनाओं 
में इतिहास के अनेक निर्देश हैं, पर उसने इतिहास के सारे अनुमवों को समेटने की कोई 
कौशिश नही की है ! प्लेटो ने केवल उन तथ्यों को चुन लिया है जो उसके तर्क-प्रवाहु 
में खप जांते हैं। उसने उन्ही सविधानों का निरूपण॑ किया है जो उसके मतोवेज्ञातिक 
विशलेपण के अनुरुष हैं ओर उसने अपनी योजना मे राज्य के उन रुपो को निरचय ही 
छोड दिया है जिन्हे उसने मध्यवर्ती रूप कह्टा है-जेसे राजवबंशतत्र,अथबा आनु- 
बशिक भेभिजाठ-तंत्र या 'विवयमूलक राजतंत्र' जिसमे वह कार्थेज वी ओर सकेत करता 
लगता है (544 70)। उप्ते मोजूदा संविधानों के वर्णन या वर्गोकरण का कीई 
प्रयास मही क्या वयोकि वह उसके क्षेत्र से बिल्दुल बाहर है।इस प्रकार का प्रयास 
च्तेटो भें हमे तभी मिलेगा जब हमर उत्तके परवरत्ती और अधिक ययार्थपरक स॑वादों--- 
पॉलिडिक्स तथा लात तक आएंगे । 





4,. ६४ का रिपब्सिक का सस्करण देखिए, ]. 29 (550 [0 पर दिया यया 
नोट) | 

2. फ्लेटो ने ध्यूडीडाइड्स के विचारों का अध्ययन अदृश्य ही किया होगा। एक 
जगह उसने नि३चय ही स्यूतीडाइड्स के एक अवतरण का हवाला दिया है। 
प्लेटो वे लोक्तत्र का यह जो विवरण दिया है कि उममे स्तुति की जगह निदा 
ओर भनिदा की जगह स्तुति को भापा का व्यवहार हुआ है (560 ॥9--56] 
2), वह ध्यूनीडाइड्स के इसरो तरह के विवरण, धार, 82, से मित्रता है (आगे 
खड-ड से छुलगा वीजिए) । 


(ग) पहली विकृति--पनिकतंत्र 


आदर्श राज्य की पहुंची विकृति है घनिकतत्र जिसमें विवेशन्तत्व अपनी 
प्रधानता खो बैठता है और उसकी जगह ले लेता है उत्साह-तत्व। प्लेटो के घितन में 
घनिकतंत्र का एक विश्विष्ट अर्म है--सम्मान के सिद्धात के अनुसार ध्ास्तन! । इसमें 
आदर्श राज्य की सबसे कम विशृतति सक्षित होतो है और प्लेटों के अनुसार इसका 
कारण वही है जो सारे राजनीतिक परिवत्तनों गा मूल कारण है->समाज या 
विभकत होदा। मोर इसीलिए वह छत्त प्रक्रिया को दूंढ निरालने में जुट जाता है जिसे 
आदर्श राज्य में बर्गों के समुसन दिगड़ने का कारण समभा जा सवता है। सबसे पहले 
विवाह वो योजना छिस्त-मिन्न होसी है। बासक अनुवूत्त ऋतु में सही स्तरी-पुरुषों का 
मिलन नहीं करा पाते और इसीलिए युरी संतति का जन्म होता है । बाद वी पीढी के 
शासक अपने बाम के अपोग्य होते हैं गौर इस कारण वे शिक्षा-योजना की उपेक्षा 
करते हैं । वे लोग न तो सवसे अच्छे मांगरिकरों वो शासन की ओर आकरषित कर पाते 
हैं न उन्हें शासन में उनका योम मिलता है । इस तरह वे एक अव्यवस्थान्सी पैदा कर 
देते हैँ जिसमे सोने के आदमी तो तीसरी श्रेणों मे पहुँच जाते हैं और लोहे तथा पीवल 
के भादमी पहलो श्रेणी मे आ जमते हैं। इस प्रकार सरक्षकों का बर्ग मिला-जुना हो 
जाता है, यानी उसमे कुछ तो दार्शनिक प्रकृति के लोग रह जाते हैं जो साम्पवाद की 
पुरानी लीक पर चलते जाते हैं ओर कुछ आर्थिक प्रकृति के लोग आ जाते हैं जो दोनों 
हाथों से धन-संपत्ति बटोरने में जुद जति हैँ ॥ तव एक दम इस वर्ण में फूदझ पड़ जाती 
है और सघष हो उठता है जिप्तमे आ्थिक प्रकृति के लोगो की जीत-सी ही हो जाती 
है। व्यक्तिगत संपत्ति की प्रथा घुरू हो जाती है | बड़े-बड़े जमीदारों का एक समाज 
उत्पन्न हो जाता है जिसमें तोसरी श्रेणी के सदस्य स्वतंत्र मनुष्यों की हियति से और 
नोचे कृपक दासों (ध६) की ह्विति में पहुच जाते हैं। एक राज्य की जयद्द दो राज्यो 
कौ स्थापना हो जातो हे ओर, स्पार्टा को तरह, स्वामियों के वर्ग को भूमिदासों 


. आम सौर से इसका अय॑ ऐसे सविधान से था जिसमें जिसके पास जितनी 
संपत्ति होती थी, उसे उतनी ही शक्ति दी जाती थी । इस अध में च्लेटो का 
अल्पतत्न (आलियॉर्की) धनिकतंत्र (टिमोक्रेस़ी) होगा । 
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(४८०९७) पर नजर रखनी पड़ती है। पर, निम्नतर वर्गों की जीत निरपेक्ष नहीं होती 
और श्रेष्ठतर तत्त्वी कै पास इठनी शवित बनी रहती है कि दे कोरे अल्पतंत्र वी 
स्थापना न होने दें और राज्य में वह स्थिति न आने दें जिसमे उसकी सारी शकित 
लक्ष्मी वी पूजा में ही लग जाए। ग्रधाये जगत में घनिकतंत्रीय राज्ज का प्रतिरूप है 
स्पार्ट और स्पार्टा की तरह घनिवर्तत्रीय राज्यता भी आषार, वास्तव में मिश्रित 
सविधान होता है (3448 0)। एक बोर तो वह बहुत सी बातों मे आदर्श राज्य से 
मिलता है: उसमें पंचायती भोजत-व्यवस्था भी बनी रहती है मोर सामान्य शिक्षा- 
व्यवस्था भी, हालांकि उसका धरातल अपेक्षाकृत नीचा होता है। उसके शासकों का 
खेती, दस्तकारियों और व्यापार-वाणिज्य से कोई वास्ता नही रहता। दूसरी मोर वह 
कई बातों मे अत्पतत्र से मिलता है। उसके अतर्गत शिक्षा मे देह-दत्त पर बेहद जोर 
दिया जाता है ; उसके नागरिको के पास अपने पर-बार होते हैं; अपनी संपत्ति होती 
है और उनके मन मे (स्पार्टी के लोगों की ही तरह) सोदे-चाँदी की उत्कट लावसा होती 
है, भले ही वह अव्यवत रहे; इस सोने-चाँदो को अपनी निजी तिजोरियों भें ताला 
शाल कर रखना उन्हे बेहद भाता है। इस तरह, यद्यपि घनिकतंत्रात्मक संविधान 
मिश्रित होता है, किर भी उसके कुछ अपने प्रास्त तत्त्व भी होते हैं; मोर भगर वह 
समभौता भी द्वोता है तो ऐसा समभौता होता है जिसको कुछ अप॑नी विशेषताएं होती 
हैं । बह विवेक पर आधारित नही होता, हार्लाँकि उसमे विवेक के तत्त्व होते हैं | वह 
बुभुक्षा पर भी आधारित नहीं होता, हालाँकि उसमे बुभुक्षा के भी तत्त्व होते हैं। 
उसका मूल आधार होता है उत्साह । इस राज्य मे ऐसे लोगों को सराहता होती है 
जिनमे अदम्य उत्साह हो और जो स्वभाव से साहसी हों॥ उत्तकी मूल प्रेरक शक्ित 
होती है. सम्मान-भावता और उसके रास्ते ग्रुद्ध और महत्वाकाँक्षा के रास्ते होते 
है। वह मूलतः सैनिक राज्य है ओर यहाँ भी स्पार्टा से उसकी समानता है। महाँ 

सैनिक ने दाशंनिक को सिहासन से उतार दिया है, किसी पद १२ पहुँचने की सीढी 

सेतिक योग्यता है, भोर नागरिको के मतोरजन के साधन है: सनिक छलबल तथा 
अन॒त युद्ध । इसलिए धनिमतत्र में न्याय का लोप होने लगता है भोर अन्याय सिर 

उठाता है। कोई भी तत्त्व अपने उचित स्थान १२ नही रहता ओर अपना उचित कार्ये 

नही करता ॥ सं निक ने दाशेनिक की जगह हथिया लो है ओर किसान की घनन्सपदा। 

सतुलन नष्ट हो चुका है ओर उसके साथ-साथ एकता भी | मतभेद ओर लडाई-भगडे 

शुछ्त हो गए है और बढते हो जाएँगे!। 


]. झालैंड के इतिहास मे प्लेंटो के घनिकतंत्र जैसी चीज बठारहूवीं सदी में देखने 
में आती है । उस समय वहाँ जमीदार उमीत दाव कर बेंठ गए थे और 
अधिकाश किसानों वी स्थिति भूमिहीन मजदूरों की सी हो गई थी । शासक- 
वर्ग का ध्यान निरंतर लडाइयाँ लड़ते में औौर साम्राज्य बनाने मे सगा हुआ 
था और भेंग्रेजी सविधान की इस आधार पर सराहना को जाती थी कि वह 
विभिन्‍न तत्वों का मिश्रण है--हालाँकि यहाँ संविधान शब्द का प्लेटो से 
कुछ भिन्‍न अर्थ में प्रयोग हुआ है । 


(घ) दूसरी विकृति--भल्पतंत्र 


घनिकतत्र का भी मिश्वित सविधान होता है , अतः उसमे अल्पतत्र के भी गुछ 
तत्त्व और लक्षण मौजूद होते हैं। परंतु, अतर यह है कि घनिवतत्र बा आधार तो है 
उत्साह, और अल्पतंत्र गा आधार है बुमुश्ञा ; एक वा लट्ष्य है मुद्ध और गोरव ; तग्ना 
दुसरे भा वाणिज्य ओर परन-सचय। पनिशतत्र बेः विगडगर अल्पतंत्र या शुप से लेने 
बा मतलब है सेनिक राज्य गी वाणिज्यन्याज्य में विकृृति। इस तरहनी विश्त 
आसानी से हो जाती है। पन-सपत्ति वी जोबुमुक्षा--घोरो छिप्रे ही सही--पनिव- 
तंत्रोय राज्य मे दवे पाँव प्रवेश कर जुरी थी, यहाँ वही बुगुणा प्रधान मोर प्रत्यक्ष प्रेरणा- 
इबित बन जाती है । नागरिकता के औचित्य की यही कसौटी बन जाती है कि किसी 
के पास संपत्ति है मा नही ; और शासन के एक ऐसे रूप भा जन्म होता है “जिसका 
आधार सपत्ति का भूस्य होता है; जिरुमें अमीर्रो के पास शक्ति होती है और गरोब 
शबित से वंचित रहते हैं” (550 0)। छगर अपने पुव॑वर्सी और अधिक गौरवपूर्ण युय 
का स्पार्टा प्लेदो के धनिवतभ के वर्णन का वाधार लगता है, तो ई० पूृ० चौथी सदी 
का स्पार्ट उसके अह्पतंत्र कगे रूपरेखा वा प्रतिमाल लगेगा। चौयी रादी के स्पार्टा के 
सागरिक अपने समशभ्रज्य के जमाने मे यह सीख गए ये कि साम्राज्य वी झृपा से उन्होंने 
जो घन संघय किया है--ओऔर गह धन सचय श्रायः मनुचित तोर-तरीकों से हुआ 
करता था--उसका उपयोग कंसे विया जाए। प्लैटो ने अल्पर्तत्न का जो चित्र खीचा 
है, उसमें अन्याय का तत्त्व अधिझाधिक स्पष्ट होता गया है | घनिरतत्रीय राज्य में 
न्याय-नियम को फिर भी कुछ पूछ हो जातो थी; शासन का कार्य एक प्रवार की क्षमता 
पर निर्भर था, भले ही बह संनिक क्षमता हो परंतु अल्पतथ में तो उसके नियम की 
कोई पूछ नही रहती ; शासन का काम क्षमता के आधार पर विसी को नही सौंपा जाता 
ओर पद पाने के लिए संपत्ति का स्वामित्व ही एुफ मात्र आधार होता है। अल्पतत्न 
अपनी शासन-प्रणाली में ही न्‍्याय-नियम का उत्लंपन नहीं करता, बल्कि अपनी सारी 
जीवन-योजना में भी वह उसके विरुद्ध रहता है। वह विशेष क्षमता के व्यक्तियों को 
विशेष काम देना हर जगह अस्वीकार बर देता है ; वह एक ही व्यक्ति-पमूह को अनेक 
कारोबार करने की और किसान, व्यापारी, योद्धा, शासक--एक साथ सब कुछ बनने 
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की अनुमति दे देता है (552 ४) | यह चीज न्याय के लिए घातक है; एकता के लिए भी 
उतनी ही घातक है। दुछ वो तो कमीरो का ठिकाना नही रहता बोर बहुरतों वी गरोबी 
का, और धतिकतत्र के मुकावले अल्पतत्र मे एक राज्य के अतर्गत दी राज्य अधिक 
यथाथ॑ता से थाए जाते हैं । एक राज्य अमीरो का होता है, दूसरा गरीबों का | अह्पतंत्र 
ऐसे घजदूरों वा घर होता है जिनके पास न ज़मीन होती है, न रुपया-पैसा ओर न 
रोजगार । इस तरह के मजदूर-वर्ग में सदा हो अश़तोप की आग सुलशती रहती है और 
वही उसे कमी-कभी अपराधों की ओर भी प्रवृत्त कर देती है। यह मणदूर-बर्ग अल्प- 
तग्र के लिए सतरनाक साबित हो सकता है और वहू कभी भी राजद्रीहू वा झंडा उठा 
राबता है। शासक-वर्गे का धन-प्तपदा और पदों पर एकच्छथ अधिकार होता है। पर, 
उसमे भी खतरे का तत्व भोज्जद रहता द्वै । अत्पतंत्र में शासक रुपये-पैसे को अपना 
धर्म बना लेते हूँ | सचय करने के लिए वे रहते कज्ूसी से हैं पर मेहनत थी तोड कर 
करते हैं । उनका आराध्य होता है पैसा और वाकी सारी इच्छाएं इसी एक लालसा के 
मीने दव कर रह जाती हैं । इस पर भी, उतकी प्रकृति में वुछ अपराधपरक दुभुक्षाएँ 
छिपी रहती हैं जिनकी अभिव्यक्तित व्यापार में वेईमादी के रूप मे होती है और हो सकता 
है कि किसी दित वे पूरी तरह सत्रिय हो उठे।॥ अत्पतत्र में जेसे एक ही राज्य में दो 
राग्प होते है बसे ही श्ासन-कर्ता नागरिक एक होते हुए भी दो ब्यतितियों जैसा होता 
है । उसकी कृपणता मे शुद्धाचारवाद (90॥:०787) भर लोभ का मिश्रण होता है 
और इन दोनों का कुछ समय के लिए भले ही गठबंधन हो जाए पर अत में उनमे कलह 
होबा आवद्य मावी है? । 


अस्तु, भल्पतत्र में फूड की बेल फैलती जाती है ; ज्ञाव और न्याय पीछे हटते 
जाते है ओद मानव-प्रकृति के निम्नतर तत्त्व उमर कर ऊपर उठते माते है। अमोरों 
और गरीबो के बीच वी खाई तथा स्वयं अमीरो का परस्पर विरोधी बुमुक्षाओं का 
सघपे--ये अंश्यिरता के ऐप्ते तत्त्व हैं जो क्राति को प्रांथ: अनिवार्य बना देते हैं। 
अगर अमीर अपनी पीढी मे सम्रभदार हो, तो इस तरह का परिवत्तंत रोका भी जा 
सकता है और ध्लेटो ने इस रोकथाम के दो उपाय सुभाए है (556 #) | एक उपाय 
तो यह है कि संपत्ति के उपयोग पर प्रतिबंध लगा दिया जाए यानो संपत्ति का पूंजी के 
रूप मे उपयोग न करने दिया जाएं और जरूरतम द ज़ मीदार को यह पूंजी उसकी जमीन- 
जायदाद रेहत रखकर सूद की अघा-धुध दरों पर न॑ देने दी जाए। दूत्तरा उपाय यह 
है कि यह निध्रम बता दिया जाएं कि पूँजी उधार देने और लेने वाले के बीच जो भी 
ऐज्दिक स विदे हो, उन्हें राज्य लागू न करेगा, वल्कि उतमे अगर जोखिम होगी ठो वह 
पूंडीदार की होगी*। पर, अपताया इनमे से एक भी उपाय नहीं गया। राज्य में 


], प्लेटो ने अल्पतंब्रीय मानव का यह॑ जो चित्र प्रस्तुत किया है, उसमे एक तरह 

के नैतिक घुद्धाचारदाद (554 4) के साथ-प्ताथ पैसी बथिक वृत्ति ओर 

व्यापारिक छल-कपट (554 0) पाए जाते हैं, और यह चित्र हमे आधुनिक 

अंग्रेजों के उन चित्रों की याद दिला देता है जो शभु-लेखको (और हमारे 
अपने कुछ व्यग्य लेखफ़ो ने भी) प्रस्तुत किए है $ 

« इन दोनों प्रस्तावों मे प्लेटो ने पूंजी और “मुनाफाणोरी' पर प्रह्मर किया है। 

कितु आधुनिक समाजवादी का आाक्षेप तो उस पूँजी पर होता है जिसवा 


[|] 


]4 ] बूसरो विकृति--अस्पतंत्र 377 


ध़यंत्रकारी वर्ग जो यह समझता है कि अमीर लोग छल-वषट से डगे उसुयी गुंपत्ति 


से वचित कर रहे हैं, --येरोत-टोक बढ़ता जाता है। ,खर्ग-बेठमा जौर बर्ग-मविना, 
का विवास होता है। जब निर्धन, पके-हारे बोर वतातस्योत लोग स्यूलणाय क्षमीरों ९* 


के साथ सेना में भरती होते हैं बोर अपने स्वा्मियाँ यो क्षारोरिक दृध्टि से ही नही, 
शायद नै तिक दृष्टि रो भी अपने से हीन पाते हैं, तद घृणा कौ आग में तिरस्वार-भावना 
का घी पड़ जाता है। दिसी भी तुच्छ प्रमय यो सेकर अनिवाये क्राति वा विस्पोट हो 
सकता है। राज्य के अतगंत दो राज्यों मे ते कोई एक या दोनों राज्य बपते जैसे 
पिद्धातों के अनुयायी विदेशी राज्य गे सहायता वी माँग कर सकते है , पर, अंत में 
जय निर्धन अपने दाुओं वों पराजित यर चुदते हैं, तद सोयतत वो स्थापना द्वोती है 
और उसके स्वतत्रता तथा समानता के दागन कौ घुस्आन होतौ है । 


उपयोग उत्पादन में किया जाए और जिसके आधार पर पारिश्रमिक की 
अन्यायपूर्ण दर पर भाड़े के गुलाम रखे जा सकें, परंतु प्लेटो का आक्षेप उस 
पूंजी पर है जो 'अन्यायपूर्ण' दरों पर ब्याज पर लगाई जाएं। दूसरे प्रस्ताव की 
भहता सदिग्ध है । इसके प्रभाव से ब्याज बी दर स्वभावतः बढ़ जाएगी। दोनों 
प्रस्ताव एक दृष्टि से उल्लेखनीय हैं। इनसे पता चलता है कि एक स्थल पर 
प्लेटो विकृत राज्यों वोरक्षा के उपायों पर विचार करने के लिए और 
अरिस्टाटल ने पॉलिटिव्स के छठे खंड मे राजनीतिक व्यवस्थाओं का जिस दृष्टि 
से कह किया है, उनकी उठी दृष्टि से विवेचना करने के लिए प्रस्तुत हो 
गयीं है) 


रँ 


(ड) तीसरो विकृति--लोकतंत्र 


हम देख चुज़े हैं कि अत्पतंत्र वा भनोदेज्ञानिक आधार है बुभुक्षा पर बुभुक्षा 
का केवज्न एक रूप था अवस्थान ; उसके ज्षत्य सारे रूपों पर धन की विकेट लालसा 
का शिकजां कसा रहता है । लोकतंत्र का आधार है बुभुझ्ा अपने सारे रूपों भौर 
अवस्थॉतों मे । इसमे ध्वतत्रता किसी एक व्यक्त को नहीं मिलती, सबको मिलती है कौर 
संब निरपेक्ष रूप से समान होते हैं। भब ने संयम रहता है, ग अनुशासत ; ने क्षेषियाँ 
रहती हैं, त भेद | सपम की जगह ले लेती है स्वतंत्रता शिसके नाम पर हर व्यवित क्षण 
वी बुभुक्षा से प्रेरित होकर जैसे चाहे अपना जीवन दाल सकता है; मानतिक तत्त्तों के 
स्वाभाविक पूर्वापर क्रम पर आधारित बौर उसके अनुरूप समाज का जो स्भुवित 
पूर्वापर क्रम होता है उसकी जगह अब आ। जाती है सावंभोम समानता जो सारे पदा- 
घिकारियो को पर्ची के प्रयोग द्वारा नियुक्त करके श्राप्त की जाती है और जिसके पीछे 
पर्ची के प्रयोग का बल होता है॥ लोकतत्र अराजकता है ; था फिर एक अन्य दृष्टि से 
बह बहुतभ्र (एण9शवट्ा9) है । अराजकता वह इसलिए है कि उसमे कोई एक तत्त्व 
प्रधान नही होता ; और बहुतत्र इसलिए कि उसमें एक साथ बहुत से तत्त्वों की प्रधानता 
होती है । लोकत श्र उस सजे-कढे राजसी चस्त्र की त्तरह होता है जिस पर तरह-तरह 
के सलमा-सितारे जडे हो । उसमे कोई एक प्रहूप (।99७) वही होता, बनेक अऋरूप होते 
हैं । उसमे किसी एक प्ररूप के अनुरूप कोई एक सविधान नहीं होता ; बल्कि सविधानों 
का एक बाजार होता है जहाँ हर फर्मायश वा नमूना मिल सकता है। पेरीक्लीज्ञ ने 
युद्ध में वीरगति पाने पाले एयेनियों के सम्मान में जो अत्येप्दि भाषण दिया था, उसमे 
उम्रने जिम स विधान को यह कह कर सराहर) को श्री क्रि “अपने ग्रकिधात को पेरणा 
से हममे से हर व्यक्ति अपने वल-बूते पर एक ही समय में एक साथ ओर सो भी 
बहुमुखी क्षमता के साय और जीवन को शालीनता में एक भो कदम पीछे न रहकर, 
अनेक काम करने के लिए, स्वेच्छा से समाज वी उेवा मे प्रस्तुत हो सकता है '! उसी 
सविधान के बारे मे प्लेटो के ये विचार है। व्यक्तितिमंव मोलिवता तथा बहुमुखो विविधता 
का यहे समन्‍्वव--जिसकी आधुनिक युग में मिल ने उतनी ही प्रशसा वी है जितनी 
पेरोवलीज़ ने अपने युग मे को थो--स्तैटो के निकट एक दब्रबघ और कडई बात 
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यो मिठास के साथ महूने का प्रयास भर है। पेरीयलीय जिस चीज को वहुमु्ी प्रतिमा 
समभता था, प्लेटो को वह अस्पिरता लगती थी। एयेनी जीवन में रंगों गी विविधता 
के प्रति वह सचेत था,पर यह यह भी अच्छी तरह समभता था कि रगो बीइस 
विधिषता में योजना का रावंदा अमाव है। लोकतथ के बड़े-बड़े पेगम्बरों वा सदा से 
जो तक॑ रहा है यानी यहू कि सोवतत्र में छवि था सोत फ़ूड पढ़ता है, वह समृद्ध और 
अगेकरूप जीवन को उन्मुवत कर देता है, पह विभिन्‍न तत्तों के सयोगन्ममन्वय वी 
पल्वना करता है-प्लेटों इग सब तकों गो जान-समझ सवता है। सेविन, वह एक 
का उपामक है, अनेक बग नही ; उसकी आस्पा संदंगठ भाव के एदर्द मे है, व्यविदणों 
पी विविधता में नहीं; घुभन्‍ज्योति-किण्ण में है, बहुरगी बॉचके कलश में नहीं। 
सामाजिक प्रवार के महत्त्व और ब्यवितन्वेविध्य के महत्त्व वा प्रश्न जितना राजीव 
प्लेटो के युग मे था, उतना ही सजीव आज भी है। हो सबता है यह विरोध निरपेश 
ने ही, कि उस सोक्तंभीय राज्य मे सामानिक प्ररप की उपलब्धि हो सके जिसके 
सदस्य सामान्य सामाजिवः मन और प्रयोजन के साथ व्यवित्रगत पहल-छर्तित का समन्वय 
कर सकें, कि स्वय प्लेटो शमता पेः जिस विभेदीकरण और विशेषोकरण वो हस तरह 
के प्रहप वी सिद्धि बे लिए आवश्यक साधन सममता घा, उसे सबसे आसानी के साथ 
ऐसे राज्य में प्राप्त किया जा सकता है जिसमे ध्षमताओं वा एश-दूसरे से अनायास भेद 
स्थापित हो जाता हो और बनायागस ही अपने अनुमूल विशेष बाम सिल जाता हो। पर, 
ध्तेटो के मन में इस विरोध पी जड जमी हुई है।सोरतंत्र मे घद असमव है फि एक 
ही भरूप पाया जाएं। अगर अल्पतन्न वा अभिप्राय यह है कि एक राज्य में दो राज्य 
होते हैं तो लोगतभ का अभिप्नाय यह है एक राज्य में शितने व्यविति होते हैं उतने हो 
राष्य। इसका दगरण यह है दिः लोबतण में जितने ब्यवित होते हैं. उतमें उठने ही 
प्रवार के चरित्र और उनके अनुरूप उतने ही प्रतार की राजनीतिक ध्यवश्याएँया 
जीवन-पोजनाएँ पाई जाती है । प्लेटो के मत रो यह बहना असंभव है कि लोवतंभ्र में 
जीवन वा कोई एक या कोई सवंसम्मत निगम पाया जाता है। राज्य के बारे में उसकौ 
मूल घारणा यह है राज्य एक सामाजिक प्रूप है और प्रत्येक सदस्य की शिक्षा के एक 
ऐसे प्रम-बिदेष से गुजरना घाहिए कि वह उसके मनुरुष दल सके । पर लोकतंत्र 
उसकी इस भूल धारणा पर ही आपात करता है। लोकतंत्र का सिद्धांत है--प्ररुष का 
अभाव, नियम का अभाव, सामाजिक प्रशिक्षण का अभाव । लोषतंत्र में इस वात वी 
जरूरत नहीं है कि प्रतिभा होने पर ज्ञापको झ्ासन करना हो पड़े या आपको इच्छा 
न हो तो भी आपके ऊपर शासन किया ही जाए। वहां यह भी उरूरो नहों है कि जब 
और लोग युद्ध में जाएं, तब आप भी युद्ध में जाएँ था जब और लोग शांति से रहते 
हों, तद आप भी द्ांति से रहें । लोकतमत्न मे विधि का पालन कम होता है, उल्लंघन 
अधिक। सामाजिक प्रशिक्षण का कोई महत्त्व नही होता | सोजतंत्र में यह जिज्ञासा कमी 
नहीं की जाती कि उसके राजमर्मेन्न अशिक्षित तो नहीं है। वहां हो प्रश्न यही होता है 
कि वे जनता के मित्र हैं या नहीं ? 


स्पष्ट है कि प्लेटो ने लोकतंत्र के नाम से जिस चोद का वर्णन किया है, वह वही 
चोज है जिसे हम अराजकतादाद के नाभ से पुका रते हैं - शेले का अराजकतावाद जिसमें -- 
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“मानव राजदंडहीन, स्वतंत्र और निस्सौम होता है पर होता मानद है । वह 
समान होता है; उत्तका न कोई वर्ग होता है, व कबोला और न राष्ट्र | वह आातक, 
उपासना और उपाधि से मुबत होता है मौद स्वयं अपना राजा होता है । 


पर लोक्तत्र का यह अथ न तो प्राचीन यूनान में था और न आज के संसार 
में है। लोकतब् का अथे यह है कि स्वतंत्र ओर प्रभुतासंपन्‍्न लोकमत मे अभिव्यव्त, 
समाज के सामान्य मत और इच्छा के आधार पर उस समाज-विशेष का शासन हो। 
कुछ परिस्थितियों मे यह शासन-व्यवस्था अराजकता के तिकट पहुँच सकती है ; पर 
दूसरी परिस्थितियों मे--और इन परिस्यितियों की संभावना अधिक होती है-- 
वह अराजकता के एकदम विपरीत भी हो सकती है। अगर सामान्य इच्छा हढ़ता के 
साथ ह्थिर हो, भौर समाज-जीवन के सभी या अधिकांश पक्षों को प्रभावित करती हो, 
तो लोक्तन्न अराजकता से उल्टां होगा और सामाजिक आदकण या प्रत्प की खातिर 
अनेक पक्षों मे व्यवित-जीबन का नियमन करेगा। परंतु अगर कही सामान्य इच्छा शिथिल 
हुई तथा उसमे सामजस्थ का अभाव हुआ और उसने समाज-जीवन के अनेक पर्क्षो 
कौ और ध्यान न दिया या न देना चाहातो शासन-व्यवस्या छिन्त-मिन्त हो जाएगी 
और अराजकता का जन्म होगा) सब कुछ इस बात पर तिभंर है कि समाज-मानस 
की कित हद तक शिक्धि हो पाई है, कि इस भानत ने किस प्लीपातक सामाजिक 
आदशे वा निर्माण किया है और साम्राजिक इच्छा कहाँ तक इस आादशे की सिद्धि मे 
लगी हुई है । अगर हम प्राचीन यूनान के लोकतंत्र पर विचार करें भौर अगर हम पेरी- 
बलीज की बात मानें तो लोकतत्रीय एथेस मे एक सामाजिक भप्ररूप का अस्तित्व था 
भौर उसकी सिद्धि के लिए एक सामाजिक इच्छा भी विद्यमा्त धो--भोर जिस 
राज्य पर पेरीवलीज्ञ ने शासत किया उम्के आदश्यों का परिचय पावे के लिए प्लेटो वी 
अपेक्षा उसका अनुसरण करना शायद ज्यादा अच्छा है। अगर हम अपने युग के 
लोकतत्र पर विचार करे तो एक महत्त्वपूर्ण बात यह दिखाई पड़ेगी कि प्लेटोसे 
बिल्कुल उल्टी दिशा मे चलते हुए उसके आलोचको का ध्यान लोकतत्र की इस प्रवृत्ति 
पर गया है कि वह प्ररूप की एकविघधता को बढावा देता है और सामाजिक मत के 
दवाव से वेविध्य की उस सवतवता को परास्त कर देता है । उनकी राय में अभिजात- 
तबीय शासन-व्यवस्या इसके लिए सदा अधिक अनुकूल होती है ॥ 


प्लेटो ने लोकतन को प्राय अराजकता से अभिन्‍न मानते हुए उसके स्वतंत्रता 
और समानता के दोनों आधारभूत सिद्धातों को निंदा को है। उसका विश्वास है कि 
वे सिद्धातों का निषेध हैं, चिद्धात नहीं । लोकततन्नीय सम्रावता स्माज-व्यवस्था और, 
साम्राजिक ऊंच-तीच का निषेध है ; और चूंकि उसका अय॑ यह होता है कि समानो और 
असमानो सभी के लिए समानता हो ; अतः उसमे उस सच्ची समानता का भी निषेध 
है जिसके द्वारा अधिक योग्य को अधिक चौज मिलती है और कम योग्य को कम और 
उसमे सबके लिए अनुपात की समानता का पालन होता है! । लोकतत्रीय स्वतत्रता 


. सच्ची समानता का यह मतलब नही कि असमानों को समात मात्रा में चौज़ें 
कि ज् 
दी जाएँ, समानता तो सम्ानुषरातिक दृष्टि से समान वितरण मे है। दूसरे 
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सामाजिक प्ररूप तथा सामाजिक प्रशिक्षक था निषेष है। उसका भर्थ है--सामाजिक 
जीवन में सामाजिक बरायरण के सिर्धांत का अभाव लोकतंत्र अपने दोनों मिद्धांतों के 
कारण स्वयं भी न्‍्याय वा निषेध है । उसका आपार ही विशेष वार्य के सिद्धांत वा पूर्ण 
तिरस्वार है और बपने मेताओं बा चुनाव विभी विद्विष्ट ध्षमता के नाते ने बरके 
वह अपने इस आधार गों एकदम उज़ामर कर देताहै। लोतत्रीय मानव जिस 
स्विधान के अनुरुप होता है, उसके दोष प्लेटो ने लोसतत्रीय मातव वा जीवत्त चित्र 
प्रस्तुत करते हुए उमार फर रस दिए हैं। शायद, बुछयुद्ध एल्सिविभादीज्ञ के प्रति 
निर्देश करते हुए उसने बहा हैकि लोगतत्रीय मानव ग्रिरगिट पी तरह है। वह 
मिद्धात के अमाव को ही सिद्धांत का रूप दे देता है और अग्गति यो संगत 
स्वभाव को । लोकतप्रीय मानव्र बहुरगो, बडुरूपिया कर अनेग जीवन-घाराओं या 
लघु रुप होता है और वह जिन अनेब विध स॒विधानों के अतगंत रहता टे उनया दर्पण बन 
जाता है। उसके मत में तरह-तरह बी दच्टाजों बाअध्थिर सतुलन बगा रहता है जो 
कभी एवं ओर शुक जाता है, कंभी दूसरी कोर । पहलवान, रजनीनिश, दार्शनिक 

और सेनिक--वह बारी-बारो से सब बुछ बन जाता है, पर बटूत देर तर बुछ भी नही 

रह पाता | अपने राज्य वी तरह यह भी बस स्वतभता क्षौर समानता वो सापार रूप 

होता है और अपनी बुमुशाओं के क्षेत्र मे स्वतत्ता और समानता वो सरितार्थ बरने के 

लिए यह मुषत भोग करता है और वारी-वारी रे हर बुशुक्षा की तृप्ति भी वरता है। इस 

सैतिक अराजवता भे नैतिक दाब्दावाली अपना मूल अप सो बेठती है। यहां 'रव धान 

सत्ताईस सर के' बिवने लगते हैं ; एक चौड वो अच्छा और दूसरी को बुरा बनाना वेवकूकी 

होती है। सच पूछा जाए तो अपनी प्रौदावस्था के: अनुकूल नीति-निरपेक्षता के दृष्टि- 

कोण में दुढ़ होने से पद्ले, अपनी जवानी के उद्दड दिकों मे, लोबतशीए मानव सेतिक 

इब्दों का उल्ढा प्रयोग करता है : वह गुस्ताखी को शिप्टाचार, अराजबता को स्वतंत्रता 

भर कपव्यय को उदारता पहने लगता है? । 


कितु अभी लोवतत्र के एक दोर पर विचार करना बाकी है | यह वह दोर है 
जिसमें श्ोवतत्र तेज़ी से सामाजिक और राजनीतिक अध्यवस्था के उस रसातल से 
डूबता चला जाता है जहाँ निरंबुश शासन का जन्म होता है (562 #--$ 63 5) ॥ जैसे 
घन की अति से अत्पतत्र का विनाश होव है और उम्रका सिद्धांत ही उसके लिए मौत 
का सरजाम करता है, बेसे ही लोकतत्र जिस श्रेय की सिद्धि में लगा रहता है, वही श्रेप 





डब्दों में, सच्ची समानता दो अनुपातों वो समानता है--यानी के, और के 
को जो मिल्रा उसका अनुपात तथा ख, और ख को जो प्राप्त हो उसका अनुपात । 
(गॉजियाज़, 508 /& रे तुनना कीजिए : पीछे पृ० 209, पा० टि० । देश्षिए)। 

]. यह वह अवतरण (56] #--$60 ए से तुलना कोजिए) है जिसमें प्लेटो ने 
स्पष्ट रूप से व्थूसीडाइड्स (.82) को नकल की है। प्लेटो ने लोकतत्रौय 
मानव का जो खाका खीचा है, उसमे वह अल्पतंत्रीय मानव की अपेक्षा कही 
अधिक आकर्षक और दिलचस्प वन गया है। फिर भी, प्लेटोने उस्ते अल्प- 
तंभ्रीय मानव को अपेक्षा नौचे घरातल पर रखा है वर्योकि उसमे व्यवस्था और 
अनुशासन कम हीता है ; पर्योकि अपने सारे आकर्षण के बावजूद वह बेयेंदी का 
लौटा होता है । 
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उसके विनाश का कारण द्वो जाता है और स्वतंत्रता की अति उसके प्राण ले लेती है। 
विनाश की चरम परिणति निरंकुश झासन के रूप में होती है; पर प्रद्नति का एक 
मध्यवर्त्ों सोपाद और रहता है जिसे चरम लोकतंत्र कहा जा सकता है (हालाँकि प्लेटी की 
रचनाओं में इस शब्द का प्रयोग नही हुआ) । महाँ स्वतंत्रता अस्थिर संतुलन के हप में 
नही रहती ; बहू समात सपसे राज्य और परिवार में, विद्यालय ओर॑ गली में, 
अराजवता का रूप धारण कर लेती है। इस राज्य मे राजा-प्रजा के बीच कोई खाई 
नही रहती, प्रजा राजा की तरह हो जाती है और राजा प्रजा की तरह। परिवार में भी 
सारे भेद लुप्त हो जाते हैं; पिदा-पुत्र, स्वामी-सेवक, पति-पत्नी सद समान स्वतंत्रता 
के धरातल पर उठते-येठते हैं। विद्यालय में भी नियद्र और वितय का अंत हो जाता 
है ; गुरू अपने दिष्पो से डरने लगता है और शिप्य अपने गुरु से घृणा करने लगते हैं। 
प्लेटो ने व्यग्य मे वहा है कि छूत की यह बीमारी जानवरों तक में फैल जाती है। 
सडकों पर से तो कोई नियम रहता है, न व्यवस्था । घोड़ा पैदल चलने वाले राहगौर 
को सड़क से दूर खदेडने लगता है? | सबसे वडी बात यह होती है, भौर वह इसी सबकी 
परिणति होती है, कि लोग लिखित या अलिखित कसी भी तरह कै नियमों की ओर 
ध्यान नही देते--ताकि उतके ऊपर किसी भी तरह का कौई नियंत्रण न रहे? । 


यह चरम लोकतंत्र की सामाजिक स्थिति है, पर उसबी राजमोतिक ौथिति में 
भी कम अवेर नही रहता । हम ऐसे राज्य में तोन वर्ग या दल देख सकते हैं । इनमें 
से पहुल्ता वर्ग होता है न रमधुम क्खियों क। या बेक/र लोगों फा--इन लोगों का कोई 
ओर काम-घाम तो होता नही ; बस वे पेशेवर राजनीतिज्ञ बने जाते हैं जो राजनीतिक 
मथ्ों पर इधर से उघर भिनभिनाते फिरते रहते हैं । दूसरा वर्ष होता है--सुव्यवस्यित 
सपन्‍्न मध्य वर्ग । यही वर्ग पहले वर्ग व। सहज शिकार होता है । तीसरा बर्ग जनसाघा- 
रण या मजदूरों का होता है और जब कमी यह वर्ग इकट्ठा हो जाता है, तब यह सबसे 
बड़ा और सबसे दवितशाली होता है, पर इसे इकट्ठा करने के लिए कुछ प्रनोभन को, 
कुछ रिश्वत की ज्ञरूरत होती है। इस स्थिति का अनिवायें परिणाम निकलता है । पहला 
बर्ग तीसरे वर्ग को भजाई के लिए, और उससे भी अधिक अथनी भलाई के लिए, दुसरे 
वर्ग फो झूदने लगता है। इस स्थिति में ज्ञोकत न का बर्थ होता है सं पन्‍्म बर्ग को नुकसान 


]. एथेनी राज्य-व्यवस्था दिषयक रचना के लेक ने भी यह बात कही है : “आप 
किप्ती आवासी विदेशों भा दास को पहचान नहींपाएंगे और गली मे कोई 
दास आपको रास्ता नही देगा” । सवकी एक सी वेश्च-भूषा होती है ; कोई नहीं 
बता सकता कि वौन कौत है ? उक्त कृति को गलती से जेनोफॉन कौ रचना 
मान लिया गया है। 

- इस अवतरण (569 ८) मे दो बालें निहित हैं: एक तो यह कि लोकतंत्र के 
दो भिन्‍न €प होते हैं--एक वह जिसमे विधि के प्रति कुछ आदर रहता है 
और दूसरा वह जिसमे विधि के भ्रति कोई आदर नहीं रहता; और दूसरी 
बात यह कि इसमे माना गया है कि ययाये राज्यों मे विधि का होदा विधि के 
गे होगे से ज्यादा अच्दा होता है । दोनो ही हृष्टियों से इस अवतरण में वह 

पहले से कह दी गई है जिसकी स्थापदा बाद मे पॉलिटिक्स भे की गई है 
(आगे अब्याय [2--च देखिए) । 
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पट्टैचा कर पेशेवर राजनीतिश्ों द्वारा समाज वा छासन--ऐसा शासन जिसमें मुथ्य रूप से 
उनका अपना भला हो और आनुपणिक रूप से स्व-साधारण का। इस तरह की 
शासम-थ्यवस्था में क्राति के बीज उधर छिपे रहते हैं। मध्यवर्ग अपनी रहा 
करने वो कोशिश करता है । और जब वह ऐसा करता है तय उसके ऊपर यह आरोप 
लगाया जाता है कि वह प्रभुतामपन्‍न जनता के विरूद्ध राशिश कर रहा है; भोर जब 
उस पर इस तरह का आरौप लगाया जाता है, तव यह सचमुच साडिश करने लगता 
है।जब मध्यवगं यह देखता है (और प्लेटो ने नी यह स्वीवार किया है)कि' ''लोग 
अपनी इच्छा से सही वल्कि अज्ञान से और प्रवचित होकर” उसके प्रति क्षन्याय करने 
नी बोशिश कर रहे हैं, तव थह भी जान-बूक कर नहीं, बल्वि लाचारी भें क्रातिकारी 
दल या रुप ग्रहण कर लेता है। इस स्थिति मे जो सघप होता है, उसमे पगोई लोव- 
सरक्षक जनता वी तर॒फ्दारी बरता है? । लोव-स रक्षक मध्यवर्ग वा लुटेरा होता है। 
“ब॒र्जें पत्म विए जाएँ और ७मोौन वा फिर से बटवारा हो“? --वह मध्यवर्ग के सिलाफ 
यह नारा शुतंद करता है ओर न्याय शा होग रच पर जिन-जिम घोगो पर उसका बस 
चलता है, उन्हें मौत के घाट उतार देता है । इस तरह वह गृह-युद्ध भी भाग सुलगा 
देता है। इस युद्ध मे या तो उसे देश-निकाला दे दिया जाता है बौर वह पूरा निरकृश 
शासक बन कर सोटता है या फिर वह अगरक्षयों की माँग करता है और उसे वे मिल 
जाते हैं भौर तव वहू उतना ही निरबुश शासक बन जाता है। 


अस्तु, लोसतंत्र के संबंध में रिपम्लिक का निर्णय यह है कि वह घिवकार के 
योग्य है। बह जब तक जीता है, तव तकः भी उसमें कोई आकपंण नहीं होता, और जब 
मरने लगता है, तव वह सबसे निचते और सबसे पतित राज्य--निरवुश-तज केः लिए 
राह तेपार कर देता है। बाद के सवादों मे--पॉलिटिक्स मे ओर उससे भो अधिक लॉस 
में--प्लेटो के दृष्टिकोण में एक परिवत्तंन आ गया हैं। उदाहरण के लिए उसने 
पॉलिटिक्स में लोकतंत्र के दोनों रूपों मे भेद माना है--एक उसका श्रेयस्‍्त्कर या 
विधिनिप्ठ रूप हैं और दूसरा हीनतर या विधिहीन रुप; ओर हालांकि उसने उन 
दोनों को अभिजात-तंत्र से निचले स्तर पर रखा है (यह अभिजात-तंत्र रिपब्तिफ के 
घनिकतंत्र के अनुरूप है) ; फिर भी वह उन्हे अल्पतत्र से ऊंचा समभता है । रिपब्लिक 
में साघारण और चरम लोवतन्न में स्पष्ट भेद नहीं किया गया है ; प्लेटो के मत से 
इनमें से किस्ती मे भी न तो जीवन वा वोई नियम पाया जाता है और न विधि के प्रति 


, एयेंस के वास्तविक इतिहास में लोक-सरक्षक की स्थिति के बारे मे पीछे पृष्ठ 
5]--52 देखिए । 

2. एथरेंस भे भ्यायोधीशों को जो शपथ दिलाई जाती थी, उस मे एक घारा यह 
रहतो थी कि वे इन चीजों के पक्ष मे कभी मते नहीं देंगे। इस कार्यत्रण का 
मतलब यह था--() जो ऋण जमीन की जमानत देकर लिए गए हों, उनसे 
जिनकी जमीनें रेहन रखी गई हों उन्हे मुवत कर दिया जाए और ऋण के वे 
सविदे रद कर दिए जाएँ ; और (2) जो लोग रेहन की छर्से पूरी न करने के 
कारण अपनी ज्मीन-डायदाद नही छुड़ा पाते और इस तरह उससे हाथ घो 
बैक्ते हैं, उनके हित को ध्यान मे रखकर जमीनों का फिर से बेंटवारा 
किया जाए। 
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सम्मान ; और उसने दोनो को अल्वदत्र से हीन भासा है। फिर भी रिपब्लिक को 
अदालत में लोक्तन का जो फंसला हुआ है, उसमे घितकार के साथ-साथ तरस का 
भाव जौ है। प्लेटो यथार्थ जीवन में अभिजात था और एवेनी लोकतग्र वा दात्रु, पह 
सममभता भूल होगी! । वह स्िद्धात में लोक-शासन का क्टूर शत्रु था: यह समभना भी 
उतनी ही बडी भूल होगी। उसे लोक से नहीं, लोकनेता से घुंणा है।एक मवतरण 
(499 0) में उसने लिखा है, “मेरे मित्र ! लोगो को दोप न दो” | अगर वे पाप 
करते है, तो थज्ञान वे वारण और धोखे के कारण । रिपब्लिक के छठे खंडके एक 
सशवत अवतरण मे उसने राज्य के सदर्भ मे जह्ाज के प्राचीन रपक वा प्रयोग किया 
है जिसका पहले कभी एल्साएस मे अपने एक प्रसिद्ध गीत में उपयोग क्या था। प्लेदी 
ने लोगो की तुलना कसी जहाज के कप्तान से को है जिसे सुकान (0७70) पर कब्शा 
जमाने के इरादे से विरोधी दादेदारों ने चारो और से घेर रज़ा हो। कप्तान अपने 
चालक-दल में सबसे लवा ओर तगड़ा है, पर वह कानो से छुन नही सकता, आंखों से 
देख नहीं सकता और उसका नाविकोय ज्ञान भी नहीं के बराबर है। वह दिल का 
साफ है, पर क्षपती कमज़ोरियों री वजह से लुट जाता है। उसके उदृड साची अफ्रीम 
छिला कर उसे वददी बना लेते हैं और उसी के केविन में कद कर देते हैं॥ फिए भादी 
नाविक यह कहते-कहते जब६सती सुकान पर कव्णा कर लेते हैं कि राजनेतृत्व सीखा 
नहीं जा सकता और सिखाया तो बिल्दुल भी तही जा सकता । 


६ बीछे १० 467---8 देखिए । 


(च) अतिम विक्रृति--निरंकुश्च-तंत्र 


अव यह बात स्पष्ट है कि सोकतत्र का लक्षण दुर्बलता है, दुष्टता नहीं ; पर 
छोकतंत्र जिस निरंकुश-तत्र के लिए राह तेयार कर देता है, उसवा सक्षण दुप्टता है, 
दुर्बलता नही । जब प्लेटो निर्रमुश-तंध वी विवेधता करता है, हब उसके भन में 
स्विराषपूद्ध का इतिद्वास और डायोनीसियम प्रथम की शासन-थ्यवस्था घूमती रहती है। 
जब प्लेटो निरंगुम-तंत्र के जन्म का वर्णन करता है या निरंदुश शासक वी शासन» 
पद्धति का पात्रा सीचता है तव यह दोनों मे समान रूप से सिरावयूज के इतिहास« 
प्रवाह का अनुमरण करता है $ पहले दौर भें निरंबुश दांसक को वही स्थिति होदी हे 
जो एस्काइलस के एगामेमनान में सह-शावक को दिखाई गई है --"“जो हाथ उसे खाना 
खिलाते हैं, उन हापों को देख-देख कर यह हँमता-विहूं सता है और सहारा पाने के लिए 
तलुवे चाटता है । यह निरंकुश-त भ का वह दौर है जो डायोदी सियस प्रथम के आरंमिक 
दिनों में दिखाई पड़ा था। इसका यह रूप रोम के प्रिसिपेट-कत में फिर से देखने को 
मिला। जब वह अपने आसन पर अच्छी तरह जम जाता है, तब वह युद्ध की नीति अपना 
लेता है । इसमे उसके दो लक्ष्य होते हँ--एक तो यह कि पय-प्रदर्शन जरूरी हो जाए और 
दूसरे लोगी वा देश की भीतरी स्थिति से ध्यान हट जाए। इसीलिए तो डायोनोतियस 
भ्रथम ने कार्पेजवाधियों से लडाइयां लदी और आधुनिक काल मे यहो नेपोलियन तृती य 
की युद्ध-तीति को जड़ थी ! जब उसके वही पुराने साथी जो सत्तारोहण मे उसके दाहिने 
हाथ रहे हों, उसकी शासन-व्यवस्था पर उंगली उठाने लगते हैं, तब वह उन्हें अपने 
रास्ते से हटाने के लिए विवश हो जाता है और अंत में होता यह है कि इस तरह को 
छीटाकशी के डर से वह साहस, उदारता और समभदारी के हर तत्त्व को राज्य से 
मिटा डालने के लिए कमर कस लेता है। जद निरंकुश शॉसंनका अच्छाई से नाता 
टूट जाता है, तब उसे मज़बूरन बुराई से नाता जोडना पडता है। जहाँ से भी मिले, बहु 
भाड़ के प्िपाही इकड्ठं करता है। अपने घर की रखवाली के लिए वह कुछ गुलाम 
तक रखता है और अपने सहयोगियों के भरण-पोषण के लिए उसके धास एक ही चारा 
रह जाता है--वह धामिक पंपति को सरकारी खजाने में से ले, अभोरों की छमीन- 
जायदाद जब्त कर ले और मानो मातृहंता तक बन जाए यानी जिस जनता ने उसे 
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जन्म दिया था, उसी पर अपना 'परशु” चलाने लगे ॥ 


अत्पतंत्र और लोकतंत्र को तरह निरंकुश-ंत्र का भी मनोवैज्ञानिक आधार 
बुभुज्ञा है। पर नत्पतंत्र मे निहित युभुक्षा वी तरह वह संचय वी वुभुक्षा नही होती 
और न लोकतत्र की त्तरह उसमे सब बुभुक्षाओं का संतुलन होता है। वह दो पशुर्ओों 
जैसी तिर्मेम अनियत्रित बुमुक्षा होतो है--देह की लिप्सा और सत्ता का मद । यहू 
बुभुक्षा थौर एक बार भड़कने पर और सारी बुभुक्षाओं को मार देती है और फिर हर 
बासना का काम यदे हो जाता है कि वह आत्म-परितोष और आत्म-स्पथापना की तृष्णा 
पूरी करने में लगे । यही वह चरित्र है जो निरंकुश्न-तंत्र में अपने विस्तार के पुरे अवसर 
न मिलने पर यातो भाड़े की सेना के लुटेरे और उच्छुखल सिपाद्दियों के रूप मे ढल 
जाता हैया समाज में अपराधी-वर्गों के निर्माण में लग जाता है। यह वह चरित्र 
है जिसका स्वतत्रता या मित्रता के आधार पर दूसरों के साथ संयोग नही हो सकता। 
बहू या तो स्वामी बने कर रहेया या सेवक | बराबरी के लिए वह बना नदी होता । 
चह ऐसा तंतु नहीं होता जिससे समाज के वस्त्र का निर्माण हो सके। वह न विधि को 
मानता है, ने राज्य को । यह पूरी तरह से अन्यायी होता है। न्याय का भय है सामूहिक 
योजना में अपना काम्र करता पर यह चरित्र अपने व्यवहार से सामूहिक योजना का 
निषेध करता है और उसकी प्रकृति ही ऐसी नही होती कि उसमें भागीदार बन सके । 


(छ) न्याय गौर प्रन्याय : अंतिम निर्णय 


यहाँ भाकर रिपब्लिक के तह का एक चक्र पूरा हो गया है! और यह चक्र पूरा 
होने पर प्रंसीमेकत्त द्वारा प्रतिपादित विमम आत्म-स्थापना बा छिद्धांत फिर हमारे 
सामने उमर कर था जाता है। पर अर इस सिद्धांत का सूल्य-पहृत्व पहले की तुलना 
में ज्यादा अच्छी तरह समझा जा सफ्रता हे । हम इसके विरोधी सिद्धांत, यानी योजना 
के प्रति आस्म-्समर्पण और उस योजना के अतर्गत विशिष्ट बर्मे-संपादन के सिद्धांत, को 
उसवी समग्रता मे देख चुके हैं। हम इन दोवों छोरों के बीच वी स्थितियों को भी देख 
चुके हैं। अब इस सारे ज्ञान के आलोफ में हमे निर्मेम आत्म-स्थापना के सिद्धात को 
परीक्षा करनी है और यह सारा तर प्रवाह जित्त मूल प्रश्न से फूट कर वहा था, उस मूल 
प्रश्ष का उत्तर देना है। वह मूच प्रश्त यह है कि बया पूर्ण स्थायी व्यक्ति का सुर पूर्ण 
घन्यायी व्यक्ति के सु से बड़ा होता है। 


ध्लेटो ने निरंकुश-तंत्र को पूर्ण अन्‍्यायी राज्य बढ़ा है और उसका वर्णन करते 
हुए उसने उस चौज का सकेत दे दिया है जिसे वह व्यग्य में निरंकुश शासक बग परमा- 
नंद कहता है। तिरंकुश शासक सज्जतों की संगति से मतग जा पडता है और दर्जनों 
की संगत में फ्रेंप कर रह जाता है? । प्लेटो ने रिपब्सिक के नवें खंड में तिहरी तक 


. क्‍या सांविधानिक परिवत्तेत का चक्र पूरा घूम चुकता है और निरकुश-तंत्र 
की परिणति आदर्श राज्य के रूप में हो जातो है, जिससे कि एक नया चक्र झुरू 
हो सके ? -- यह ऐसा प्रइन है जिपे प्लेटो ने व तो उठाया ही है और न 
जिसका उत्तर ही दया है । पर, रिपब्लिक ओर लॉज दोनों मे ही यह अतर 
निहित प्रतीत होता है कि दात ऐसी ही है । जब प्लेटो रिपब्लिक में मरेशों 
या नरेशों और जासकों के लडकों के दाद निक वनने वी बात करता है, तब 
लगता है मानो वह निरंकुश-तत्र को आदर्श राज्य के रूप मे बदलने की बात 
सोच रहा हो (499 8) | इगी प्रकार, ल्ॉजु में सकेत दिया गया है कि 'तरण 
निरकुश शासक" सुधार के लिए सर्वश्षेष्ठ आधार होता है (7095)॥ 

2, लॉज, 728 8 से तुलना कीजिए : “बुरे काम को सबसे बड़ी सजा है चुरे 
लोगों जैसा बन जाना ओर उन जुँसा वन कर सज्जनों के सत्संग से दूर 
जागनता, उनसे कट जाना और दुर्जेनों के साथ चिपके रहना और उन्ही की 
संगति करना ।/ 
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खूंखला के आधार पर इस निष्कर्ष को सत्य सिद्ध करने की कोशिश की है कौर साथ 
ही यह प्रमाणित करने की भी कि न्यायी व्यवित पूर्ण सुखी और अन्यायी पूर्ण ढुःखी 
होता है। पहलो तकंनशृखला को दाजनीतिक तकं-शंखला कहा जा सकता है 
(576 ४--580 0) राज्य ब्यकित का बृहत्‌ रूप भर होता है, अत; हम राज्यों के सुख 
के आधार पर व्यवितयो के सुख की चर्चा कर सकते हैं जो कि राज्यों के अनुर्प होते 
हैं। थादर्श राज्य पूर्ण न्‍्यायी और पूर्ण सुदो होता है और इसलिए जो आदर्श व्यक्ति 
उस राज्य के अनुरूप होता है और उप्तका नागरिक होता है, वह भी पूर्ण न्‍्यायी 
और पूर्ण सुल्ली होता है । कम से कम प्लेटो वी यही धारणा है । पर वाह्तव मे आदर्स 
राज्य के नागरिक जिस सुख का उपभोग करते हैं, उसके बारे मे निश्चयपूर्व कुछ कहना 
आसान नही है । स्वयं प्लेटो ने तो बस उन्ही पूर्ण नागरिको के सुख की विवेचता की है 
जो शासक या योद्धा हैं, और उसे यह सिद्ध करने मे कठिनाई होती है कि वे जितने 
न्यायी हैं उतने सुखी भी हैं। यह सच है कि उसने दो अवत्तरणों मे यह सिद्ध करने का 
प्रयत्न किया है कि वे पूर्ण प्रसतत हैँ । एक अव॑ंतरण भे जो चोथे खंड (4]9--20) 
के आरंभ मे आया है, उसका निष्कप है कि भूंल बात समूचे राज्य का सुख है और 
इसलिए उसका मंत है कि अगर ऐसी बात है तो ध्तरक्षकों और सहायको की उस व्यापक 
सुख मे अपना विश्विष्ट योगदान करने के लिए बांष्य किया जाता चाहिए या प्रेरणा 
दी जाती चाहिए ($9 8-520 # से छुलना कोजिए)। इससे यह धात साबित 
नही होती कि न्याय और सुत्त की एक द्वी धात है ) एक भनन्‍्य बवतरण (565-...6 (3) 
भै--जहाँ उसने बताया है कि साम्यवाद के नया लाभ हैं--उसने यह तर प्रस्तुत किपा! 
हैकि धूंकि पहले दो वर्गों को संपत्ति भीर परिवार को चिताएँ नहीं रह्दतों, 
अतः वे ओलम्पिक खेलों के विजेताओं से अधिक सुखी होगे। यहाँ वह यह मानता 
छुआ लगता है कि संरक्षक स्वतः सुखी होते हैं। पर उप्तने आगे चलकर कहा है कि 
अगर कोई सरक्षक इस तरह से सुखी होना चाहे कि वह संरक्षक ही न रहे, श्रव उसे यह्‌ 
पिख्ाया जाना चाहिए कि सारे से आधा ज्यादा अच्छा होता है और इस तरह प्लेटो 
एक बार फिर कुछ इस तरह का सकेत देता है कि 'सरक्षकोचित' सुख संरक्षक का 
अपना सुख इतना नहीं होता जितना व्यापक सुख्व के प्रति उसका योगदाभ होता है ॥ 
इसलिए, यहाँ भी जावश्यक नही कि सरक्षक के न्याय का नतीजा उसका अपना ही 
सुख हो । जब हम भानदड के दूसरे छोर पर पहुचते हैं और निरकुश-तन्न तथा निरकुश 
व्यक्ति के बारे भें विचार करते हैं, तब प्लेटो के तके में उतनी कठिनाई नही मासुम 
पड़ती | यहां धह तथ्य की भूमिपर खड़ा हो सकता है। चह उन यूनानियीं से निरकुश- 
सु्न के बारे मे दांत कर सकता है जो उससे परिचित थे और घृणा करते थे | निरकृश- 
तब्रीय प्रकृति के बारे मे वह एक ऐसे व्यक्ति के अधिकार से वोल सकता है जिसने 
पिरण़्यूज़ मे उसके प्रत्यक्ष दर्शन किए थे। सब लोग जानते हैं कि सबसे बुरे राज्य 
विरबृुश्य-्तनीय राज्य होते हैं; और जो लोग निरकुश झासको से परिचित हो वे यह भी 
जातते हैं कि सबते अधिक दु:खी वे ही लोग होते हैं। इसलिए, मानदड के एक घोर पर 
, तो ध्लेटो न्‍्यामी व्यक्ति के सुख को रखता है । वह उस समाज में अपनी सेदा के कारण 
भावी होता है जिश्वमे सब अपना-अपना विशिष्ट काम करके योग देते हैं। दूसरे छोर 
बढ अम्यायौ के दु:ख को रखता है, जो बपने स्वभाव के वश किसी भी समाज से 
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साभीदार बनते के योग्य नहीं होता । उसका निष्प्ष है कि साहचय्य स्वर्ग है भौर 
साहचर्य घा अभाव नरक और उन दोनों के दीच बेहद गहरी पाई है! । 


राजनीतिक तर्क के वाद सहज ही मनोवैज्ञानिक तवों आता है (580 [0-- 
583 छ) । विभिन्‍न राज्य मन फे विभिन्‍त तत्तवों पर आपारित होते हैं ; मौर इसलिए 
राज्यों की दुलनां करने के बाद हम उन विभिन्‍न तत्वों की तुलना कर समते हैं जिन 
पर वे आपारित होते हैं। मन के तीनों महान्‌ तत्त्वों--विवेक, उन्‍्माह और बुभुक्षा-- 
मे से हरेक को अपना-अपना सुपर ओर उसके अनुरूप अपनी-अपनी प्रसन्नता होती है? ) 
इन तत्त्वों मे जो सबसे ऊँचा है, यानी विवेर, उसे सबसे ऊँची प्रगस्तता प्राप्त होती है 
और इनमे जो तत्त्व रावरे नोचा है यानी घुमुश्ा, और उसमा भी जो निम्नतम रप है 
यानी दवित और कात्म-परितोष की तृष्णा--उसे सबसे ज्यादा दु.समिसता है। यहाँ 
प्रइन यह उठता है कि या मन के विभिन्‍न तत्वों से सवध रखने वाले प्रमन्‍्नता के 
विभिन्‍न प्रवारों को तापा जा शबता है और क्या उनवी तुलना वी जा राकती है ? 
प्तेटों का उत्तर यह है विः सवियेवर व्यगिन उत्साह, बुमुक्ता और विवेक इन तीनों के 
सुल्ल का अनुमव कर चुका होता है और उनपी परस कर सबता है; भौर इसलिए 
अगर वह यह घोपणा करे --और वह करता भी है--कि विवेक वा सुस सबसे बढ़ा 
सुक्ष होता है, तो उप्तका विश्वास किया जाना भाहिए | पर, इस उत्तर से प्रश्न का 
समाधान नही होता | विभिन्‍न प्रकार के सु्तों को--घाहे उनमे बितना ही मात्रा-मेद 
इयों न हो--मापते में यह बात निहित है कि हम परिमाण की कसौटी को गुण के 
सवाल पर लागू कर रहे हैं। यह कहना एवः बात है कि एक प्रकार या सुख गुण की 
दृष्टि से दुमरे से अच्छा है और यह निर्णय नतिक भावना कर सकती है ; पर बह 
धहना दूसरों वात है कि एक प्रकार का सुख मात्रा मे दूसरे प्रकार के सुख से अधिक 





, तर-शूंखला के इस भाग में भूल विचार यह है कि अपना काम अच्छी तरह 
करने में ही सुल्ल है और जो व्यक्ति अच्छी तरह रहने का काम करता है, यह 
सुण से भी रहेगा ((रिपब्लिए, 353 0--354 & से तुलना पोजिए और 
पीछे पृ० 236--7 देखिए)॥ मुश्किल यह है कि अगर हम प्रसन्नता 
कोकोरे सू् से मिन्‍न मान लें तब भी यह जरढूये नहीं कि सूख से रहना 
भोौर अच्छी तरह रहना एक ही चीज़ हों । हाँ, लगर हम भात्मा की स्मरत्ता 
और ईहवर के साथ उसके सबंध को अपने विचार-छ्षेत्र में ले लें, जैप्ता कि प्लेटो 
ने भी भ्षत में किया है, ती बात ओर है। 


2. सुख या सुख-सवेदन का प्रसस्तता से या अगर और सहो-सही दाब्द वा प्रयोग 
करें तो परम आर्तद से भेद करना चाहिए। सुख बहुत से लोगों के निकट 
सबसे बडा श्रेय होता है (505 9) ; पर प्लेटो स्वयं सुखवादी नहीं बल्कि 
आत्मोसर्पवादी है। थ्ेय सुख-सवेदन नही, बल्कि 'अंतरंग प्रसन्‍तता का वरदान! 
हैं जिसका स्रोत है--आत्मा को सुव्यवस्था। उसका मूल तत्त्व सुख-सबेदन 
नही, चल्कि सुध् का संज्ञान होता है ; और उसका कारण यहे है कि इस प्रकार 
की सुब्यवस्था में विवेक का स्थान सबसे ऊपर होता है”“पर यह किर भी 
सब है कि सानदी प्रसन्‍्वता के बारे में ध्लेटोकी जो धारणा है ; उसका एक 
अग सुख है। 
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सुखदायी है) इस तरह का निर्णय नही किया जा समता। कुछ भी हो, सबिवेक 
व्यकिति--जिसके लिए विवेक के सुख सबसे अधिक आकर्षक होते हैं--अपने लिए 
अपनी ही दचि के अनुसार निर्णय करता है ; पर उत्साही व्यवित्त को काल और सृष्टि 
के चितम की अपेक्षा सेंमिक कार्य में अधिक सुख मिल्षता है ओर हो सकता है उसका 
निर्णय सविबेक व्यक्त के निर्णय से बिल्कुल उल्टा हो 


चूँकि प्लेटो का यह मत है कि विभिन्‍न राज्य मन के विभिन्‍न तत्वों पर 
आधारित होते हैं, इसलिए यह स्वाभाविक है कि वह राजनोतिक तक के बाद 
मनोवैज्ञानिक तक पर जा जाए। इसी तरह यह भी स्वाभाविक है कि मतोवज्ञानिक 
तके के वाद वह तर्क की तीसरी दिशा तत्त्वमीमांसीय दिशा--(583--78) ग्रहण 
करे | उसका मत है कि सुख भावात्मक चीज़ है। लोग पीडा के निवारण को अकसर 
सुख का नाम दे देते हैं, पर वास्तव में सुत न तो पोडा से पलायन है न उसका 
निवारण | वह तो परितृत्ति वी स्थिति होती है जिसमें आत्मा का कुछ विस्तार हो 
जाता है। यह तो अपने आप मे इद्विय-सुखों के विरुद्ध तक है कि वे पीड़ा से निवारण 
के साधन होते हैं, उसमे परितृष्वि की भावात्मक स्थितियाँ परिलक्षित नही होती । 
पर, यह तो मनोविज्ञान का ही विषय है। तत्त्वमीमांसा का सच्चा प्रइन तो तब उठता 
है जब हम उत चीजो के स्वरूप पर विचार करने लगते हैं जिनका हम मन के विभिन्‍न 
तत्वों के विभिन्‍न सुखों के संदर्भ मे उपभोग करते हैं) थे जितने हो अधिक यथार्थ 
और सच्चे होते हैं उनकी उपलब्धि से परितृष्ति को उतनी ही अधिक यथार्थ और 
सच्ची स्थिति प्राप्त होती है। जब विवेकजन्प सुख की अनुभूति होती है, ठव विवेक 
में जो चीज जुड़ जाती है वह यथा ओर सच्चे अस्तित्व का यथार्थ भौर सच्चा ज्ञान 
होता है । जब बुभुक्षा के सुखो का अनुभव होता है तब बुभुक्षा मे जिस चीज़ का सन्निवेश 
होता है वह कोरा सवेदन होता है और उस रूप मे उसका संबंध अययथार्थ भर अस्थिर 
इद्रिय-जगत से होता है। यहाँ फिर एक प्रइन उठ सकता है कि क्‍या तत्वमीमासीय 
यथार्थता से सपसन चीज़ो से प्राप्त संतोप का सुख परिमाण में उस सुख से अधिक होता 
है जो इस प्रकार वी यथार्थता से रहित चीज़ों से प्राप्त सतोप मे मिलता है। कम से कम 
च्तेटों तो मावता हे कि वात ऐसी हो है और यह मान लेने के बाद वह गणितीय 
आधार पर यह हिसाब लगाने तक की कोशिश करता है कि न्यायी ब्यक्रित की 
असन्तता और अन्यायी व्यक्ति की अप्रसन्‍्तता भे क्तिना सान्रा-भद होता है| कुछ- 
कुछ पायथागोरस के अदाज़ मे-"-आवे मजांक मे और शायद उससे अधिक गभौरता 
के साथ--वह यह दिष्कर्ष निकालदा है कि आदर्श राज्य का शासक निरकुश 
शासक की अपेक्षा सात-सौ उन्‍्तीस ग्रुना अधिक सुख से रहता है और निरकुश शासक 
आह; एएउ८ के, शाप. वी, बेएएए, प्यस्य, ही, न्युग्दी, स्ूरा, के (६५४) पं), ५ 






रिपब्लिक के शुरू मे जो सवाल उठाया गया था कि अगर गा इस लो 
के या पंरलोक के पुरस्कारों ओर दंडो की वात छोड दें, तो क्या अन्यायी व्यक्ति 
अपने आप में और अपनी आत्मा वी ग्रहराइयों से, न्‍्यायी व्यवित की 
सुखो होता है, उसका यही अतिम उत्तर है। दसवें खंड के दूसरे भाग मे 
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भौर भी ऊंची उड़ान भरी है। चिरंतनता के संदर्म में ्याय और अग्याय के बारे में 
विचार करते हुए उसने वहाँ आत्मा मी अमरता की चर्चा थी है और बहा है कि 
मंगर आत्मा न्याय वी राह पर डटी रहे और उससे बभी डिगे हीं, तो उसके शसे में 
अमरता की बरमालाएंँ पड़ समती हैं॥ पर दसंवाँ संड तो भग्य परिवर्धन है; भौर 
(रिपब्लिफ का सुस्य विषय तो यही है कि ग्याय अपने आऑप में सुख है और यह 
परलोक के विचार से निरपेक्ष होता है ॥ वया इस तरह के विपम वा निर्वाह हो 
सबता है ? जब तक अनत झात्मा भौर द्वात्मा के प्रति परमात्मा वी क्षतत बद्षा में 
बसपा के कारण दोनों का अमंद नहों गया हो तब तक अतमंन के आनंद और 
न्यायनिप्ठता दोनो का साथ-साथ अस्तित्व मही हो सबता । हम न्यायनिष्टता बी 
सामाजिक वत्तंव्य को नोव पर आधारित कर सबते हैं और बह सबते हैं कि 'यह 
हमारे बघुओं के लिए है' ओर यह यह कर हम घटोर थात्म-स्थाग वा जीवन अपना 
सकते हैं भोर स्टोइकों वी भांति जो मुछ्द अपना कत्तेव्य समझें उसे पूरा करके सुसी 
हो सकते हैं। पए, यह नीव हमेशा नहीं रहेगी । कुछ घोणें ऐसो है जिनया तवाजां 
हमसे सामाजिक कत्तंव्प नहीं करता, पर न्यायनिष्ठतावरतों है, भोर सामाजिक 
कत्तंव्य की पुकार अपनी माँग के क्षेत्र तक में बेझसर हो सबती है बयोकि जो उस 
पुकार वा अनुसरण फरते हैं उन्हें मुस और सतोष मिल नहीं पाते । न्थॉयनिप्टता को 
घामिक बासस्‍वथा या आधार देने पर ही हम उसकी मांगो के लिए एक व्यापक नीव पा 
सबते हैं : ईवर के प्रेम में ही हम न्‍्पायनिप्ठता और प्रसन्नता दोनो बा अनत सोता 
पा सबते हैं । 


इजरायल के लेखकों वी भांति (ओर जब प्लेटो अपने जीवन के अतिम दौर में 
पहुँचा और उसने सॉंज़ के दसवें संड यो रचना बी, तब उसमें उन्ही वी भाषा गूंजती- 
सो लगती है) प्लेटो के सामने भी प्रसस्तता और स्यायनिष्टता के संबंध वी रामस्या 
“-जाव फी समस्‍या, सामिस्ट थी समस्था-अपने ज्वंसत रूप में उम्र वर आई। 
इश्चरायल के लेसकों वी तरह ही अत में उसने भी ईइवर के नाम वी शरण ली । 
(रिपब्लिक के अंत में, एर की महान्‌ पुराणकथा में उसने समस्या के समाघान के लिए 
चिरंतनता वी दुह्मई दी है। यह जीवन अमरता के गाठक का एक उपास्यान भर है 
और अगर लगे कि न्‍्यायो होते हुए भी हम इस णीवन में द्वुख पा रहे हैं, तब भी 
इससे ईश्वर की विडंबता नहों होतो वर्योकि बिरंतनता काल-सापेक्ष घारणा को 
सुधार देती है। यद्दी विचार लॉस में फिर आया है। लॉ के दूमरे खंड मे प्लेटो मे 
'रिपव्लिक के प्रइन को फिर से उठाया है | क्या सबसे अधिक न्यायनिष्ठ जीवन सबसे 
अधिक सुखी नहों होता ? बया अन्याय का जीवन दुःखमय नहीं होता और जो व्यवित 
अन्याय वा जीवन जीता है, उसके लिए वह हानिकर नही होता (662 8-70) ? 
उसका उत्तर है कि कम से कम इतना तो स्पष्ट है कि विधिकार को यही दृष्टिकोण 
मानना और लागू करता चाहिए तभी लोग पवित्रता और स्थाय का जीवन जिएँगे। 
इसका कारण यह है कि लोग तो सुख वी राह पर चलते हैं ओर जब तक उन्हें 
यह यकीन न हो कि न्याय की राह पर सुख भी है, तद तक वे उस राह पर न चलेंगे 
(663 8)॥ इसका उल्टा दृष्टिकोण बुरी आत्माओं का दृष्टिकोण है, और इसलिए 


392 यूनाती राजनोति-सिद्धांत 


यह बुरा भी है ओर झूठा भी ; पर अगर यह दृष्टिकोण सच्चा और दूसरा झूठा भी 
हो, सव भी जो विधिकार चाहता हो कि लोग डडे के जोर से नही, बल्कि स्तेच्छा से 
न्याय की राह पर चलें, वह इससे अधिक उपयोगी झूठ वी बछुपना नहीं कर सकता 
था (6630--2) | यहाँ तो इसमे सदेह का स्वर है, पर लॉ के अंत तक पहुँचते-पहुूँचते 
उसके स्वर मे निश्चय का भाव जा गया है । ईइनर है और वह स्यायी है। सपूर्ण 
चअराचर जगत उसी के द्वारा सचालित व्यवस्था है। अपनो इस व्यवस्या मे उसने 
हमारे लिए जो जयह निश्चित वी है, उस जगह के अनुरूप कत्तंव्य का पालन करना 
ही स्याय है; झोर ईइवर के शाइवत विधान वे पालन मे न्याय की राह ही सुख की 
राह है । 


“जो संपूर्ण सृष्टि का रखवाला है, उसने कुछ ऐसा विधान रचा है कि सब 
चौजें मिलकर समग्र के उद्धार ओर उत्वर्ष के लिए काम करें। उत्तके भीतर का 
अत्येक भाग, अपनी क्षमता के अनुसार, भ्रयोचित प्रभाव डालता है और ग्रहण करता है 
और उसमे से एक भाग तुम्हारा है और भले ही वह सबसे तुच्छ षयों न हो, बह सृष्टि 
के सापेक्ष होता है और उसमे उचित परिश्रम करता हैं। पर, तुम इसी चोज़ गो भूल 
गए हो कि णो वुछ होता है, सृष्टि के हो निमित्त होता है शिसरे कि उसका अध्तित्व 
सुक्षमय हो सके । बोई चीज़ तुम्हारे बारण नहीं होती, पर तुम्हारा अस्तित्व सृष्टि 
के कारण है । हर चिक्त्सिक और हर चतुर कारीगर अपना वार्य “सपूर्ण' के निमित्त 
करता है, और उसके लिए जो चीज सबसे अच्छी होती है, उसे अध्तित्व में लाने 
के लिए यथोत्रिद परिश्रम बरता है। वह अंगी के लिए अंग का निर्माण करता है, 
अंग के लिए अग्ी का नहों | तुम अज्ञानवद्य दुःख उठाते हो क्योकि तुम्हें नही मालुम 
कि तुम्हारे लिए जो चीज़ सबस्ते अच्छी है वह संपूर्ण के कार्य-व्यापार को ध्यान में 
रखते हुए, सृष्टि के जौवन में और तुम्हारे जीवन में किस प्रकार घटित होती है! | 
« लेडके और छोकरे, तुम जो यह समभत हो कि ईइवर ने तुम्हारी उपेक्षा की है, यह्‌ 
समभो कि भगर तुम बुरे हो, तो तुम्हारे हाथ बुराई आएगी बोर झ्गर हम अच्छे 
हो, तो बच्छाई। तुम्त या कोई भोर, यह शेली न मारो कि तुम ईश्यर *ै है य॑ से 
वचे 'रहोगे, था तुम उससे ऊपर हो ; क्योंकि वह तुम्हारी कभी र दी 
करेगा। तुम अपने आपको इतना छोटा नही वना सकते, न तुम छमीन '॥ 
मे इतने नीचे डूब सवते हो | तुम अपने आपको इतना ऊँचा नहीं कर 
सुम आसमान की ऊँचाइयो में इतने चढ़ सकते हो पर तुम्हे इस लोर 0 
में यथोचित् दंड अवइय भोगना पड़ेगा | और इस तरह तुम उन लो ह 
विचार करोगे जिन्हें तुमने नीच कम कर-कर के भी नोचे से उ 
था। तुमने कहा था, 'देखो वे कभी दु.ली थे, पर अब ने प्रसस्त हैं 
देखा जा सकता है, उसी तरह उनके कामों को देखकर तुम्हे लगा कि ३५५ 3 
की उपेक्षा कर रहे हैं। पर यह ठुम नहीं जानते कि किस तरह सारी चीज़ें एक स र्णा 


रा 
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|] ज्याय कोर धत्याप : धन्विम निर्भप 


हि 8 कम मं विनाती है! 
बगम करनती हैं बोर शिस तरह हर घोड गृष्टि मे अपनी भृणिरा पं है! २॥ 
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. बहों, 904 ४--905 । मी० रिटर ने साठ वी अवनों टीका में पृ० 30 वर 
इस सार अवतरण के बारे में लिखा है, “घ्यात देने की बात है कि ऐसी किमी 
व्याब्या की बाला नही वी जा सकती जो वैज्ञानिक प्रमाण की किन कसोटो 
पर पूरी चरह खरी इतर सके। अवतरण में एक प्रकार वी पुराण-क्या का 


४ 


स्वर है”। जिस नोजवान को ईश्वरीय वियान मे संदेह है, व्लटों इससे आत्या 
जगाने के लिए उसे पूराण कया या कहानी सुना रहा है। पर प्लेटो ने तो 
पुराण कया में गद्दी बातें बड़ी हैं, बोर यह अवतरण रूप की दृष्टि से भी पुराण 


कया नहीं कहा जा सकेता बल्कि यह तो घर्म है, एक प्रवौक : 
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मे जिनमें से एक नियम अकसर उद्धृद किया गया है--लीग बा कोई सदस्य किसी 
एम्फिव्टियोनिक नंगर को सष्ट से करे और न कोई ऐसी हरवद्र करे जिससे ऐंसे 
नयर को गदी का पानी मिलना बद हो जाए।। प्राची सदी के शुछ के बी सामीं 
में भीजव यूनानियों और फारतियों के बीच लड़ाइयाँ हुई--कुछ समय के लिए 
यूनानी एवसा की अधिक यथार्थ चेतना और अधिक सक्रिय अभिव्यक्ति देखते को 
मिली । प्लेटेया (479) की लड़ाई शुरू होने से कुछ समय पहले हेरोड्ोट्स ते 
एयेनियो के मूह से यह कहुलवाया है, “दुनिया में न तो इतना सोना है ओर ते कही 
इतनी सुदर भौर अनमोल जमीन है. जिसके लोम में वे फारस के पक्ष में मिल जाएँ 
और यूनान को गुलामी की जजौरों में जकड़ दें । यह तो यूनानी राष्ट्र के प्रति द्रोह 
होगा--जिसका एक रक्त है, एक भाषा है, एक धर्म और सस्कृति है”? । पर पाँचदीं 
सदो के उत्तराध की लडाइयों में इस तरह की भावनाएं मेजर हो गईं और स्पार्टा 
तथा एथेंस के युद्ध तथा विभिन्‍्त राज्यो के भीतरी लड़ाई-कंपडों ने यूतानों जगत्‌ को 
जर्जर कर दिया | फिर भी, कुछ लोग बराबर पुरानी आस्था पर जमे रहे | एथेंस 
का साइमन इसोौ विचारधारा का था और उपने यह पैरवी की थी कि अगर फ्ही 
स्पार्टा की शकित नष्ट हो गई, तो हैलास का विकास रुक जाएगा और वह अपाहिंद 
हो जाएगा । और यहौ विद्चार स्पार्टा के केलिश्रेटिडासत के भी थे जिसने 406 
ई७ पृ में मंथीम्ता पर होने वाले आज्रमण के समय प्रतिज्ञा की थी कि जब तक 
सत्ता उसके हाथ भें है, तव तक वह भरसक किठ्सी भी यूनानी को दास मही बताया 
जाते देगार। पेलीपोनेशियाई युद्ध के अत तथा स्पार्टा ओर फारस के ब्रीच लड़ाई 
छिड जाते से इस विचारधारा को गई शक्ति मिली होगी। ईसोक़टीज तथा प्लेटो 
दोतो हे ही अपने-अपने ढेँग से साइमन और केलिक्रेटिडाप् की परंपरा को जारी 
रखा है । 


घ्लेटो ने रिपब्लिक मे जो विचार व्यवद किए हैं, वे कुछ तो यूनानियों के दास 
बनाए जाने के वारे मे हैं और बुछ उनके बीच युद्ध-नियमों के थारे मे | उसका मत है 
कि यूनानी नगरो को यह कभी नही करना चाहिए कि थे गुनानियों को दांत बनाएँ था 
दूसरों को ऐसा बरते दें क्योकि अगर वे अपने ही सदस्यों की स्वत्तत्रता का अपहरण 
करके अपने राष्ट्र की शक्ति क्षीण करेंगे, तो यह डर है कि कही वे दृवयं बबं रो के हाथो 
गुलामी के शिकजे में न कस जाएँ (469 8) । यहाँ प्लेटो ने यह स्वीकार किया है कि 
स्वतंत्रता यूनानी जगत के प्रत्येक सदस्य का अधिकार है और चूंकि प्रत्येक अधिकार मे 
यह बा्त मिहित होती है कि एक समाज है जिसमे रहकर अधिकार भोगा जाता है 
और जो उस अधिकार का आश्वासन देता है, अतः कहा जा सकता है कि उप्ते परोक्ष 
झूप से एक सामान्य यूनानी समान का अस्तित्व स्वीकार किया है! । यूनानी राज्यों के 
3, 2 ९5८डलड, 08 रिश्ुडब 7.ल्‍8 ; ० 35. 
2. हेरोडोट्स, शातरा. 44 : पीछे पृ० 29 से तुल्गा कीजिए । 
३. मु्त०एछ5क, पथ, ॥, 6, $ 4. 
4. यहां प्रसंगवद्य इस बात पर ध्यान दिया जा सकता है कि प्लेटो के राज्य में 
क्सी भी प्रकार की दासता के लिए गुजाय्ञ है या नही--यह बात सरेहास्पद 
हैं। एडम ने 469 0 की अपनी टिप्पणी में लिखा हैकि दास या तो तीसरे 
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बीच युद्ध के नियमन के लिए प्लेटो ने जो विधियाँ निर्धारित की हैं, घममे इस तरह के 
समाज की और इस तरह के समाज वी अतर्रा'द्रीय विधि की घारणा अधिक निश्चित 
शप से व्यवत हुई है। मनानियों के बीच जो युद्ध द्वोता है, बह सामान्य बर्थ में युद्ध 
नहीं शहयुद्ध है। यूनानियों को एक्‍्सा वा भावात्मक आधार तो है मित्रता और 
चंधुता ओर अमावात्मक आधार है देवर घगत के प्रति समान विरोधथोर झत्रुता 
(470 7--८)। जब किसी राज्य में गृहयुद्ध वी आग भटबती है, तद उस राज्य वा 
सोग्मत युद्ध वी भोषणता की निंदा करता है ओर युद्धप्रस्त वक्षों से उम्मीद रखता है 
कि वे इम सरह से लढ़ें कि मेल-मिलापव के दरवाजे हमेशा वे लिए बद न हो जाएँ। 
शरृतानी लोइमत यह भाशा करता है या उसे यह आशा करनी घाहिए कि यूनानी 
राज्यों में अगर थापत्त में लष्टाई होगी, तो दमी ढंग वी। वे न तो कभी यूनानी क्षेत्रों 
को नध्ट करें और मे उनके मकानों को हो जलाएँ , उन्हें तो बस यह चाहिए कि वे 
(बुद्ध के उपाय के रूप में ओर संघर्ष पम करने के इरादे से) वादिक पल पर बब्जा 
कर सें। उन्हें चाटिए हि ये ने तो उन लोगोवा सामान मूटें जो तडाईस बेत रहे 
हों, न उनवी अस्येष्टि विया में बाधा टाले और थे देवातयों मे विजयनमारयों वा 
प्रदर्शन ही करें। यूतानियों को सब मु घ का युद्ध--अपनी पूरी भीयणता से युपत युदध-नतों 
बबंरों से करना चाहिए जो उनके 'स्वामाविक इत्र हैम्। प्लेटो ने दम बारे में झुछ नहीं 
बहा कि लड़ाई लड़ता उसके आदर्श राज्य वा कर्तब्य है या नही, पर अन्य यूनानी 
राज्यों के प्रति उसके राज्य का बयां कत्तेतय होगा--इस बारे में ध्लेदों के विचार 
बहुत स्पष्ट हैं ॥ वह गूताती वा नगर है और उसके नागरिक यूनान-प्रेमी हगि, वे 
कन्य सारे युनानियों को अपना भाई-चंघु समझेंगे और घामिक उपासना में उनके साथ 
रहूँगे। अगर उन्हें दुमरे भूनानियों गे लदना पा, तो उनको यहू लड़ाई अकारण 





थर्गे वी नौकरी कर सवते थे या वे सरद्षारों वो सामूहिक नोजन-व्यवस्था मे 
सेवा-काय्य के लिए रसे जा सबते थे । उसने (465 0! को अपनी टिप्पणों में) 
यह भी पद्दा है कि “जहाँ परिवार न हो, जैसे कि वह प्लेटो के नगर मे मही हैं, 
वहां दास नहीं हो सकते । प्लेटो के साम्यवाद में घरेलू दासता का भी अत हो 
जाता है और पारिवारिक बधनों का भो” । (पर, तोमर वर्ग में परिवार रहेंगे 
और उनके साथ शायद दास भी) । 

. मेनेकसेनेस (245) मे प्लेटो ने, अस्पास्तिया वा एक भाषण प्रस्तुत करने की 
बात बहते हुए, एयेंस के बारे मेबह्या हैकि जब यूनान के और-भौर राज्य 
अदादत पड़ घुके थे, तब एथेंस के शत थे. विदेशों बदरो, के घर घाण थी आज 
सुलग रही थी, वयोकि एवेनी स्वय शुद्ध स्वत के थे, आये बर्बर न थे। परवु 
पॉलिटिक्स (262 9) के एक अवतरण वा स्वर इसमे भिन्‍न है | जहां प्लेटो 
ने यह विवेचन किया है कि विभिन्‍न जातियों के विभाजन और विभेदीकरण 
बी उचित पद्धति बया है, वढ़ीं उसने यूनानो और बबंर के तत्वाल्ीन भेद को 
अशुद्ध विभेदीक्रण का उदाहरण माना है पर तत्कालीन मंद के प्रति उसकी 

# भपत्ति का मुख्य आधार यह नही है कि उसमे यूनानियों और बर्दरो के बीच 
एक खाई बन जाती है, वल्कि यह है कि जिन जातियो को न तो एक दुसरे का 
अनुमव है, 2030 एक दूत्तरे से मिश्रण हुआ है,ओऔर न जो एक-दूसरे से 
पल म भिलते हैं, उन सबको भ्रमवश एक ही नाम के अतर्गत ला पटका 
गया है ! 
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इंपले के फलस्वरूप नही होगी, न वह जीत बए डंका बजाते कौर विनाश-लीखा रचते 
के लिए लड्टी जाएगी । वह लडाई तो बेस अन्याय रोकने के लिए और उतका दंड 
देने के लिए लडी जाएगी और उसके द्वारा राष्ट्रवविधि के विरद्ध अपराधों की 
रोकथाम की जाएगी । न तो वे शत्रु-राज्य के सारे नागरिकॉ--सत्री-पुरुषों भौर वरुचॉ--- 
को सपना शत्रु समझेंगे कोर उनके प्रति शक्तुओं जेसा वइदहार करेंगे और मह जानकर 
कि “लडाई के क्सूरबार थोडे ही लोग हैं, और इस तरह का आचरण करके मानो 
अधिवत्तर लोग उनके मित्र है, वे अपना विवाद बहीं तक सीमित रखेंगे--और उसते 
दनिक भी भागे नदी बढाएँगे--जहां दोषी व्यक्तियों के दुप्कायों का फल भोयने वाले 
फिर्देषध धपक्ति दोषिणों को प्राथश्चित्त करने के लिए सजवूर मर सके (47] 8)॥ 


अगर प्लेटो के दृष्ठिकोग को-जो अपने अधिकांश समन्सामय्रिकों के 
इृष्य्कोण से तो अधिक व्यापक था ही--सीमित कहा जाए तो उसके दुष्टिकोण की 
सीमा के कारण हमे इस तथ्य की ओर से आँखें नहीं मूँद लेनी चाहिएँ कि बहू 
अंतर्राष्ट्रीय विधि के शासत का समर्थन करते वाला प्रहला ब्िचारक है। श्रोशियस से 
दो हज्ञार साल पहले यह ग्रोशियंत्त की समस्या का समराधात कर रहा है और युद्ध- 
विधि का पता लगाने की कोशिश कर रहा है। ग्रोशियस बी तरह बह युद्ध#विधि 
को प्राहतिक विधि पर आधारित नहीं मातता । उसे प्राइतिक-विधि की दुह्ाई देने 
मी जहूरत नही है क्योकि उप्ते राष्ट्रिकता (0980०४%8॥॥9) की भावनां मे अधिक टोस 
आबार प्राप्त है। प्लेटो को यह बात अनुचित लगती है कि एंक ही राष्ट्र वी 
इकाइयाँ, भले हो वे राजनीतिक दृष्टि से स्वतंत्र हों, इस तरह का आचरण फरे 
भानो उनका आधप्त में कोई सबंध ही न हो, मानो इन्हें एक दूसरे से कोई सरोकार 
ही व हो । पर, वह उनकी राजनीतिक स्व॒तंत्रता वो स्वीकार करता है और एक 
क्षय के लिए भी उसे अस्दीकार करने कीबात नदी सोचत।) वह यूतान के किसी 
सप्र की या किसी तरह की सामान्य राजतीतिक सत्ता वी वल्पना महीं करता। 
इसके अलावा उसने यह भो माना है कि यूनान के राज्य राजती तिक दृष्टि से स्वतंत्र 
हैं। अत्त: राजबीतिक दृष्टि से स्वतंत्र राज्यों वी व्यवस्था के अवगत विधि-शासन 
पर जोर देते के कारण प्लेटो को भी अंतर्राष्ट्रीय विधि का प्रवर्त्तक होने का श्रेय 
प्राप्त है! । 


3. हा० फिलिप्सव ने अपने ग्रंथ दे इंटरनेशनल लो एंड कस्टम आफ एस्डिएंड 
ग्रीस एंड रीम (उ० 36-37) मे व्लुशाखे के ग्रथ लाइफ ज्ञाफ पेरोक्लीज (0 7) 
में से एक जुनश्रुति का हवाला दिया है जो आज दिलचस्पी की चीज है। 
पैरीक्तोज ने प्रस्दाव रवा था कि "यूनान के सप्ो नगरों को नौवहन वी 
स्वतत्रता और सुरक्षा वा तथा व्यापक जाति वी स्थापना का आइउवाप्तन;देने 
के सर्वश्रेष्ठ उपायों पर विचार-विनिमय करने के लिए एयेस में सभी यूनानी 
नगशो के प्रतिनिधियों को एक भहासमा का आयोजन किया जाए” । कहा 
जाता हैं कि यह प्रस्ताव इसलिए अम्वफल रहा कि स्वार्टा एयेंस से जलता 
था और उसे ढर था कि कहीं एबेंस यूनातों जगत का नेता म बन बैठे । 


(है) मोद--टिमाएस झौर क्षिटिमासत 


डिमाएस और ब्रिटिय्ास में (स्तेटों तीन भागों में एक पुस्तव-माला लिराता 
चाहता पा, जिसमें से दो पुस्तकें तो ये हैं कोर तीसरो यह घुरू भी नहीं पर पाया 
था) प्लैटो की लेसन-शेली कुछ इस तरहवी है मानों यह रिपश्लिक्त का उपसंहार 
लिए रहा हो | दिमाएत में रिपण्लिक का सारांश-सा प्रस्तुद किया गया है और यह 
शचघन दिया गया है कि आदणशें राज्य को कर्मरत राश्य के रुप में चितित जिया 
जाएगा। फिदिभास एक सइ-स्वनां जेंसी चोट है औौर उत्तम उतत बचने थी पूृत्ति 
का मानो भ्रारभ हो गया है । 


टिमाएस के आरंम में रिपब्लिफ का जो सारांश भस्युत शिया गया है, उससे 
कुछ कठिनाइयाँ पैदा हो जाती हैं। रिपम्लिक के पहले पाँच खंड हो एसवी परिधि 
में आए हैं, भागे के संड नहीं । उसमे पूर्ण संरक्षकों का फोई उल्लेस नहीं है (उसमें 
तो शिफ़ दो यर्गों के लोगों का जिक्र साया है-- एक तो उन लोगों का जो छेती-वाड़ी 
था और कोई काम-धंधे करते हैं भर दूसरे उन लोगों था जो राज्य वी रका करते 
हैं। ; द दर्शन के शासन का ही उल्लेख है जौर न उच्चतर शिक्षा था | प्लेटो ने इन 
घीजों को वर्षों छोड़ दिया--इसकी सफाई देगा आसान नहीं । छुछ लोग कहेंगे कि 
(रिपब्लिक के दो भिन्न पाठ थे ओर इसके पहले पाठ में हिफे पहले चार खंड और 
(47 तक) पाँचवें संड का कुछ भाग था, और टिभाएस मे प्लेटो ने इसी पाठ की 
परक-शुंखला का फिर से स्मरण किया है । फिर, यह भी कहा गया है कि “अगर प्लेटो 
मे टिमाएस को रिंपब्लिफ से संलग्न करने के लिए इतना कष्ट उठाया या, तौ 
उसका उद्देश्य यह जरूर रहा होगा कि टिमाएंस किसो न किसी देंगे से रिपब्लिक 
का पूरक बने” और इन चीज़ों के छोड़ने का “मतलव सिर्फ़ यद्दी हो सकता है कि 
डिसाएंस और उसके भ्रम में उसकी जिन अन्य कृतियों को लिखने बी योजना थी, 
उसके मूल मे यह विचार रहा होगा कि वे किसो न किसी रूप में रिपश्लिकके 
परवर्ती खंडों का स्थान ले लें” (बनेंट, प्रीक फिलासफ़ी, पृ० 339)। सबसे सोधा- 
सरल मत छायद यह है कि प्लेटो मे अपूर्ण सारांश प्रस्तुत किया है और यहो उसका 
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दोष है। रिपॉब्लिक की रचना के बहुत अरसे बाद जीवन की संध्या में प्लेटों ने 
(टेमाएस वी रचना कौ थी और उस समय उसने रिपब्लिककों कुछ स्पष्द और 
बहिएग विशेषताओं का ही स्मरण किया है--झ्यादा ऊँचो और गहरी बातें उसने 
छोड दी हैं । प्लेटो टिपब्लिक के अपने भावित राज्य को कर्मेरत रूप में द्शति के 
जिस वचन के कारण उसका साराश प्रस्तुत करने मे प्रवृत्त हुआ, उमे पूरा करने का 
न तो शायद उसव कभी कोई गभोर सवल्प था और न॑ उसने उस बचन को पूरा 
किया हौ--जब हम यह दात सोचते है, तो उत्तका यह अघूरापत सहूज-स्वाभाविक 
लगने लगता है 


यहसच्र है कि टिमाएस (9 8-9) के शुरू में साक्रेटीज्ञ से यह इच्छा व्यक्त 
कराई गई हे कि रिंपब्लिक दां भावित राज्य अपने आधार से उठकर कम और 
जौवन के सेत्र मे उतरे । स्पष्ट है कि प्लेटो आदर्श राज्य के परिणामों के आधार पर 
उसका औषित्य सिद्ध करना चाहता है ; यह दिखादा चाहता है कि उसको उत्कृष्टता 
ऋँसे बडे-बडे कामो मे अभिव्यद्ित पाएगो और फिर विलोमत; उन बड़े-बड़े कामो के 
आधार पर यह भी सिद्ध करना चाहता है कि उसको उत्तृष्ठता दितनी महान है। 
पर थोडे-से पस्ने हो लिखे गए हैँ कि अचानक तक की दिशा बदल गई है॥ प्लेटों 
दृष्य-परिदत्तेन कर के रिपब्लिक के राज्य से भ्राचीन एथेस में पहैच जाने की बात 
सोचता है (26 0); ओर जब हम क्रिटिआप्त पर आते हैं, तब देखते हैं कि प्लेटो 
तो प्राचीन एयेस की ही चर्चा कर रहा है-- विल्फुल काल्पनिव और प्रारू-ऐतिहासिक 
एथेस को । टिसाएप भे प्लेटो ने इस दिश्ञा-परिवत्तेन की सफाई पेश वो है। रिपब्लिक 
के आदर्श राज्य के नागरिक एकदम एथेंस के स्वर्ण-गुग के नागरिकों को तरह होंगे 
भोर एक के बारे में दात करना बसा हो है जंसा दूसरे के बारे मे बात करना | पर 
दृश्य-परिवतंन से २छ ऐस! सकेत मिलता हे मए्तो दृश्य बा अपने आप कोई महरव 
महो है । प्लेटो को तो एक प्रेमोस्पान को रचना करती है और किसी भो रमणोक 
स्थल को वह अपने घटना-एपल के हूप॑ से भ्रहण कर सकता है । 


'जिटिआस का उपलब्ध अथ निश्चित रूप से विशुद्ध बल्पता है ओर उसे 
पढ़कर पाठक को, कई प्रकार से, कालरिज के कुबला खाँ का स्मरण हो जाता है। 
इस अश के आरभ मे तो “नौ हजार साल पहले के” प्राचीन एथेंस का विवरण 
मिलता है और उसके बाद एटलांटिस के प्राचीन राज्य का जिसे एयेंस ने युद्ध में 
परास्त किया था । एथेंस के विवरण मे प्लेटो ने अपना ध्यात मुख्य रूप से सामाजिक 
सस्थाओं पर केंद्रित किया हे हालाँकि प्रस्ंगवश वह प्राचीन एडिका वी भोमिको 
(2०००४)) के वारे में भी मार्क का वर्णन कर गया है । एटलादिस क्के दर्ण व मे उसने 
मुख्य ₹प से उसको प्राकृतिक विशेषताओं वार विवेचन किया है ॥ उस प्राचीन मुग 
मे एथेंस मे किसान, शिल्प्रो और यौद्धा--इन विश्वेषीक्ृत दर्गों बी व्यवस्था प्रचलित 
थी (0 ()। यौद्धा नगर के उल्तत भाग मे, शिल्पी और कुछ किसान उसके ढलानों 
पर तथा बाकी किसान उसके चारो ओर फंले हुए प्रदेश मे रहते थे। योड़ा मदिरों 
के चारो ओर बाड़ो मे रहते थे दो मकानो के साथ लगे हुए बागीचो जैसे होते थे । 
उनके मकान सादे और साधारण होते थे और उनके मदिरों मे भो कोई सनावट नहीं 


॥ मोट--टिमाएठ मौर छिटिप्नास 40] 


होती थी। योद्या वर्ग में स्त्रियों ओर पु्ंद दोनों हो होते थे और वे नथर के उत्तत 
भाग में रहते थे । स्त्रो-पुरुप दोनों ही समात रूप से सेनिक व्यों में भाग सेते ये 
और इसका प्रमाण थी एयेना देवी वो दस्व्र-यग्जित मूत्ति | योदाओं का एच अलग 
ही वर्ग था : वे एक साम्यवादी व्यतस्वा के अवगत रहते ये और उन्हें बपते मरण- 
पोषण के निए अन्य नागरिकों से भत्ता प्राप्त होता घा। दिसान सच्चे कमान होते 
थे और वे अपना घ्यान सेत्रो तक हो सीमित रखते दे , पर थे घटुत खग्मन होते ये 
और मान पर जान देते थे ॥ ऐसे होते थे उस युग के एयेंम्ोगरासो ॥ उनरी सस्या 
अधिव से अधिक दीस हार रहतो होगी ॥ समूचा यूरोप और एच्विया उनके शरीर- 
सौंदर्य कौर सर्वागीय बोडिश उतसर्य बा सोहा मानता या सौर अपने उम्राने को अन्य 
सभी जातिएों वी अदेक्षा उत्होंने अधिर' स्पाति प्राप्त वी थो । 


एटलाटिक वा रंग-उंग बुछ और पा। वह बाहिरातीन बेदीयोत को तरह 
से था यानी एक ऐसे विशाल द्वीप भो तरह जो चारों ओर से बही रुपत, बही उल 
से घिरा हुमा पा। दौवारों पर पोतल, दिन था बोरियालरम* थी चादरें मटी 
रहती पी। वहाँ लास, सफ़ेद ओर वाले रंग का संगमरमर पाया जाता था। 
कुछ इमारतों मे इसमे से बेवत एश गाओर कुछ में तीनों बा प्रयोग होगा था । 
द्वीप के दोचोदीच एक मदिर था जिसके चारो ओर सोने का गाोदा बनाया गया था । 
बह एक कीड़ा-सेत्र के बराबर लगा, आधे के बरावर चोडा और उती हिताद से ऊँचा 
भा। यह मदिर देसने में महा और अजब समझता पा। बहू दोहर में चाँदी से मा 
हैआ था, पर उसको तविकोणिका सोने को थी। उसके अदर को छत हाथोदात को 
थी, और दोवारें, सभे तथा फर्श पीतल के । वहाँ को वेंदरगांह दुनिया वे हर कोने 
से माने वाते जहाजं और सोदागरों से सबाखच भरा रहता था ओर उसमे दित-रात 
चौत-युकार, भोर-गुल और गऊनन्तर्जन का समा बेंघा रहता था । नगर में 40,000 
रय और 200 जहाज थे और उमीन 60,000 हिस्सों में बंदी हुई थी। नगर का 
दाससन-सूत्र दस नरेशों के हाथों मे पा और उनमे आपस में बड़ा भाई-चारा पा। 


ये दो चित्र प्रस्तुत कर चुने के वाई बहानी का अंत हो जाता है । बर्म का 
कमी थीणेश भही होता । यह तो चुरू से बाखिर तक कया ही क्‍या हे और उनने 
कथा-साहिस्प को एटलाटिस वी महान्‌ ओर रोम्रानी परंपरा दो है। पर इसके 
आधार पर ही यह प्रमाणित नहीं किया जो सकता कि क्रिडिमास से किसी भो तरह 
रिपम्सिक के त्यागमय दार्शनिक आदझे का व्यावहारिक प्रतिफ्लन हो सकता या या 
आदशे को उसके माध्यम से व्यावहारिक रूप देने का उसके लेखक का कोर्ट गमौर 
विचार रहा होगा । 





* पीले रंग को एक विशेष घातु जितक्ा प्राचोन यूनान मे चलन पा । 


अध्याय [2 


पॉलिटिकस 


(क' 


] 


(ख) 
(ग) 


(घ) 


() 


(च) 


(छ) 


शाजमर्मज्ञ था निरपेक्ष शाप्फ को 
परिभाषा 

पॉलिटिकस को पुराण कथा 
राजमर्मज़ या निरपेक्ष शाप्क शो 
अंतिम परिभाषा 

राजनोतिक नम्यता के तऊ के आधार 
पर निरपेक्षता का पोषण 

सामाजिक सामंजस्य के सके के 
आधार पर निरपेक्षता का पोषण 
विधिंदातसन के विचार के मआाधार 
पर निरपेक्षता का संशोधन 

स्‍्लेटो का राज्य-वर्मीकरण 


अपष्वाप 2 


पॉलिटिकस 


दामद, पॉलिटिकस (या स्टेट्समंन) प्लेटो के जीवन के अतिम वाल की बृति 
है और बहा जा रावता है कि उसकी रचना या तो सच हुई भी जब वह डायोनीतियस 
द्वितीय केः सपक में था (पानी 367--36] ६० पू० में) भौर मा इसके ऐन बाद के 
बर्षों मे! । रिपब्लिक की रचना का ठीकन्ठीक समय चाहे मुछ भी रहा हो (मर हम 
इसका पता भी नहीं लगा सकते) पर यह तय है कि उसे रिपब्लिक के प्रकाश से आते 
के अनेक वर्ष बाद ही लिला गया था। सोबतत्र के प्रति उसका दृष्टिकोण उतना 
प्रतियूल नहीं । और सबसे महत्त्वपूर्ण बात यह है कि विधि के प्रति एक नया 
दृष्टिकोण उगकी प्रम्ुश्न विशेषता है । उसमे विरोध का स्वर तो अब भी है पर अब 
यह उतना उप्र नहीं रहा । दूगदी और निरपेक्षतावाद (9850)0057) में प्तेटो की 
अब भी आस्था है और हालांकि उसने राज्य के गठन में मन के विभिन्‍न तत्वों के 
मिश्रण की आवश्यकता और उन्हें एक सूत्र में पिरोने के घारे में बहुत पु कहा है, 
पर सांड में राजतंत्र और लोकतंत्र फे जिस मिश्रित संविधान वी पैरवी मी गई है, 
उसका यहाँ बहुत हल्कानसा संकेत ही है। इसलिए, निश्चित है कि पॉलिटिकस की 
रखना स्लॉठ से कुछ साल पहले हुई होगी । अगर हम पॉलिटिकस का रचना-काल 
जिप्तमें एक ओर तो निरपेक्षतावाद वा प्रतिपादन है और दूरी ओर विधि के महरव 
का, 367 और 36] ६० पू० के बीच में रपें तो शायद वहुत गलत न होगा क्योकि 
इस काल में प्लेडो को एक ओर तो सिरावयूद के राजतंत्र से बड़ी-बड़ी उम्मीदें बंध 
रही थी और दूसरी ओर विधि में भी उसकी दिलचस्पी पैदा हो गई थी और बह 
डायोनिमियस द्वितीय के साथ विधियों वो प्रस्तावनाएँ तेयार करने मे लगा 
हुआ था । 

]. शैली के क्षाघार पर लगता है मानो इस सवाद वी रचना बाद में हुई हो । 
उसका स्वर भी उमरी दोली के अनु्प है।॥ हम देफेंगे कि उसके स्वर में 
प्लेटो के चितन के अतिम युग को ओर संक्रमण लक्षित होता है जिसकी 
अभिव्यक्ति छोंद् में हुई है । (कैम्पवेल के सस्करण में उसके प्रावकयन से 
तुलना कीजिए, पृ० ॥ ओर फ्रमशः)। नोहले (डो स्टाट्सलेहरे प्लेटोर, पृ० 
4--00) ने काल-क्रम की दृष्टि से पॉलिटिकस को रिपब्लिक से पहले 
फी रचना और रिपब्लिक को तकं-शूंवला की भूमिका माना है ओर अपने 
इस दृष्टिकोण के कारण उसने घॉलिटिकस की जो व्याख्या प्रस्तुत की है उसमे 
िः निशचय ही उसकी कुशलता का परिचय तो मियता है, पर जो है 

बल्कुल गलत । 


(की राजमर्मेश्ञ या निरपेक्ष शासक पी परिन्नापा 


पॉलिटिक्स की रचता करते समय प्लेटो वा उद्देश्य पह था कि वह विनेदी- 

करण के आधार पर १रिभाषा पस्तुत करने दरे कला के क्षेत्र मे तहँ-धास्त्रीय व्यायाम 
था मघूना पैश करे ; उछ्दा मतब्य किसी राडनौतिक प्रवंध वो रचना करना नहीं 
घा?। उपके अन्देषण वा उद्देय राजमर्मझ के स्वर्प को समसने नी अपेक्षा यहे 
अधिक है कि सामात्य पिदेक-शक्ति का विज्रासक्तिया जाए (285 70) । परिभाषाएँ 
प्रस्तुत करने के प्रयत्न में राजमर्मज्न दो मानो बेकार की चीज है दिसके ऊपर 
परीक्षण-प्रयोग किए जा रूके ; पर तक-नियमों के मेष-जाल में प्लेटो के राजनीतिक 
उत्साह कौ किरणें बार-बार चमक उठी हैं जोर मत में अपने नाम के अनुत्प ही यह 
सवाद तिरपेश् और स्द॒त: साध्य रूप में राजमर्मेज्ञ के वोध्तदिक स्वरूप का अध्ययन 
बन गया है । तऊुँ-शुखला में पहली बडी तो यह त्तय करने की है कि राजमर्मेशता वा 
सबंध क्सि चीज्ज से है और प्लेटो ने आरंभ मे ज्ञान को व्यवहार से पृषक्‌ माना है 
और उसने 'राजमर्मज्ता अयवा 'राजनीति-विज्ञान' को ज्ञान के झोत्र मे रखा है 
(258 8&--259 9)। गूलानियो के बोच राजतीति-विज्ञान के व्यावहारिक 

स्वरूप के बारे मे जो कुछ पहले कहा जा चुका है (पीछे पृ७ 3---5), मगर उसे 
"विशेष रूप से ध्यान में रखा जाए, तो पहले-्पहल देखने पर इस स्थापना में बिरोघा- 
भास लगेगा । कितु, प्लेटो ने व्यदहार शब्द का सौमित अ्षे भे, 'कसाओ गोर शिल्पों' 


]. निरतर कृपर उठसे हुए मानव-ज्ञान के सिद्धात का भिरूपण करने के लिए 
स्लेडे। का जि सदाद-बयो सोसिस्ट, स्टेट्समेत अपर फिलॉसफर वी रचना 
करने कं विधार था, उसी का एक भाग पॉलिदिदस है ॥ पर सोए्स्टि तो 
'नित्य-अनित्य/ के विदेचन का ग्रथ बन गया है, स्टेदसमेन भेरीकरण व 
कौर फ़िलासफ्र की रचना ही नहीं हो पाई। (कंम्पवेज्ञ के पांलिशिक्स के 
सस्क्‌रण में उसकी भूमिका से तुत्नना बीजिए, पुृं० [--] लत) । इसी तरह, 
प्लेटो ने एक बोर सदाद-व्यी->टिघाएस, किटिआस और हमक्टीज लिखने 
को थोजता दताई थी पर पहले की सवाद-त्यी को भांति हो यहाँ भी वह 
दौसरा सवाद लिखना शुरू ही नहों कर पाया । धर ४; 


82 3] राजमर्मत या निरपेक्त शासश को परिभाषा 407 


के संदर्भ में प्रयोग किया है ओर उसने ज्ञान वा क्षेत्र व्यापक भागा है और (्‌में यह 
माद रखना होगा कि) सात्रेदीज के गिर्दांत वेः अनुसार ज्ञान वा फर्म ते घनिष्ठ संबप त्तो 
होठा ही है, उत्तको परिणति भी अनिवाय॑ रुप से कर्म में ही होती है (पीछे पृ० 40)। 
तर्व-शपतजा में दूसरी कड़ी है--झ्वान वा दो धालाओं में विभाजन--एक, आलोचना 
स्मक ज्ञान जिसमें छुद ज्ञान के विषयों का निर्णय या विचार किया जाता है और 
दूसरा आदेशात्मक ज्ञान जिसमें निर्णय ही मही होता चल्कि निणणयों को बार्यान्वित 
करने के लिए आदेश भी दिए जाते है? | राजमर्मशता आदेशात्मक ज्ञान के अंतर्गत 
आती है: राजनीति-विज्ञान का स्वर आदेशात्मक होता है (2590--2608)। 
इसके आगे बग कदम यह है कि आदेशात्मक ज्ञान के अतगंत प्रधान ज्षाति और गौण 
जाति के बीच भेद किया जाए। बुछ लोग जो आदेद दे सकते है, भ्रमुतासंपन्‍न होते 
हैं, उनसे ऊँचा कोई नहीं होता ओर उनके आदेशों का स्रोत स्वय ये ही होते हैं । 
दूमरे लोग अधीनता में होते हैं और वे उन्ही कादेज्ञों को जारी कर देते हैं जो उन्हें 
दिए जाते हैं। राजमर्मंश पहली श्रेणी था व्यक्षित होता है मौर उसवा ज्ञान केवल 
आदेश देने वा क्षान नहीं होता, परम आदेश देने का ज्ञान होता है (2600--7:)। 
संवाद में आग्रे चल कर इस तर्क बा विवाप्त विया गया है (3030--3058); 
और प्लेटो ने विस्तार से यह सिद्ध किया है कि राजमर्मज् यबता, सेनापठि और 
न्यायाधीश से इसलिए बड़ कर होता है कि प्रभुतासंपन्‍न होने के कारण उसे यह तय 
फरना पहता है कि ये अपनी दावितेयों का कब और डिन कार्मों में प्रयोग करें। 
संज्षेप में, जिन विज्ञानों का सबंध कर्म से है, उनमे राजमर्मशता सब गयी सिरमोौर 
है। स्वयं राजमर्मश की तरह उसका ज्ञान भो राजोचित है: एथिकसः के आरंभ 
में अरिस्टाटल ने कहा है कि राजतोति-विज्ञान का स्वरूप रचनात्मक है। यह एफ 
ऐसा सबक है जिसका प्लेदों पहले ही यूथीडिमस (पोछे पृ० 9) में निरूषण 
फर चुका है, पर पॉलिडिक्स की तर्क-थखला द्वारा नए-नए दुष्टांतो के आधार पर 
इस सका का एक बार फिर विवेदत किया गया है । 


'राजमर्मज् जिस बआादेश-शवित का प्रयोग करता है, उसका गुण बया है-- 
इसका वर्णन किया जा चुका है। अब देखना है कि इस आदेश-शवित का उद्देश्य क्या 


. भ्रिस्टाटल ने व्यावहारिक ओर सैद्धांतिक विज्ञानों में जो भेद माना है, 
यहाँ उसका पहले से सकेत मिल जाता है (मरिस्टाटल ने पॉलिडिक्स के जो 
निर्देश दिए है, उनसे भी तुलना कीजिए, इसी खंड में आगे खंड ड' और 
खंड छ) | 

2. तुलना वीजिए, एविक्स, "2, ४४ 4--6 (093, 3 27 और त्रमशः | यह 
झवतरण पॉलिदिकस, 3039---3058 पर बाघारित लगता है)। 
राजनीति-विज्ञान प्रकटतः संवप्त ऊंचा ओर रचनात्मक विज्ञान है बौर यह 
इसलिए कि वह इस बात की व्यवस्था करता है कि राज्य में ओर कौन-से 
विज्ञान रहें, इन विज्ञानों का कौन-कोन अध्ययन करे और किस सीमा तक 
करे ; और इसलिए भी कि इस विज्ञान का ऐसे-ऐसे कामों पर जो सबसे 
अधिक सम्मान की दृष्टि से देखे जावे हैं--जंसे कि सेनापत्ति, गृहपति और 
ना के कामो पर--नियंत्रण रहता है (पीछे पृु०. 9--2 से भो तलना 

जिए) ६ हे 
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है और किन-किल के ऊपर उसका प्रयोग किया जाता है। संक्षेप में, इसका प्रयोग 
भरण-ोपषण के लिए होता है मौर जिम्हे सद्वारा देने के लिए इसका प्रयोग किया 
जाता है, वे जीवित प्राणी, या भगर और रुपादा सही वात कही जाएं तो मानव होते 
हैं-व्यक्तियो के रूप भे नही, बल्कि समूंहो या समुदायों के रूप मे संगठित मानद 
(264 &--&) | राजमर्मत् मानव-समूह के भरण-पोषण के लिए नियुवत चरवाहा 
होता है। 'भरण-पौषण' शब्द में यह अर्थ निहित है (मर संवाद के आरभ मे इसे 
निश्चित रूप से कह दिया गया है) कि घर-गृहस्थी के प्रवध या राजनोति-विज्ञान के 
बोच कोई स्थाई तही है। विमसी बड़े परिवार ओर किसी छोटे राज्य मे सिर्फ मात्रा 
का भेद होता है, प्रकार का नहीं (259 8) ; भोर यही बांत उनके प्रवध-विज्ञानो 
के बारे मे भी सही है। “उत सबका एक विज्ञान है और इस विज्ञान को राजन्य या 
राजनीतिक यथा आधिक विज्ञान कहा जा सकता है” | पॉलिटिकस के आरभ मे इसी 
अते का विवेचन हुआ है; अरिस्ठावल ने शारू में ही इस विचार को सत्यता का 
खडन फर दिया है. और राज्य तथा १रिवार के भेद पर जोर दिया है सर रावर्ट 
फिल्मर ने भी अपने देवी अधिकार के छ्तिद्धात के पक्ष मे इस्ो के आधार पर तक 
प्रस्तुत किया है | उसने पेट्रिआर्का मे कहा है कि "दिव्य विभूदि प्लेटो ने जिस राज्य 
का निर्माण किया है, वह एक विशाल परिवार ही है, और कुछ गही” और तर्क 
प्रस्तुत किया है कि जिस प्रकार पिठा फो ईइवर वो ओर से परिवार पर दासन 
करने का अधिकार मिला होता है, उसी तरह राजा को भी ईश्वर वी ओर से राज्य 
पर शासन करने का अधिकार प्राप्त है । 


(ख) पॉलिटिफस की पुराण कपा 


परतु, इस तरह राजम्मज्ञ थी जो परिमापा प्राप्त हुई है, उससे प्लेटों फो 
संतोष नहीं होता । अगर हम कह कि राजमर्मेज्ञ बह व्यकित होता है जो बादेशात्मक 
ज्ञान से सपन्‍न हो, जिसके पास सर्वोच्च नियश्रण-शवित हो, जो अपने ज्ञान वा प्रयोग 
मानव-समाज के 'भरणन्पौपण' के लिए करता हो, तो वह वस्तुतः ऐसी परिमापा 
होगी जो बहुत व्यापक होगी-वम से कम्र “मरण-प्रोषण' शब्द के गद्भ से बहुत 
व्यापक होगी--और इस प्रकार हम राजमर्मंग का उन और लोगों से टीक-ठीक भेद 
ने कर सकेंगे जो स्वयं भी यह दावा कर सवते हैं कि वे भरण-पोषण के काम मे लगे 
हुए हैं (2675--2680) | यहाँ जाकर, बोर उबत परिमापा को इस आलोचना 
का स्पप्टीकरण करने के लिए, प्लेटो ने एक पुराण कथा का सहारा लिया है। यह 
पुराण कथा इसमें मानव-्समाज भौर धासव्व्यदस्था के दो अवस्थानों में मेद करना 
सिखाती है। पहला अवस्यात भ्ोनस का युग था जब संसार का पासन-सूच ईश्वर 
के हाथो मे था और लोगों को अपने कामन्वगज का बोक नहीं उठाना पड़ता पा। 
उस समय उनकी हालत पथुओं के एक झूंड जेंस़ी थी जिसे दंची चरवाहा उनके 
चरणगाहों मे ले जाता था (27॥--272#) | उस युग में लोगों का एक ही परिवार 
था, पत्नियों तथा बच्चों मे सववा साभा था। घरती बिना जुताई के ही धन धाम्य 
मे भोली भर देती थी और करणामय आकाद्य की छत्रष्ठाया में लोगों को मे हो 
कपड़ो वो घहरत होती थी, न आाथप की-- 


घरती माता कौ शीतल सुरभित गोदी मे-- 
रहता था मानव चिर शिशुता मे तृप्त मग्न | 


इसके बाद बह युग जाया जिसमे हम रहते हैं ; जिसमे ईदवर मानों (जहाज 
के) सुकान से हट कर निर्देशन-दुउं मे पहुँच गया? । इस युग में शुरू-शुरू मे लोग बड़ी 
असहाय और विपन्न अवस्था में रहें-यहां तक कि हुछ समय तो उन्हें अपनी 





], बनेंद के अनुसार (पु० कृ०, पृ० 290 पर) यह रूपक पायथागोरस का है । 
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ब्राणरक्षा के लिए पशुओं की दया पर निर्भर रहदा पडा। | तब देवताओं ने उन पर कृपा 
की और उन्हे प्रोमेवियत ने आय, हैफाएस्टस और एथेना ने कल्ाएँ दया देवताओं 
मे बीज और पोधे दिए। जब मनुष्यों की यह य्रारा-साज-तामान मिख्र गया, तब ने 
इस योग्य हो गए कि अपने वाम-कॉज का बोझ सेभाल सकें, अपनी जीवनत-घारा को 
मनचाही दिशा दे सकें और अपना शासन स्वय चला सके (274 0-7०)॥ 


पॉलिडिकस की पुराण कया कुछ दृष्टियों से प्रोटेपोरस की पुराण कथा के अनुए्प 
है, पर जहाँ प्रोटेगोरस भे यह बताया गया है कि देवताओ ने मनुष्यों को आध्यात्मिक 
उपहार दिए, वहाँ पॉलिटिकस मे इस दात की कोई चर्चा नही है।पॉलिटिकस की 
पुराण कथा के माध्यम से प्लेटो जो शिक्षा देना चाहूठा है, वह कुछ ऐसी है कि उसमे इस 
तरह के किसी उपहार का उल्लेख नही किया जा सकता। शिक्षा यह है कि वह प्राची 
काल जब मानव समूह दिव्य चरवाहो के दासन में रहता था हमारे वत्तेमान जीवन-काल 
से भिन्‍न है । आज के जीवत में ततो कोई हमारी साज-सेवार करने वादा है ओर ने 
रांहू दिखाने वाला; आज तो अपना हाथ जगस्ताथ ही हमारा आंदश वावय होना 
चाहिए । इस भेद के कारण राजममेज्ञ की पुरानी परिभाषा हमारे युग के अनुकूल न 
होगी । पुरानी परिभाषा में वस्तुतः यह भाव निहित था कि राजमर्मन्ञ में देवत्व होता 
है।यह देवत्व आजकल के मानद-शासकों भे नही पाया जाता और वे प्राय, उसी धरातल 
पर होते है जिस पर उनको प्रजा (278 ८) । 'मरण-पोष्णा शब्इ के अतगेत उस 
परिभाषा मे आधुनिक राजमर्मज्ञ के कार्यक्षेत्र को अपेक्षा कही विस्तृत कार्यक्षेत्र का 
समावेश था। दिव्य चसवाहे और सानव शासक के वीद भेद किया जाना चाहिए ; 
भरण-पोषण और प्रवध के बीच भेद किया जाना चाहिए जौर मादव-शासक का कार्य 
उस समाज के पभ्रदघ तक हो सीमित कर देना चाहिए जिस पर वह शासन करता हो 
और भत में (यह याद रखते हुए कि हमारा युग नश्वर मानव का घुध है जिसकी प्रकृति 
में ही भूल करने की भवृत्ति है) हमे दो प्रकार के राजमर्मज्ञों मे भेद करना चाहिए--- 
एक राजममेत्न तो वह है जो सच्चा नरेश हीता है और इस तरह शांसव करता है कि लोग 
स्वेच्धा से उसके आगे झुक जाएँ और दूसरा राजम्मज्ञ वह है जो निरंकुश शासक होता 
है और मदमत्त होकर इस तरह शासन करता है कि लोग इडे के जोर से ही उसके आगे 
झुकके (२76 8) ॥ नस के युग मे, जो दिव्य चरबाहे का युग था और हमारे युग में, 
जो मानव-शासको का युग है, अजीब और दिलचस्प भेद है । कहा गया है? कि प्लेटो 
का सकेत पायथागोरस के उस विचार की ओर है जिसके ब्ननुसार ईश्वर संसार का 
चरवाहा है और नरेश ईश्वर का प्रतिनिधि । इस मत में धर्म-शाप्नन या कम से कम 


. प्रोटेपोरस, 322 से और पीछेपु ० 96--97, 97 से तुलना कीजिए 

2. कैम्पबेल के पॉलिटिकस के पस्करण को प्रस्तावना, ऋ»५---४४५ए। से और 
बर्नेट की पूर्वोक्द इृति के पृ० 220 से तुलना कोजिए। किंतु, कैम्पबेल का 
कथन है कि जिन पाययागो रंसवादी लेखकों कौ रचघनाओ मे राजतंत्र के दैवी 
विधान का विचार प्रस्तुत हुआ है, वे सब प्लेटो के बाद के हैं और हो सकता 
है वे अपने संप्रदाय की किसो लोकश्ुति को ब्यवत न करके प्लेटो के दाशनरिक 
नरेंशों के सिद्धांत का ही अनुकरण कर रहे हों ६ 


32 ) पॉलिटिकस को पुराण कथा 4] 


राजाओं के देवी अधिकार बा पिद्धांत निहित है।। प्लेटो ने इस विचार घोर इस 
घारणा यो उपेक्षा कर दी है।उत्तवा कथन है झे इस तरह के परय-प्रदर्शन में जो 
छिंदगी जी जाती है, उसके मूल्य-्महत्त्य के बारे में कुद्ध नहीं बहा जा सवता। हो सता 
है लोग अपने निपतिन्यक्र की चिता से मुक्त होकर उच्च दर्शन वो ओर मुद्े हों: हो 
सजता है हि अपने प्रति कोई उत्तरदायित्व न रहने पर वे प्रेरणाशून्य हों गए हों कौर 
उन्होंने अपनी डिदगी कोरी गप्पवाडी में बिताई हो (२72 छ --0)! 4बुछ भी हो, हमारा 
सरोजार तो अद जो वस्तुस्थिनि है, उसी से है। हमारा युग पतन के; बाद वा युग है 
(प्रोटेगोरस में पतन गा जो विचार पहले द्वी आ घुद्दा है, पॉलिटिफ्स में उसकी आवृत्ति 
देख कर आध्चर्य होता है), थोर जो सस्याएँ पतित मानय-जाति वी सस्याएँ हैं और 
इसके अनुतूल हैं, सामान्य रुप से सेंट आगस्टा्दन और आर्रमिक ईसाई सेसरों वी तरह 
स्वेडो भी उनके सावेक्ष औचित्य को स्वीकार करने के लिए प्रस्तुत है? । ठंपनी व्यग्या- 
त्मक शैती में उसने यहाँ तक सतत दिया है कि जब लोग पतन के बाद अपने जीवन- 
सचातन वी जिम्मेदारी अपने ऊपर ले लेते हैं, तद जीवन-मान में उनया उत्पान आरभ 
हो जाता है। 


8. इस प्रसंग मे यह देख कर आदइचयं होता है कि राजतंत्र के देवी अधिकार के 
समर्यक फिल्मर ने दॉलिटिक्स का उद्धरण दिया है । 

पॉलिदिकन्त का यह अवतरण रिपब्तिक (372 8---0) कै एक अवतरण और 

लॉज (678--9 ४) के अवतरण से मिलता है। 

3. पतन की घारणा मानो एक सेतु है जिसके सहारे प्लेटो साम्यवाद मौर दाह- 
तिक नरेश्षीं के शासन के आदर्श कौ-जिसे अब पतन-दूर्व युग वा आद्श भान 
लिया गया है--अपनी पुरानी पैरवी छोड़ कर सिद्धांत के एक नए अवस्थान में 
था गया है और यहां वह सचमुच में 'पतित' भानवों के लिए वास्तविक पंस्याओं 
का महत्त्व स्वीकार करता है। पतन के बारे में जो मसी ही घारणा है, वारंभिक 
ईमाई लेखकों के लिए बह निश्चय ही एक सेतु प्रमाणित हुई जिसके सहारे साभी 
सपत्ति को प्राकृतिक संस्था माने का विचार पीछे छोड़कर दे व्यवितगत संपत्ति 
के महत्त्व की स्वीकृति के तद पर पहुँच गए। यह स्वीडृति पतन में निहित पाप 
के उपचाद के हप में थी । 
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(ग) राजमर्मेज्ञ या निरपेक्ष शासक की झंतिम परिभाषा 


विशिष्टीकरण और विभेदीकरण की मंजिल कभी पूरी नही हुई। भरण-पोषण 

के बजाए प्रवध को राजमर्मेज्ञ का कार्य मानकर और यहूसमभ कर कि उसका दयासन 
स्वेच्छा से क्षिरोधार्य किया जाता है--हमने राजमर्मज्ञ की परिभाषा को सुधार अवश्य 
लिया है पर हमने उन सब झोगों से उसका भेद नहीं किया जो उसकी उपाधि धारण 
करने का दावा कर सकते हैं । यह प्लेटो ने बुनाई के दुष्टात का सहारा लिया है ; और 
जिस तरह कोई व्यक्त सच्चे दुनकर को उसके भाम और व्यवसाय के झूठे दावेदा रो से 
अलग करना चाहता है, उसी तरह प्लेदों ने भी सच्चे राजभमेज्ञ को उसकी उपाधि के 
झूठे दावेदारो से अलग करने का प्रयत्त किया है (279 8 और क्रमश) । ध्यात देने की 
बात यह है कि बुनाई का यह दृष्टात यो ही प्रस्तुत नही कर दिया गया है। प्लेटी ते 
अतत, जिस प्रयोजन के लिए इस दुष्टांत का उपयोग किया है, उसके लिए किसी और 
कला का दुष्टांत इतना उपयुक्त नहीं हो सकता था। हम देखेंगे कि सच्चा राजमर्म॑जञ 

एक खास दृष्टि से सच्चे वुनकर की तरह होता है। सच्चे वुतकर की तरह सज्चे राज- 

मर्मज्ञ को भी विपम प्रकृतियों को एक सम्रान चादर के रूप मे वुनना होता हैं और मानद- 

गुणों के तानेन्बाने से काल के करघे पर एक अतत्य समाज के सप्राण बस्त्र की बुदाई 

करनी होती है। किंतु, अभी भी प्लेटो ने दृष्दात का प्रयोग सामान्य णर्थ मे ही किया है 

जिप्मसे बह तात्तिक राजमर्मज्षता के स्वर्ण को उस्ी के जैसे छग्ने वाले अन्य तस्वों से 

छाँट कर अलग कर सके । यह आावश्यक नही है कि हम छोटाई को इस सपृ्ण भ्रत्रिया 

का अध्ययन करें, हम तो एकदम उसके अतिम दौर मे आ सकते हैं। जो लोग बुनकर की 
उपाधि और नाम के प्रतियोगी दावेदार हैं. उद सबसे उसकी तुलना की गई है और फिर 
उन सबसे उसका भेद स्पष्ट कर दिया गया है मौर इसी तरह (कई छोटे-मोटे दावेदारों 

को हटाने के बाद) छो लीग राजमरंत्त के नाम के चिर दावेदार हैं, उनसे राजमर्मेज्ञ का 

मुकाबला किया गया है और फिर वताया गया है कि राजमर्ंज्ञ का उनप्ले मेंद क्या है। 

सक्षेपर मे कहा जाए तो राजमर्मन्न के नाम्र का यह दावेदार राजनीतिज्ञ वर्ग है। एक 
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करता है ओर स्वयं भी छाया मात्र होदा है। राजमर्मंतता ज्ञान-हप हे--वैवल ज्ञान- 
रूप। शासन को एकमात्र संच्चा रूप वही है जहां के शासक जशान-संपन्‍न हो (293 ४) 
और एकमात्र सच्चा राज्य वह है जिसमे ऐसे शासक हों। दूसरे शब्दों में, राज्य 
हब तक एक राजनीतिक समाज नही हो सकता (वह एक ग्रुट मात्र होगा; इससे अधिक 
कुछ नही) जब तक कि वह ज्ञाम पर बाधारित राजमर्मजता वी समस्वयकारी शवित के 
माध्यम से एक इकाई के रूप मे संगठित नहो जाएं। इस ज्ञान तक केवल एक व्यविति 
की या हद से हद कुछ थोडे से लोगों की हो पहुँच हो सकतो है, समृह की राजनीति- 
विज्ञान तक्क पहुँच नही हो सकती (292 8) । बोर सच्चे राजमर्भेज्ञ वे इने-गिने लोग ही 
होते है जो इस विज्ञान के धनी हो । 


(घ) राजनीतिक नम्यता के तक के प्राघार पर निरपेश्षता का पोषण 


तव फिर, राजनीति के मिद्धातों और राज्य-्जीवन के तत्वों के रुप में हम 
विधि अयवा सहमति के बारे में गया बहूँगे २ प्लेटो या उत्तर है कि दोनों ही अप्रासंगिक 
और अनावश्यक हैं; वल्कि विधि तो अप्रास गिक और अनावश्यक ही सद्दी हानिकर 
भी है । राजमर्मजता मूलतः आदेशात्मक विज्ञान है और उसमे नियत्रण वो सर्वोक्ष 
शक्षित निद्धित होती है । वह कला है और प्रत्येक कला पा मर्म यह है कि कलायार 
बकैला राजा वो तरह से काम करता है (यत्वि राजमर्मश केः अलावा जो अन्य 
कलाकार हैं, वे प्रभुतासंपरन नही होने और थे अपनी वला वा अभ्यास राजम्मंन के 
नियंप्रण में रहू बरर करते हैं) ओर वह ऐसी विमी नियमावली से नहीं बंधतवां जो उसकी 
बाये-पद्धति निर्धारित करती हो! | कलाकार अपने ज्ञान के अनुसार अपने उपादान को 
अच्छे से अच्छा रप देने के लिए स्वतन्न होता है और वलाकार के नाते राजमर्मक्ष को 
भी यह छूट होती है कि बह जैसे भी टीझ समझे अपनी प्रजा का हिल करे (293 0)॥ 
इसका सबसे पहला निष्कर्ष यह है कि उसे अपनी प्रजा वी सहमति वी बोई झहरत 
नहीं होती । यात्री और रोगी को कोई अधियार नही कि चालक या खिकित्सक को बला 
के अम्यास के बारे में आरंभ में अपनी सहमति दे | इसके विपरोत वे दोनी ही ज्ञान के 
पथ-निर्देश के सम्मुख अपना समर्पण कर देते हैं और इस ज्ञान वा प्रयोग विस तरह 
होगा-- दस बारे में वे किसी तरह के हस्तक्षेप का दावा नहीं करते। मह तो भौव 
स्वीकृति का विषय है, सहर्मीत का नहीं ; ओर अगर चिकित्सक और यात्री अपनी 
कजाओं में पारंगत होंगे, तो वे निश्चय ही रोगी कौर यात्री का भला करेंगे और उन्हें 
इनकी मौन हवोइति भी निश्चित रूप से मिल जाएगो?। यद्दी वात राजमर्मज्ञ के बारे 





. यूनान में इस समय तक काभिक संघ का युग नहीं आया था और न उसके 
समान झामत के आदर का हो पप्रवत्तत हुआ था। यूनातमे कामगाररों के 
समान मत वाले ऐच्छिक संघ तो थे, पर कोई जौपचारिक गिल्ड संगठन तक 
न था (पीछे अध्याय ४--श) वरना प्लेटो को यह संदेह ज़रूर होता कि क्या 
कलाओं के दृष्टात से सचमुच निरपेक्षता के सिद्धांत को बस मिलता है ? 

2. रिपब्लिक के पूर्व॑चर्ती संडों की तरह यहाँ भी यह माना गया है कि हर 
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में सही है । यह कहना तर्कंसंगत ही है कि वह राज्य को पहले इस बात वा विश्वास 
दिला दे कि सुधार होगा, पर यह ठो कोरों तक ही है (296 &) | अगर किसी नागरिक 
को पहले के देखे ज्यादा! न्यायपूर्ण, स्यादा अच्छे भोर श्यादा भले छाम के लिए विवश 
किया जाए, तो इसमे उसका लाभ ही है, हानि नहीं और नागरितों मी भलाईबा 
काम करने का हेड हर आदमी को है >फिर चाहे वह नागरिकों की इच्छा के अनुकूल 
हो या प्रतिकूल (296 0--8)। स्पष्ट है क्विय्रेउस प्रबुद्ध निरपेक्षता के सिद्धान है 
जिसकी अठारहवी सदी में तूती बोल रही थी । उस समय राजमर्मज्ञता वी आदशोंबिंत 
थी: "सब कुछ जनता के लिए और जनता के द्वारा कुछ नहीं” । और ये सिद्धांद ऐसे है 
जिनके अपने दोप है । प्लेटो चालक के दृष्टाठ से जो: वात भिद्ध करना चाहता है, वह 
चाघ्तव में छिड नही होती | वह यात्रियों के प्रति उत्तरदायी भले ही न हो, पर जहाज के 
मातिको और व्यापार-मश्त के प्रति वह उत्तरदायी होता है। जीवन का एक नियम 
यह है कि जित व्यवितयों के हाथो मे शजित हो, उनके ऊपर उत्तरदायित्व भी होता 
चाहिए और इस नियम का अपवाद राजमर्मन भो नही है। फिर, भगर हम चिकित्सक 
का दृष्टात लें, तो हमे याद रखना होगा कि रोगी स्वेच्छा से अपने आपको उसके हवाले 
करता है और यह उसकी मर्जी पर है कि वह चिकित्सक वी मंत्रणा को स्वीकार करे 
या अस्वीकार थौर अगर हम यह दृष्टात और भागे ले जाएँ तो हमारा निष्कर्ष होगा कि 
भ्रजा किसी न कसी तरह के निर्वाचन के द्वाश स्वय स्वेच्छा से अपने आपको अपने 
शासको के हवाले कर देती है और ये शासक जो प्रस्ताव पेश करें, उन्हें वह स्वीकार 
भी कर सकती है, अस्वीकार भी । यह सच है कि रोगी को इस बात की छूट होती है 
कि वह चिकित्सक के पास जाए यार जाए, पर प्रजा को यह छूट नही होती कि घह्‌ 
राज्य मे रहे या न रहे । यह सच है कि एक स्थिति मे तो हमारा सरोकार व्यवितयों से 
है और दूसरी स्थिति मे समाज से । पर इसका यह निष्वर्थ नहीं है कि चूंकि नागरिक 
अपने राज्य से वंधा हुआ होता है, इसलिए बह राजभर्मत्ञ से भी बेचा हो था चूंकि हम 
अपने भन से या वेमन से राज्य के सदस्य होते हैं, इसलिए हम भत्र से या बेमत से 
शासन के किसी न किसी रूप के आगे सिर झुकाना होगा। जिस कला का सरीकार 
मनुष्यों से हो, उसमे उत्तरदायित्व अवश्य निहित रहता है और बह सहमति पर आधारित 
होती है । पर इस आलोचना पर ज्यादा जोर देने की जरूरत नही हैँक्योकि हम आगे 
चलन कर देखेंगे कि सवाद के दौरान प्लेटो दे अपनी स्थिति मे सशोधन कर लिया है।। 


कलाकार का लक्ष्य अपनी कला के विषय का हिल करना होता है, अपना हित 
करना नहीं । 

4, सहमति की जछरत के बारे में प्लेटो का जो दृष्टिकोण है, उसे लेकर एक 
कठिनाई उठ खडी होती हैं। 276 0-8 में उसते राजमर्मज्ञ को निरकुश 
शासक से इस आधार पर भिन्‍त माना है कि राजमर्मश समाज का ऐच्छिक 
आधार पर प्रवरध करता था। 293 0-.-7 मे, और उससे भी अधिक 
पा +--8 हम लगता है मानों हि सहमति की आवश्यकता को ही 
समाप्त १ रहा हो। शायद, हम इस के ठिना* ३ का समाधान यह कह कर कर 
सकदे हैं कि (([) प्लेटो की आस्था सहमति में नही है, मौन स्वीवृति मे है; 
और (2) सच्चे राजमर्मज्ञ के साथ मौन का वल हमेशा होगा । मौन स्वीकृति 
अव्यवत सहमति होती है। प्लेटो व्यक्त सहमति की जरूरत नही समझता । 
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सच्चे राजमर्म श को कलायार के रूप सें प्रहण बरते यो प्वैटों वी जो घारणा 
है, उसका दूसरा निप्प्े उसने मह निराला है कि उसकी सत्ता के लिए विधि अनाव- 
इपक है--पहाँ तक कि अहिंतरर है। यह दृष्टिरोग रिप्चिक से बुछ भिस्‍न है। वहाँ 
यह तऊ प्रस्तुत किया गया था कि जद शिक्षा जीवत ज्ञान दे चुकती है, तब विधि की 
आवश्यव॒ता नहीं रह जाती कौर इसोलिए विधियों की प्रचुरता अश्ान और शिक्षा रो 
बी वो चोतक होती है ।जब नागरिव स्वय ही विधि रुप हो जाएं, तत्र राग्य-निर्मित 
विधि र्यर्य हो जाती है ॥ इस स्थिति में विधियों और रड्ियों बा कोई उपयोग नहीं 
रहता। विधियों अब भी एक बुराई तो पॉलिटिफ्स मे भी माना गयाहै; पर इस 
आधार पर उतना नहीं छि उसमे समूये राज्य में अज्ञान के विद्यमान होते का सेत 
मिलता है, जितना इस आधार पर कि उगवा आशय होता है शासक ये: ज्ञान वी 
इस्मुक्‍त प्रीडा पर प्रतियंध और बाधा-वधनों या आरोपण। विधि ये विशद अब यह 
तफफ प्रस्तुत रिया गया है किः अपनी भामास्यता के कारण बह व्यक्तियों तथा स्थितियों 
में भेद नहीं करती और स्थायी होते के नाते वह बालगत 'मेंद्ों बा समाधान नहीं कर 
पाती । "मनुष्य-मनुष्य में और कार्य-वार्य में इनने भेद होते हैं और मनुष्यों बी गति- 
विधियाँ इतनी अनत और अनियमित होती हैं कि उनके ऊपर कोई सार्वभौम और 
सरल नियम छागू नही हो सवता और बोई भी बला ऐसा नियम निर्धारित नहीं कर 
सवती जो चिरंतम हो” (294 8) | विधि के नियम बठोर और स्थायी होते हैं, और 
बह उस दुराग्रही और अज्ञानी निरवुश दासक वो तरह होती है जो अपना निश्चय 
कभी मही ददलता । उसकी स्थिति प्ण चिव्ित्सक वी तरदट है जो पुस्तक पद-पढ़ कर 
इलाज करता है और इस बात वी ओर बोई ध्यान नहीं देता कि जिस रोगी का बहु 
इलाज बार रहा है, उसके अरने दारीर-विधान बी बया विशिष्टता है और उसके रोग 
भी या स्थिति है, उसमे वेया परिवत्तन हो रहे हैं । यह सच है हि विधियों शा 
अश्लित्व होता है और हालाँकि उनमे कमियाँ होती है, फिर भी ये सब को समान रुप 
से अपने दायरे भे वाँघ लेती हैं । पर इसके कारण सहज-मरल है॥ मनुष्य-मनुष्य और 
कार्यन्यार्य के भेदी के अनुरूप विधियों का निर्माण हो सके, इसके लिए विधायक अयनो 
स्वतंत्र बुद्धि का उपयोग करने से मुँह घुराते हैं और वे जन साधारण के लिए ऐम 
सामान्‍य नियम बना देते हैं जो बहुत स्थृल दृष्टि से ही वैयवित्रक् हियिनियों के अनुकूल 
होते हैं । इस क्षेत्र मे वे पिलाड़ियों के उप शिक्षक कोतरह होते हैं जो अपने सिरदद 
से बचने के लिए ऐसी सुशक ठय कर देना है जो उसके अधिरतर शिप्यो के अनुकूत 
बैठ जाती है । फिर वे समभते हैं कि हम हमेशा नहीं देंढे रहेंगे, और थाने वाल युग 
का और उस युग केः लिए जहरी नियमों पर सोच-विचार कर के वे उस भविष्य के 
लिए सिद्धांत निर्धारित कर देते हैं जिस पर निमत्रण रखने के लिए वे जीते नहीं 
रहेंगे--हालाँकि मगर वे स्वर दुबारा आ सकते और नए ग्रुग और नई परिस्थितियों 
को देख सकते तो सबसे पहले वे खुद ही आगे वड़ कर परिवत्तनों का सुझाव देत । 
अस्तु, व्यावहारिक दृष्टि से देखें तो विधि के अस्तित्व को उचित माना जा सकता है 
पर आदझ्षे की दृष्टिसे धदार्थ की वरिवत्तंनशीलता और बाल के प्रवाह दोनो का यह 


पर, लगता है प्लेटो इस समस्या से पूरी सरह परिचित नही है कि राजनीतिक 
दायित्व की व्यवस्था में सहमति का क्या योगदान होता है । 
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उकाजा है कि राजमर्मज्ञ की झवितयों में उनके अनुरूप लचीलापन रहे और जो राज्य 
अपने शासकों को विधि के अनुसार कार्य करने के लिए दाध्य कर देते हैं वे इस 
लचीलेपन से वंचित हो जाते हैं । 


उपर्युक्त तक॑ का उत्तर यह दिया जा सकता है कि लचीलापन बच्छी चीज 

है, पर सुरक्षा भी अच्छी और शायद ज्यादा अच्छी चीज़ है। श्रमुदाय मे रहने वाले 
मनुष्यों को पहले से ही यह ज्ञात होना चाहिए कि उन्हें किन निममों के अनुसार 
काम करना है और यह कि ते ओरों से किम निम्रमों के अनुसार काम करते की 
आशा कर सकते हैं वरना मानव-जीवन भनिश्चित भर अस्थिर ही बना रहेगा। 
और यह ज्ञान उन्‍हें तव तक नही हो सकता जब तक कि ऐसी विधियाँ न हों जिनकी 
पहले से धोषणा कर दौ गई हो और जिनमे कापी हृद तक स्थायित्व हो। वैधम 
रुख के विविध आधारो में सुरक्षा को प्रमुख समभता था। उसके विचार से सुरक्षा 
ही सबसे ऊँचा लद्य है, शानदार सिद्धांत है ओर जीवन की वह नीव है जिसपर 
और सभी चीणें टिको हुई हैं!। यह ठीक है कि हमे भविष्य को पहले से ही बहुत- 
सारी जज़ीरो में नहीं कस देना चाहिए, पर फ़िर भी भविष्य मे कुछ न कुछ निर्श्चितता 
तो होनी ही चाहिए; और वत्तेमान पौढी की उचित प्रत्याशा का भावी पीढ़ी वी 
अपनी नियत्ति के नियत्रण की स्वतंत्रता के साथ किसी मे किसी तरह सामंजस्य 
स्थापित होना ही चाहिए। शायद, प्लेटो विधि की अनम्यता से बहुत इरवा था। 
वास्तव में प्वेटों के मत भें विधि का जो स्वरूप था, वह हमें घांद रखना द्वोगा। 
यूनानी विधि जीवंत विकास-शील काया न थी, वह तो सूत्रों का ढांचा भर थी। 
यूनानी राज्य विधि-पालन वी भ्रदृत्ति का आदर करते धे। उस प्रवृत्ति का स्रोत था 
स्थिर सहिता का पालन | नई उद्भावनाओं से उन्हें डर लगता था। एपेंस तक में 
विधि को बदलना सुशिकिल था। एयेंस की सभा विघान सभा कसी भी तरह न थी । 
पिधात-परिवत्तेन के लिए विशेष उपायों ओर एहतियातों को जरूरत पड़ती थी। 
सूतानियों का परितोप थोडी-सी लिखित विधियों और उन श्नश्चिखित प्रथाभों के 
सकलन से ही हो जाता था जिससे वे लिखित विधियों के समान ही अपने आपको 
बेंघा हुमा मानते थे । थोडे-से स्थिर नियमों के बल पर ही वे बत्तेमाव थी बहुमुली 
माँगों गौर भविष्य की नवीन संभावनाओं से जुकने के लिए तैयार रहते थे।माज 
विछि पहले वो अपेक्षा अधिक प्रगतिश्ञीक्न और विकासोन्मुख है और घह लोक्मत के 
साथ कदम से कदम मित्रा कर चलती है। उसमे पहले की अपेक्षा क्षध्रिक विस्तार 
होता है और वह विशिष्ट व्यक्तियों और स्थितियों के ऊपर भरी पहले की अपेक्षा 
अधिक लागू हो जाती है। हमारे विधान-मइल में जंसी सन्नियता होती है, एयेंस का 
उससे कमी परिचय न रहा होगा और हमारा न्‍्यायाग नई हिथितियों का सामना करने 
के लिए विधि मे इस तरह संशोधन कर देता है कि हमे लगदा है कि सशोघन के वाद 
भी प्राचीन नियम यथावत बना हुआ है (यह एक ऐसी झवित है जिसका एपेंस के 
ए्‌ जोकन्यायात्रपों ने कभी प्रयोग न किया होगा) । पर इस तरह को शवितयों के न 
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होते से यह संभव था कि विधि में दो दृष्टियों मे अनम्यता जा जाती जिनया उल्देश 
प्लेटो ने किया है और शायद इसका परिणाव होता अन्याय। दस सीमा तक ध्लेटो 
को गुवित सही है | दूसरी ओर अरिस्टाटल भी आलोचना से हम यह अनुपात करे 
सकते हैं कि यूतान में सुनीति (८्युप9) के रूप मे एक ऐसी शत का अस्तित्व था जो 
विधि के रूप में कोई ब्यवत परिवत्तत दिए बिना, विशविष्ट आावश्यव॒ता या परिस्यिति- 
परिवर्सन के अनुबूत सशोघन कर सत्रती थो और इसके आगे अरिस्टाटल वो इस 
आलोचना में भो गहन सत्य वो क्षमित्यत्रित हुई है कि क्तम्य होने के बारण ही विधि 
को उन्मूलन करने से तो दस घापन के निरकुश-तत्र का द्वार सुत सकता है और उस 
निरंकुशन्तत्र के लिए यह बिल्कुल आमान होगा कि अपनी नम्य शक्तियों का उपयोग 
अपने स्वार्य के लिए करे | विधि के समान शासन के अ्माव में शासत-व्यदस्या बड़ी 
थासानी से ध्यविव-यूजक बने सरती है और विधि को समान रूप से लागू हिया जाए 
और लोगों की प्रत्याशाएँ अप्ुग्ध बनी रहे>-इसके खिए नम्पता थी युवित्र वाला 
पलड्ठा निश्चय ही हल्का पड़ जाता है । 


ध्लेटो ने बुद्धिरान शासक के वैयव्तिक दामन और विधि के निर्वेववितक 
शासन के बीच जो विरोप अंवित किया है, उससे एक ऐसा प्रश्न उठ खड़ा होता है 
जिस पर यूदातियों के बोच अकसर चर्चा होती रहती थी और जिम पर बरिस्टाटल 
ने पॉलिटिक्स के तोसरे खंड के अंत में बहुत बुछ इसी ढंग से विचार शिया है औौर 
बिविद्सा का वही दृष्दात प्रस्तुत किया है पर उसके विवेचत का झु्व कुल मिलाकर 
प्लेटों के विपरीत पड़ता है । प्रश्न यह है कि राजनीति को एक सझुवतंत्र कला और 
राज्य को स्वतत्र बला-सृष्टि का क्षेत्र माठा जाए या उम्र सचित अनुमद का विषय 
माना जाए जो एक विधि-विधान के झूप में साकार होता है मौर जिधका पालन करते 
जाना ही सबसे अच्छो बात होतो है। प्लेटो में पहते बाली धारणा प्रवल है। उसने 
राजनीति को एक कन माना है सौर उमक्की एक ही कलाकार या राजमर्मज् में 
आस्था है। उम्की उस उत्मुकत सर्जनात्मक आवेग में भी आस्था है जो कला का 
प्राण है, डिसका नियमों और रूढियों भी जकड में दम घुट जाता है ; ओर, अव में, 
उसका यह भी विश्वास है कि अन्य सारी कताओं की तरह राजतीति-7ला का उद्देश्य 
भी माध्य की धिद्धि और सामजस्य को सृष्टि है और इस तरह की घिद्धि और सूष्दि 
तमी संमव है जब कलाकार स्वतंत्र हो और उसके रास्ते मे कोई रुकावट से हो। अब 
तक पॉलिटिकस में राजमर्मशता के स्वरूप का निर्माण करने वाले जिन-जिन तत्त्वों 
पर विचार हुआं है, अब उनमें माध्य और सामंजस्य के रूप में सबसे अंतिम और 
सबसे महत्त्वपूर्ण तत्व का समावेश होता है । 


(ड) सामाजिक सामंजस्य के तक के भ्राधार पर निरपेक्षता का पोषण 


प्लेटो ने सवाद के एक पूर्ववर्त्ती अवतरण में युनाई के स्वेरप्र को चर्चा कैरते 
हुए कहा है कि अगर कलाएँ, सभी कलाएँ--बुनाई की कला या राजममं झृता 
की कला, या स्वेय विवाद की कला ही--माध्य का पालन न करें, तो वे नष्ट हो जाती 
हैं। ये सभी कलाएँ जति और बभाव के प्रति सचेत रहती हैं और माध्य का पालन 
करते पर ही वे उत्कृष्ट और सुदर कृतियों का सूजन कर पांती हैं (284 8--8) | 
सक्षेप में, सभी कलाओं का कोई दे कोई आदर्श होता है जोर यह भादशें कोई अस्तीम 
ओर भनिश्चित चोज नहीं होती, ससीम और निश्चित चीज़ होती है। वह जादरों 
पकड मे नही आता, पर फिर भी वह होता है जवितथ । वह एक स्थिर बिंदु होता है 
लेकिन कलाकार का तौर या तो उस बिंदु के ऊपर लगता है या नीचे । हम पहले ही 
पायथागोरस के उस सीमा-सिर्धांत का प्रभाव देख चुके हैं जिसकी प्लेटो और अरिस्टाटल 
दोनो पर इतनी गहरी छाप है (पीछे देखिए, पृ० 73))। हम देख चुके हैं कि इस 
पिद्धात में हर चीज की या चीजों के हर वर्ग कौ सोमा अथवा भर्यादा को माध्य से 
अभिम्त माना जाता था और इस 'माध्य' को एक मिश्रण अथवा जिस सगीत-कला से 


]. जेसा कि पीछे (१० 72 पर नोट देखिए) कह्य दा चुका है, यह सभव है कि 
ध्लेटो मे पॉलिटक्स में निरपेक्षता-सिद्धात की जो सामान्‍य पैरवी की है, उसके 
मूल मे पायथागोरस के विचार रहे हो । एक पायथागोरस-मदावलवी लेखक 
की बवतरण (ज़िप्ते वंम्पवेल ने पॉलिटिकस के अपने सस्करण, £»५) में 
उद्धृत किया है पढने से लगता है कि मानो वह प्लेटो की ही युक्ति हो | ५राजा 
के पास उत्तरदायित्वहहीन सत्ता होतो है, (और इसलिए वह सहमति के 
आधार पर मर्यादित्र नही होता) : वह साकार बिंधि होता है : मनुष्यों मे 
देवता की भांति होता है” । लगता है कि वावय का यह अतिम अश (“मनुष्यों 
0842 एक नारा वन गया था (पॉसिटिकस, 203 8 भोर भरिस्टाटल, 
पॉलिटिक्स, ।284, 8 0-- से तुलना कौजिए)। यह देखकर अचंभा 
होता है कि एलेक्जेंडर सचमुच मनुष्यों के बोच देवता होते का अभिनय करता 
था और उसके साज्ाज्य को नीव धी--शासक मे देवत्व का आरोप जिसके 
बल पर वह प्रजा से आज्ञाकारिता का दावा करता था। 


]2 ] सज्ाप्रानिफ सामशस्य के तक के आपार पर निरपेक्षता का पोषण. 42] 


इस छिद्ांत वा ही जत्म हुआ था, उसकी भापा में 'सामंजस्थ' समना जाता था-- 
ऐसा सामंजस्थ जो दो विरोधी चोज़ों मे समन्वय स्थापित करता है। इस शिडांठ वा 
निष्म-पं यह निकलता है कि हर सच्चे कताकार का यह कर्तब्य है कि जिन चीजों से 
उसकत साबका पड़ता हो, उनके दह छप्य यो छोड निराजे और उसर) पान करे 
ओर इस तरह से उपयुतत्त मिधण या सामजस्य वो जन्म दे ; और प्लेटो में राजमर्म न 
झो एक कलावार मानकर यह निष्कर्ष राजम्मज्ञ के ऊपर लागू कर दिया है । जैसे 
बुनव'र ताने-दाने को इम तरह पघिलाता है कि उनमे उचित सामजस्य वना रहे, उसी 
तरह राजमर्मन् के लिए भी उल्री है हि बह मानव-अ्रकृति फे विभिन्न तत्वों और 
ततुओं में एकता वी स्थापना करे। जिस तरह संगीतकार तौप् स्वर और मद स्वर 
का सामंजस्य दूँढ निकालता है, उसी तरह राजपर्मज्ञ वो भी मानवता के कद संगीत 
में सामजस्प की खोज करनी चाहिए! | मानव-जीवन के संगीत में तौग्र स्व॒र भी है 
ओर मद स्वर भी । इसमें एक ह्वर है पुश्योचित उत्माहू गए जो उन्माद के छोर पर 
पहुँच कर अनावश्यक सतरे मोल लेता है ओर दूसरा स्वर है मर्यादित सयम्र या जो 
भीसता की सोमा छूकर अकर्मध्यता के गड़े में गिर पढ़ता है। बुछ लोगों में इसमें से 
एक गुण होता है और बुछ मे दूसरा ; भोर जो स्थिति व्यक्तियों वी है, वही स्पित्ति 
राज्य में वर्गों की होती है। राज्य में एक संनिक बे ऐसा होता है जो अपने साहग वी 
अति के कारण सेन्यवींद वा विए्रत चोला पहन लेता है और एक शातिप्रिय लोगों का 
वर्ग होता है जो सं एम की अति के कारण धातिवाद की गोद में जां पड़ता है (307 8--.- 
308 /)। जीव॑न में सद॒गुण को एकता प्रकट नहीं होती ; जीतने में लगता है एक 
सदगुण दूसरे से भिन्‍न है, बल्कि वे परस्पर प्रतिकुल और एक दूसरे के विरोधी सगते 
हैं। एक प्रकार का मनुष्य दूसरे प्रवार के मनुष्य के विरद्ध होता है, राज्य के एक वर्ग 
का दूसरे वर्ग रे छह और तीन का रिश्ता होता है (300 8--0)१। यही राजमर्मनझ 
का प्रवेश होना चाहिए और यहीं उसे अपने कत्तंथ्य कर्म के दर्शन होगें। उसे माधष्य 
की खोज करनी चाहिए और विभिन्‍न प्रकृतियों वा मिश्रण कर सामंजस्य की रचना 
करनी चाहिएए। वह ऐसी प्रकृतियों को खत्म कर देगा जो किसी काम की नहो। 





. प्लेटों मे पॉलिटिकस में मानव-प्रद्गति और संगीत दोनों को एक साथ समानतः 
माध्य-नियम के अधीन माना है। पोष्प और त्वरा-तत्त्त दरीर, आत्मा और 
ध्वनि की गति मे व्यवत होता है (306 ८--) : सयम और मथरता का 
तत्त्य समान रूप से चितन कम और ध्वनियों में व्यक् होता है (307 ») ; 
और सवर्मे समान रूप मे साध्य को ढूँढ निकालने बी जरूरत होती है । इस 
विवेचन का पाययागोरस के विचारों से निश्चात संबंध प्रतीत होता है (च्ॉछ, 
967 ६ से तुलना बेजिए : आगे अध्याय 4, ख देखिए) 

2. थहाँ लगता है कि ी श्रेय की एक्ता के सुकराती विचार की उपेक्षा कर 
रहा है मौर इस दृष्टि से प्रोटेगो रस के दृष्टिकोग और पॉलिटिद/स के दृष्टिकोण 
मे वैपस्य है, वेपम्प ही नहीं विरोध है। न्‍ 

3. प्लेटो ने धॉलिटिकत में माघ्य बी घारणा का राजनीति और बर्वशास्त्र में 
उपयोग किया हैं, बह पर दल से एयिक्स मे अरिस्टाटल द्वारा किए गज, 
इस घारणा के उपयोग से मिलता-जुलता है। पॉलिटिकस के आरंभिक भाग 
वॉर एथिक्स मे जो संबंध है, उसकी पहले हो चर्चा को जा चुको है। हमे याद 
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जिन ज्ोगो मे न सम है, न साहस है और न अन्य कोई सदृगुण है, उन्हें बहू या तो 
मौत के घाट उतार देगा या निर्वासित कर देगा, और जो लोग बन्ञानी और नीच 
होंगे उन्हें वह दास्यचृुत्ति में लगा देगा। परोक्षाओं के द्वारा चुन लेने तथा प्रशिक्षण 
के द्वारा तैयार कर लेने के बांद बाकी लोगो को वह उसी तरह एकान्वित कर देगा 
जैसे बुनकर ताने और वाने को समम्बित कर देता है--और यहाँ प्लेटों ने साहस- 
प्रधान प्रकृति की ताने के मज़बूत त्तारो से तया सयम-प्रधान भ्रकुृति की वाने के कोमल 
धागो से तुलना वी है। इसी तरह वह दो उपायो से यह सामजस्य सिद्ध करदे की कोशिश 
करेगा । एक उपाय आध्यात्मिक होगा, दूमरा भौतिक, एक अलौकिक होग्रा, दूसरा 
लौबिक । उसका सबसे पहला और सबसे महत्त्वपूर्ण काम यह होगा कि बह सारे 
संदूगुणों में समस्वय स्थावित करे; जो चीजें अच्छी, न्‍्यायपुर्ण और सम्माभजमक हों, 
अनके बारे में समान शिक्षा द्वारा सब प्रकार के लोगो और वर्गों में समान धारणा पैदा 
करे जिससे हर व्यवित यथा वर्ग अपतो विशिष्द भति या अभाव से मुवत हो छाए भोर 
व्यापक सामजस्य प्राप्त कर सके। फिर, (पर इस विषय का कम भहत्व है), समात 
गुण-धर्मे वाले स्प्री-पुरुधों का विवाह करने कौ जगह (अगर लोगों को उनकी मर्जी पर 
छोड दिया जाए, तो वे यही करते है), वह विभिन्‍त प्रकार के स्तरी-पुरपों को, जिनमें 
विभिन्‍न प्रकार के गुणो का प्रतिनिधित्व हो, विवाह के द्वारा आपस में मिलाएगा और 
इसका परिणाम होगा उन स्व्री-पुरपो का मिलत जिनकी प्रद्धति एक-दूसरे से भिन्न 
होते हुए भी एक-दूसरे की पूरक हो । इस प्रक्रिया से सारा समाज सामंजस्य के सौरम 
से महक उठेगाह। प्लेटो का भतिम सुभाव यह है (बौर इस सुभाव में हम लॉ के 
मिश्वित संविधान की हल्से भलक पा सकते हैं) क्रि रिक्त पदो की प्रति में भी यही 
सिठात लागू होगा और जब किसी पद के कूत्तंव्यों वा पालम करने के लिए अनेक 
व्यूविनयों की जहूएत हो, तब अधिक सतुलित कर्म ओर समुचित सामंजस्य की साहिर 


रक्तनना होगा कि अरिस्टाटल प्लेटो का शिप्प था और अगर वह रिपब्लिक 
के सष्टा उम्त प्लेटो के पद-चिह्ठो पर नही चला है जि्तसे उसका कभी परिचय 
नही रहा था (क्योकि उसका जन्म रिप्ब्लिक के रघना-काल के आस-पास 
हुआ था) तो बह पॉलिटिकस और लॉज़ के रचयिता उस प्लेटो के पदनचिद्धो 
पर ज़रूर चला है जिसके व्यास्थानों को उसने सुता-गुना चा। करिस्टाटल 
को रचनाओं मे पॉलिटिकस के जो निष्कर्ष मिलते हैं, उतके लिए कंम्पबेल के 
संस्करण की भ्रस्तावना देखिए । 

], कंम्पवेल् का कथन है कि उन्मूलद और समस्य की यह दोहरी प्रक्रिया 
4तव॑ शास्त्र की उस दोहरी प्रक्रिया की प्रतिष्प है जिसके द्वारा दितन के विषयों 
में विन्नेद शोर समन्वय किया जाता है ' (स्तावना, प्र० #५४])। शुद्ध विवेक 
को सत्य होने पर विभेदीकरण और सब्लेषण की जिस प्रक्रिया से गुजरना 
पठता है, उसी प्रक्रिया से अपने व्यावहारिक विवेक के प्रयोग मे राजमर्मज्ञ को 
भी गुजरना होता है। 

2. यहाँ यह वात जोर देकर वही जा सकती है, और इत्ते सत्य का काफो अंश 
है कि जिस राजपर्मज़ का कार्य इतना उदात्त हो बौर जिसे इतना उन्मुक्त 
झ्षत्र मिला हो, वह वस्तुतः रेडिबिव् को पुराण कथा का अलौकिक चरदाहा 
ही होगा। प्लेटो ने स्वीकार किया है कि यह आदशं स्वर्ण युग का है, पर किर 
भी वह उस्ते नीचे उतार कर मनुष्यों के दोच और बपते युग में ले आया है। 


)2 ] शामानिह सामंजस्य दे तक के आपार पर निरपेशता का पोषण. 423 


यह सावधानी बर्तीं जाए कि विभिसन अक्यर के लोगों कने, साहमी और बर्मठ, विनम्र 
और सजग लोगों को चुना जाए। बुनाई के जिस दुष्ठांत के बारे में लगता था (मिर्फ 
लगता ही था) कि उ्ते यों दी प्रस्तुत बार दिया गया है, यहाँ उमया पुरा स्प्दीकरण 
हो गया है और उप्तके साय ही माध्य के सिढांव शा भी मरपूर उपयोग हो गया है! | 


गहाँ जिस आदर्श छा सुमाव दिया गया है, सगे हाथो रिपब्लिक के आदर्श से 
उसकी तुलना भी कर सी जाए। दोनों आदर्शों में समानताएँ थो ही सो हैं, भेद बहुत 
हैं। पॉलिडिफ्स में बुताई वो जोदों पद्धतियाँ बताई गई हैं, वे रिपण्विक को दो 
योजनाओ--समान शिक्षान्योजना और पत्नियों के साझे की योजना--के अनुरुप हैं, 
और जब प्लेटो गजेत देता है (30 #) हि बुनाई कौ दूसरी पद्धति बुनाई वी पहली 
पद्धति पर निमर है तव उसमे रिपरिचिक के उम अयतरण पी प्रतिध्वनि सुनाई पड़ती 
है जिसमे कहां गया है कि अगर नागरिक घुश्चिक्षित होंगे, तो थे विवाह जंसे 
मामलों को अपने माप सुलमा सेंगे (423 £--424 #&)। दूसरों ओर, पॉलिटिफ्स में 
किसो दिक्षायद्धति की रझूररेशा प्रस्तुत नहीं वी गई है। इसमें पत्नियों के सात का 
बोई उल्तेस नहीं है?। संपत्ति के साके का तो ओर भी कम है। और हालांकि विभिम्त 
प्रदृतियों के स्त्री-जुश्पों के विदयाह वी योजना में सुजनन वा बुछ-युछ प्रयोजन निद्वित 
है, पर यह रिपस्लिक के सुजनन-प्रयोजत से भिमन है । इस दोनों सवादों बी तुलना वा 
एुक अन्य आपार भनोवेश्ानिक् है। रिपब्विक की तरह पॉलिशिकस में भी मानव 
ब्रद्ति के विभिन्‍न तत्वों के दी व थिभेद स्थापित करने मी चेष्टा है; यह विचार है कि 
विभिन्‍न प्रश्ृतियों में इन विभिर्त तत्वों बी अभिव्यत्ित होती है; यह विचार है कि 
वर्गों का भेद प्ररृतियों के भंद पर आधारित होता है।पर, पॉलिडिक्श के तत्त्व 
पब्लिक के तत्वों से भिसन हैं। इसमे प्लेटो के उत्माहू और बुघ्ुुशा फी जगह साहस 
और संयम की दांत है; विवेश्जत्व वी अभिव्यवित केवल राजम्मेन्ञ में हुई है और 
धॉलिटिक्स के वर्गों में सामाजिक व्यवक्षायों का प्रतिनिधित्व नहीं हुआ है, सामाशिक 
प्रकारों वा प्रतिनिधित्व हुआ है और यह रिपब्चिक के विपरीत है। फलतः विशिष्ट 
कर्म के संपादन के अय॑ में न्याय पॉनिद्िकत्त का आदर नहीं है। उध्का आदर्श तो वह 


]. यहू पॉलिटिकस के अंतिम खडे 309--- को युक्षित है। पदों पर नियुक्तियाँ 
मिथण-सिड्धांत के आधार पर हो --यह सुराव बंत में, 3]0 8--3] #, में 
भाषा है । 

2. यहाँ घिर्फ एक संक्षिप्त संबेत है कि सारे विधि-विहित अध्यापकों और शिक्षकों 
का स्वामी होने के नाते राजमर्मन नागरिकों को, अपनों सत्ता के अधीन, 
उचित शिक्षकों के सुपुद करेगा जिससे वे उप्रके प्रयोजनों वी पूक्ति के योग्य 
बन सके (308 /0--5)। 

3. ज़्यादा सही बात यह है कि पत्नियों के साझे के बारे में एक जगह आनुपंगिक 
उत्तेस है जहाँ पर त्ोनस के स्वर्ण-युग वी एक विश्येपत्ता यह भी बताई गई है 
(272 &)। अगर हम इस निर्देश पर गंभीरता से विचार करें, तो लगेगा 
कि प्लेटो का विश्वास हो गया था कि साम्पवाद वस्तु-जगतु के नगरों का था 
उम्तके अपने युग के लोगों को चीड न थी, वह तो मेघन्दोक की या स्वर्ण-्युग 
की ही चौज़ थी (कंम्पवेल, प्रस्तावना, पृ० ४४४५ ए|)॥ 
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सद्‌गुण है जिसे रिपन्लिक भें संगम या आत्म-नियंत्रण वहा गया है; और उत्तमे इस 
बात प्रर जोर नहीं दिया गया है कि विभिन्‍न वर्ग अपने-अपने कार्यों में विशेषीकरण 
प्राप्त करें, उसमे तो विभिन्‍न प्रकारों को एकान्वित करने पर जोर दिया गया है। 
प्लेटो ने पॉलिटिकिस मे जिस शासन-प्रणाली को पैरवी की है, यह रिपब्लिक थी 
शासन-प्रणाली से किसी तरह कम मिरपेक्ष नही है, पर, जैसा कि हम अभी देखेंगे 
पॉलिटिकस में उसने वर्तु-णगत्‌ के राज्यों के प्रत्ति, विशेष कर लोकतंत्र के भति, 
रिपब्लिक वी अपेक्षा भिन्‍नतर और बही कम कठोर दृष्टिकोण अपनाया है भर पहो 
शायद दोनों संवादों का आधारभूत अतर है । 


(च) विधि-दासन के विचार के झाधार पर निरपेक्षता का सशोघन 


प्लेट़ो ने निरपेक्षता के पक्ष मे जो तर्क दिए हैं, उनके अनुरुप गुछ आधुनिक 
दृष्टांत उपध्यित किए जा सबते हैं। जब वह वेशानिक ज्ञान के दासेनवा समर्थन 
करता है और गहता है कि शासन विधि के प्रतिदधों से सइतत्र होकर राज्य के द्वित में 
झितयों का प्रयौग वरे, तब बह एक ऐसा तरफ प्रस्तुत करता है, जिमसे समहृवी शताब्दी 
का इंगलैंड अपरिचित न था। यह सदी विज्ञान-युग था: यह गेलीलियों भौर दवातें 
का युग था और इसमे वैज्ञानिक झासन के अनेक उपासक उत्पन्न हुए थे । इनमे बेबन 
का स्थान सबसे ऊपर है । उसका दासन-मिद्धात ऐसे वैज्ञानिक राजतंत्र का सिद्धांत 
था जिसके बायों पर सामान्य विधि (९०एा०७०४ 5%) या उसके स्थायाधीशों का नियंत्रण 
नहों हो सबता (यही विचार बोझ दा भी था), पर जय वभी राउप था विवेक बोघ में 
आ जाता था, सव उसे यह अधिकार था हि. वह अपने ही ज्ञान से सामास्य विधि का 
पष-प्रदर्शद करे और न्यायाधीज्षों से मौन सम्मत्ति नो माँग वरे। जय बेकन ने अपने 
प्याप-शासन विषयक निव्ध (85539 00 त०१०७ ६७७) में लोक#-वल्याण के सिद्धांत 
बा आग्रह किया और स्यायाघीशों से यह संममने या अनुरोध क्यो कि “जो विधियाँ 
इस साध्य कौ पूरक नही होती, वे सदोष हैं और उनकी स्थिति उस देववाणी वो तरह 
द्वोती है, जो ठोक से प्रेरित न हो” तब उमका स्वर प्लेटो के साँचे में ढला हुआ चा। 
सच पूछा जाए तो परमाधिवार के सबथ में स्ट्रुअ्टोंका जो सामान्य सिद्धांत था, 
उसका कई बातों में प्लेटो के प्िद्धांत ते सादृश्स था।उसऊझा स्वर नम्यतां का स्वर 
था, उसका समय्रेन इस आधार पर किया गया था कि सामान्य विधि न तो चिमिन्न 
प्रकार की परिस्यितियों का (विद्येषकर आविक जीवन की परिस्थितियों का) सामना 
कर सकती थी और न॒ वह घटताओं के तेज उतार-चढाव के साथ वदम मिला कर 
चल सकती थी। जिस तरह प्लेटो विधि का परित्याग करने के लिए भ्रस्तुत हो गया 
था, उस तरह परमाधिकार ते विधि का परित्याग नहीं किया था। पर, परमा« 
घिकार वी स्थिति विधि के दायरे के दाहर थी और उसके बुछ समय्कों का तो यहाँ 
तक विचार था कि उसको स्थिति विधि से ऊपर थी ; ओर जिस शासक के हाथ में 
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परमाधिकार होता, उसके लिए जरूरी था कि जब कभी राज्य के हित का प्रदन उठे, तव 
यह अपने अतज्नति द्वारा उस हिंत का सवर्धंत करने के लिए स्वर्तत्न हो । जाधुतिक काल 
में राजतत्र के पक्षपोपण के लिए नम्पता के तके को तरह सामाजिक सामंजरम के तवाँ 
का भी उपयोग किया गया है? । उदाहरण के लिए उन्मरोसवी सदी के जर्मन सिद्धांत 
मे इसका स्पष्ट रप से उपयोग जिया गया है। जमंन विचारकों ने राज्य और समाज 
के बीच भेद माता हैभोर समाज के सवध में उनकी घारणा यह रही है कि वह 
विभिन्‍न और विरोधी तत्वो से मिल कर दनता है। इसी आधार पर उन्होने राज्य के 
उस झूप कौ पैरवी की है जिसे सब्यस्थ और निष्पक्ष सत्ता से संपत्न सर्वे-्तत-स्वतत्र 
भरेश समाज के विभिन्त हिंतो के बीच माध्य और सामजस्य की स्थापना करता है। 
जरमंनो की समाजन्‍न्घारणा आर्थिक है और जिन विभेदों से समाज में विभाजन पैदा होता 
है, उन विभेदों को आधथिक समझा जाता है। राज्य के तत्त्वों के सबंध में प्लेटी की जो 
घारणा है, बहू नंतिक है और उसने जिन विधेदों के समाधान का प्रयत्न किया है, में 
नैतिक विभेद है। फिर भी, इत दोतो घारणाओं गे सादृश्य है। पॉलिटिकस के सिद्धांत 
और व्यवह्ारबाद (9०५४४७०) के कुछ तत्त्वों मरे भी सादृश्य ख्रीजा जा सकता है॥ 
शासक वर्गों की अयोग्यता तथा अन्य वर्गों में राजनीतिक योग्यत्ता कै अभाव का 
परिचय पाकर कुछ व्यवहारवादियो ने उसअधिनायक सत्ता में अपनी आश्याएँ केंद्रित 
की "जो विकासोस्मुख वर्गों का प्रतिनिधि हो और इसके साथ ही जिसमे दुर्वल और 
हाप्रोन्पुण वर्ण] की रक्षा करने की शवित हो--पानी जो उत्ता भव्यप्य के रूप में कार्य 
करने के योग्य हो” । इस तरह का अधिनायक "जिसके हाथ मे संपूर्ण कार्यकारी सत्ता 
हो और जो कसी साविधानिक प्रतिवध को स्वोकार न करे, जो सिद्धांत में ही नहीं 

बल्ति वास्तव में राज्य वा प्रधान हो और जो उसकी नीति मे एकता बनाए रखता 
हो” बसी में “समाज का उच्चतम काये” निहित होगा पर ऋधितायक केवल कुछ काल 
के लिए, “सक्रमणकालीन राज्य थी आवश्यकताओं को पूरा करने के लिए,” होता 
है भोर इस दृष्टि शे ब्यवह्यास्थादी का प्लेटो से भेद है फयोक्ति प्लेटो ने तो स्थायी 

अधिनापक की कत्पत्ा की है? | 





. क्ह्याजा सकता है क्रि जो स्ट्वर्ट नम्यता के समर्थक थे, ने सामाजिक सामजस्य 
के भी समर्थक थे।वे पटवारियो, वडे-बडे जमीदारो और ब्याप्रारो-दर्ग के 
हितो का सामजस्य के साथ विकास कर सकते थे। यह इंगलेड के इतिहास 
को एक दुःखद घटभा है कि वे असफल हुए (हालाँकि कुछ और कारण ऐसे ये 
जिनके आधार पर उन्हे असफल ही होना चाहिए था) और इंगवैंड के जीवन 
का निर्देशन बडे बड़े जमीदारों जौर व्यपारी-दर्ग के नेताओं ने अपने हाथ मे 
ले जिया और उसे व्यक्तिगत हित की दिल्ला में मोडा । 

2. कांग्रीव कै पॉलिडिकेस के सस्करण में पृ० 503 झ्लोर बागे के पृष्ठो से तुलना 
चीजिए॥ कोट स्वय तीन व्यक्तियाँ के अधिमायक्थाद के पक्ष मे थां। कोट 
के अनुसार उच्चतम स्थिति चितक-वर्ग की होती है' और उसने इस वर्ग को 
यह भी अधिकार दिया है कि वह झीक्षिक्र कार्यों के साथ-साथ मब्यस्य की 
हैतियत से सामाजिक विवादों मे नियमत रूप से हस्तक्षेप करे। इसमें कुछ-कुछ 
प्लेशे का ही स्वर ध्ववित होता है। आगे परिशिष्ट से तुलना कौजिए | 
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पर सादृश्य के बावजूद, विरपेश शासन के सबप में प्लेटों गा जो से है, 
उससे अगेक मंभीर प्रइत पैदा होते हैं। क्या किसी भी बुद्धिमान व्यवित के तिए, चाहे 
यह दितना ही बुद्धिमात क्यो न हो, यह सभय है कि वह प्लेटो के निर्देश के अनुसार 
मागव-जीयन है साथ इतने निईंद होझर सपिलवा् करे ? मानव-प्रतृति काफी जटिल 
विषय है ; विशेष कर मपने सामूहिक रूप भे । बया उगे इतनी आगानी से ढासा जा 
सकता है ? रुधारफ के यह देषफर छात्े छूट जाते हैं कि मानव-इच्छाएँ रड़ियो और 
पक्षपातों के अजेय दुर्ग मे घिरी हुई हैं। ययां इन सारे दुर्गों को| ढाया जा सयता है 
और सचित अगुभय में पया ुद्ध भी सचाई नही होतो ? ये ऐसे प्रश्न हैं जो प्लेटो ने 
जीवन के अतिम पहूर में अपने रो पूछे होंगे और जब उसने उनका समाधान या, 
तो उसने अपने राजनीतिक वितन के एक नए दौर मे प्रवेश रिया | इस दौर में उसने 
यथापें के साथ समभोता विया और स्पीवार विया कवि राजनीतिक जीवन में सहागति, 
विधि, सविपानवाद और मानव के यस्तु-जगत्‌ दो सारो मथर अवेश्ञानिय्ग रीतियों फरे 
लिए भी अवकाश होता है। यूनानी जाति हा दिधि फी प्रभुता में विश्वास पा ; 
और विद्वारा था उम्त स्वतंत्र यादव में जिसके बतगत कोई भी एक स्यवितर एक ही 
व्यक्ित गिना जाता है, हरेक का अपना स्वर होता है और ' सब्र बराबर मोर एव 
जैप्ते” होते हैं। भय तक प्लेटों में अपनी जाति येः इन सारे प्रिय और प्रचलित 
विश्वासों या विरोध ही किया था भर यूनान के लोगों वो यह उस निरवुशनत्र गा 
प्रतिषारक लगा होगा--और बुष्ठ दृष्टियों गे चह था भी-जिपके प्रति उनके सन 
में घृणा ही घृणा थी ययोकि वह दिधि, स्वशासन और रामानता, इन सबकी हत्या 
कर देता था । जय यह पॉलिटिपश के उपसंद्वार पर पहुँचा ओर अपने जीवन के प्रायः 
सृत्तर बसंत देख चुका, तब उस्ले प्रचलित विश्वासों और पुरातनप्रोपी सिद्धातो की 
सहिम्ता का मान हो उठा | जिस तरह पहले उसने यह स्वीवार जिया था कि आलोवित 
चरवाहा सभी युगो के लिए नहीं होता, उसी तरह भय वह यह स्वीकार कर लेता है 
कि निरपेश शासक सव राज्यों के लिए नही होता । वह भी मानवों के बीच देवता 
बी तरह होता है कौर उसवा आविर्भाव कभी-कवाद ही होता है | इस तरह, चुढापे में 
स्लेटो रिपब्लिफ के नगर के शुद्ध आदश्शंवाद को छोड़कर मानव के ययाय॑ नगरों के 
अनुसंधान का और उन्हे यानने-समभने वा प्रयत्न करता है । उसने यह माना है कि 
विधियों, निर्वाचनों और अपूर्णताओं के वाबजूद ययादर्थ राज्यों बा भी इस नाते कुछ 
महत्त्व-पूल्य होता है कि वे आदर्श के निवट होने हैं ओर उसी प्रतिचदवियाँ प्रस्तुत 
करते हैं । 


वस्तु-जगत्‌ में असमंजस की स्थिति रहती है जितकी ओर से आदर्श परि- 
स्थितियों फी चर्चा करते समय हम अपनी आँखें मूँद सबते हैं पर जेते हो हम यवायें 
के धरातल पर उतरेंगे, वैसे हो हमे इसका सामता करना पड़ेगा । इस घमं-संकट दा 
एक पक्ष यह है कि कला को नियमों के शिकंजे मे कसना कला का गला घोंट देना 
है । धर्म-संकद का दूसरा पक्ष यह है कि अगर लोग उस कला के व्यवहर्त्ता को, 
जिसका सरोकार मानवी कार्यों और हितों से हो, बिना किसी बंधन के छोड़ दें, तो 
सभव है कि वे पाएँ कि उसने निजी हितों की बेदी पर उनके हितों का बलिदान कर 
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दिया है। अगर हम राजतीति-कंला की दो विशेषताओं की और ध्यान दें, तो हमे 
सबठ़ का समाधान पाने में मदद मिलेगी। पहलो विशेषता यह है कि जहाँ क्सी 
और कला का नियमों की जकड़ से दम घुट जाएगा और उसी मृजन-फ्रिया के आगे 
विराम लग जाएगा, वहाँ राज॑नीति-कला-वस्ठु में अद्भुत भ्राण-शवित पाई जाती है। 
राजबीतिक बंधन को सहज शक्ति दाश्चयंजनक होती है (3026) और यह बंधन 
उस समय भी नहीं दृटता जब सच्ची राजनीति-कला अपता एकता और समन्वय का 
कार्य बद कर देंती है। अगर हमारे पथ-प्रदर्शन के लिए सच्चे राजमर्मज्ञ के जीवत 
मल की जगह कठोर विधि-विधान ही रहे, तब भी हमारा राज्य जीवित रह सकता 
है और हमारे समाज में एंक्ता बनी रह सवतो है। राजनीति-बला की दूध्रो 
विशेषता यह है कि उसमे अन्य कलाओं की अपेक्षा इस बात वो जंधिक संभावता 
होती है कि कटी कलाकार अपने असली काम से, अपतो कला की वस्तु के उन्‍्तयन 
से हाथ खीचकर व्यक्तिगत लाभ के फेर मे ही न पड़ जाए। रोगी की चिकित्सक से 
रक्षा करने की अपेक्षा इस बात वी उयादा जरूरत होती है कि प्रजा की शासक से 
रक्षा की जाए। रक्षा का यह वाम विधि हो कर सकती है। आलशिरकार, विधि वो 

जन्म देते वाले दो हो तत्व हैं--भतुभव ओर वुद्धिमात व्यवित (3002)। विधि को 
स्थिति बुद्धिमत्ता के उन्मुबत प्रवाह से नीची होती है, फिर भी जिस तरह कोई निष्प्राण 
पदाथे किसी संप्रण की प्रतिच्छवि हो सकता है, उसो तरह विधि भी बुद्धिमत्ता की 
प्रतिच्छवि होती है। आखिर, विधि पर आधारित राज्य आदर राज्य की अनुकृति 
है--यह सोचकर हम उसकी निंदा भले ही कर लें, पर वह किस की अनुदृत्ति है, यह 
याद आने पर हमे उस्ते स्वीकृति देभी पड़ेगी ॥ 


विधि-राज्य का आधार है--शांसन व्यवस्था के प्रति अविश्वास | अनुभव से 
लोग अच्छी तरह जात गए हैं कि वहू क्या करतूतें कर सकती है और, उन्होंने संकल्प 
फर लिया है कि अब उनके कॉम-काज पर शासन-ब्यवस्था कया निरपेक्ष नियंत्रण नहीं 
रहेगा | फत्तद,, सब लोगों वी या क्रेचल घत्ती-मॉनों खोगों की एक सभा को स्थापना 
कर दो जाती हे जिसमे स्वतंत्र मांता-पिता से उत्पन्त या संपत्ति की आवश्यक 
ग्रोग्यता से सपन्‍त प्रत्येक व्यक्ति को अपना मत ब्यक्त करने की छूठ होती है--फिर 
चाहे उसका ब्यवसाय कुछ भी हो और राजनीति के विपय मे उसका ज्ञान व अज्ञान 
कितना ही हो | सभा में गंभीर विचार-विनिमय होते हैं । उसे परामर्श मिलता है 
कुशल और अद्भशल्र दोनों तरह के लोगो से और उस विचार-विनिमय का परिणाम 
होता है विधियों छा एक सप्रह जिसके आधार पर और जिसके अधीन अ्रविष्य भे 
सरकार को काम करता होता है । अधिक सुरक्षा के लिए यह तय॑ किया गया है कि 
सरकार का कार्यकाल स्थायो ने हो, उसके सदस्य एक-एक साल के लिए नियुवत किए 
जाएं और (अगर सभा सब लोगो कौ सभा हो), तो उन्हें पर्चो के आधार पर निषुक्त 
किया जाएं। जद थनके काम का एक धर्ष समाप्त हो जाए, तब एक परीक्षा- 
न्यायालये के सामने उनकी पेशी होनी चाहिए । इस न्यायालय के न्यावाधीक्ष या तो 
घनी समाज मे से हो सकते है य। सारी जनता में से ओर अगर यह पता लगे कि शासकों 
ने विधियों श्र उल्ल॑ंघव किया है, तो उन्हें नियमानुसार दंड दिया जाना चाहिए। 


छा 
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विधि-राज्य में दिधि वी साहिता होती है, संश्षिप्त पदावधि होती है ओर भगर 
वदाधिवारी विधि-सहिता था पालन मे कर सं, तो वर्ष के बंत में ऊँ इनका फल 
भोगना पदता है। इन पश्रतिवर्धों दे वारण विधि-राज्य में ज्ञान के उन्मुकत प्रिया- 
बलाप के लिए कोई क्यशाद् नहीं रहता। विधि-राज्य अपने पदाधिकारियों यो 
जिन मून्रों से बाँये रखता दे; उनयूत्रों से ही यह ज्ञानवा प्रतिपेध नहीं करता । 
राजनीति में दाशैनिक बौन्सी जिज्ञासा को जो दड दिया जाता है, उसके द्वारा भी 
वह ज्ञान का प्रतिषेध वरता है। अगर, कोई व्यवित इस तरह वा बचिवन करे, तो उसे 
मोकिसद वहा जाएगा और अगर वह कड़ा रहे, ठो उस पर मुजदमा चलाया जाएगा 
और उसे विधि वो पूरी पढ़ोरता से दढ़ दिया जाएगा। और इस पायंवाही वा 
आधार यह होगा कि उसते नौजवानों वो विधि के नियमो के आलोक में नही, ज्ञात के 
भालौक मे, राजतौति वा व्यवसाय बरना शिक्षाया है क्षौर त्पने सायियों के ऊपर 
मनमाना नियभ्षण रसने का पाठ पढ़ाया है। भम्नु, जब प्लेटों ने लोग तन्नात्मक विधि- 
राज्य की रौति-तीति कै औवषित्य वे विपय में त्पने आपयो ही आदश्यस्ल करने वी 
बोशिश वी, तब अंतिम बार किर उसके मन में क्षपने गुग वी झमृलि हरी हो आाई 
जिगे मौत के घाट उतार दिया गया था (297--8)॥ 


लोग जिग तरह वॉ व्यवेद्वार अपनी सररारों के साय करते हैं, अगर वे 
आपसे में एवा करके उसी तरह का व्यवहार नेताओं और चिकित्गदों के साथ करने 
लगें, तो यह वात यडडी बेहूदा लगेगो धोर हो रागता है कि नेता और चिवित्सक विद्रोह 
का विगुल बजा दें । पर, जब विधि-राज्य वी स्थापना हो जाए, तो सबसे अच्छा यह 
रहता है कि लोग उसकी आधारक्षृत विधि व पालन करें। जब विधि न हो, तव उसके 
दिता काम करना एक बात है, जद विधि हो, तब उसके विषद्ध वाम पररता दूसरी बात । 
भच पूछा जाए तो यह समय है वि जब किसी व्यवित को विधिशों अच्छी किसी चीद वी 
जानतारी हो तय वह विधि के विझद वाम करे और इस तरह का काम उस राज्य 
के सच्चे राजमर्मंश का सा वाम द्ोती है जिसमे कोई विधि न हो | पर कोई व्यवित्त 
स्वार्ययश भी विधि के विश्दध बाम कर संबतां है! । बोर दग तरह का काम विधि- 
पालन के लिए किए जाने वाले बाभ वी तुलना मे वही बुरा होता है। विधि के 
विहद्ध किया दया वार्य दूसरी तरह वा ही होगा--दग बात वी सदा थाशंवा रहतो 
है (300 8) और उन अभिजात-तत्रीय और सोकतंत्रीय राज्यो में, जहाँ घागक-क्रेणी 
मे बहुत लोग होते है और इसलिए जिनके शंबंध से हेभ कत्पना वर सतते है कि थे 
ज्ञान प्राप्त नहीं वर संक्‍्ते (इसी बव्याय में पीछे खंड ग), यहू निश्चित होता है कि 
विधि के विश्द किया गया वार दूसरे प्रकार का ही होगा । निष्कर्ष यह है कि इस 
तरह के राज्यों में मबसे अच्छा रास्ता यद्दी होता है कि विधि का निष्ठापूवक पालन 
किया जाएं। विधि उमर ज्ञान मी प्रतिच्छवि होती है जिसे थे कमी पा नही सकते, 
इसलिए वे विधि-श्वामत के पॉलन द्वारा सच्चे ज्ञान के शासन के अधिक से अधिक 





]. इस अवतरण में विधि के प्रतिरोध की संभावना के साथ उमके पालन कै 
समर्थन का जो सुंकेत है, उससे क्षपानोज़ी कौर क़िटो के तक वो स्पृति हरी 
हो उठती है (दीछ १० 86--88 देखिए)॥ 
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निकट पहुँच सकेंगे (3002-.-30/8) | राज्य का यह रूथ आवश्यक हो--यह बड़े 
भारी खेद की वात है। विधि-राज्य जादशें शातक और राजनोदि की भाद्श कला 
में अविश्वास का परिणाम है । गह तो एक तरह की विश्वासहीवता है। उसमे सुख 
नही, दु खही दु.छ है (30 5) | उसमे चितन स्वतंत्र नही होता, योग्यता की क़॒द्र 
नही होती, अधिकार अपने आसन पर प्रतिष्टित नही होता । पर, वह जीवित रहता 
है और अगर जीवन सत्य की कसोटी नहीं, तो उसे कम से कम सम्मान पाने का त्तो 
अधिकार है ही ॥ 


(छो प्लेटो का राज्य-वर्गोकरण 


यहाँ आदर्श ओर दयायें वी जो छुलता मी गई है, उमके फलस्वरूप हम 
स्वभावत: विभिन्‍न प्ररार के राज्यों को तुसना और बर्गीकरण पर आ जाते हैं। ज्ञान 
द्वारा शासित राज्य मौर विधियों दारा शामित राज्यों का मेंद ; जिन विधिनराम्पों में 
विधि वा पालन होता है और जिनमें उसका उल्लपन होना है, उनका मेंद ; स्वय इनमें 
संबिधानों के एक विशेष वर्गीकरण वा सवैत मिलता है । एक तो शुद्ध राजतत्रात्मर 
राज्य होता है जिसमें विवेब-सि्धांत बी प्रधानता होतो है, और जो वेदवितक होने 
के कारण मम्य (0:प0!९) होता है। वुष्ठ विधिनराज्य होते हैं. जिनमें विवेद-मिद्धांत 
कौ प्रघानता होती है पर जिनदा यह सिद्धात विधि पर आधारित और इस्ोलिए 
बठोर (४80) होता है। और पुद्ध ऐसे भी राज्य होते हैं जिनमें कोई निद्धांत नहीं 
होता और जिनमें नम्पता पाई जाती है--ऐसी नम्यतर! जिसका अर्ये होता है 
मस्यिरंता! | प्लेटो ने पहले और दूसरे वर्ग के संविधानों में जो भेद विया है, वह 
रूप की दृष्टि से तो उस भेद के समान हे जो हम अब नम्य ओर बनम्य धंविधानों 
(॥6506 ४70 मंहोत ८०१५५ए४०॥७) में वरते हैं पर मूलतः: उमर भेद से भिन्न 
है। जब सविधान जनता या जनता के प्रतिनिधियों के मत द्वारा तुरंत ददला जा 
सके, तो हप उसे नम्य कहते हैं. और जब श्यिति इससे उल्टी हो, तव हम अनम्यता 
डी. दए, ण्ले हैं, ५ रुपए प्लिए नम्पता रा अनिएए्य यह है. कि राज्य बए संदिषान, 
अपने सदस्यो को इच्छा के आगे तुरंत झुक जाता हो, और हमें यह चीज़ वां धतीय 
इसलिए लगती है कि ऐसा न होने पर गतिरोध और त्रांति वा खतरा रहता है। 
स्लेटो के लिए नम्यता का मतलब यह था कि जिस मामले पर विचार किया जा रहा 
. कंम्पबेल (प्रस्तावना, पृ० >धता) ने करिटिकस के ठर्क से तुलना वी है, पर 
उसकी तुलना में ायद बल्पना वा पुट अधिक है। फिंटिआस में सदसे पहले 
प्राचीन एयेंस का वर्णन है जो पहले वर्ग के अनुरूप है : इमके बाद प्रादीत 
एदलाडिस के उद्ध युग का वर्णन है जिसमे विधि का सम्मान होता था और 
यह वर्णन दुसरे वर्ग के अनुरूप है ; ओर अंत में जैसे ही प्लेटो ने एटलांटिय 
के विधिविहीन युग का वर्णन आारंभ किया है, बमौर जो तीसरी सेणी के 

अनुरूप होता, दमी संवाद समाप्त हो गया है ॥ 
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हो या जिस चरित्र के बारे में निर्णय हो रहा हो उसती बारीकियों के प्रति सरकार 
तुरत ध्यान दे मोर यह उसे इसलिए वाछनीय लगता घा कि ऐसा त द्वोने पर कटोरता- 
धूवेंक विधि के उपयोग का खतरा रहता था। नेंद वी इन वारीकियों के प्रति विस्ली 
सरवार की टीक-टीक प्रतिक्रिया वया है--यह निश्चय-यूवेंक जानने के लिए वह यहाँ 
तक मानने को तैयार था कि नागरिवों को इच्छा के प्रति किमी तरह कौ प्रतिक्रिया 
थी कोई थावश्यक्ता नही है । इस तरह हमारे आर्य में नम्यता का उत्सग करके उसने 
अपने क्षर्य में नम्यता वी सिद्धि दी । जनता के नियत्रण से मुबत जिस दासन-प्रणाली 
यी उसने पेरवी की है, बह शानन-प्रणाली हमारे मत से अनम्य है : जिस विधि-राज्य 
को सहन करने के लिए वह तैयार हो गया है, वह विधि-राज्य विधि द्वारा और विधि 
का तिर्माणं करने वाली सभा द्वारा तियन्रित होने के कारण हमारे नम्यता-विपयक 
विचार के अधिक निकट है। 


पॉलिटिक्स मे इस अव्यक्त वर्यीकरण के अतिरिक्त एक व्यकद और विस्तृत 
वर्गीकरण भी दिसा गयांहै। सोफिस्टों के राज्य-सिद्धांत मे जो तत्त्व पाए जाते थे, 
उनमे एक सबसे महत्वपूर्ण तत्व था--राज्यों का वर्गकिरण । पेद्े से शिक्षक होगे के 
कारण उनमे वर्गीकरण के प्रति कुछ-नुछ पांडित्य-प्रेरित सहजवृत्ति पाई जाती थी। 
उदाहरण के लिए जिन विभिम्न प्रकार के राज्यों वा एक ही दाम के अंतर्गत बोध 
होता था, उमप्रे भेद करने के लिए प्रोडिकस की पद्धति वा आसानी से प्रयोग ह्दो 
सकता था क्योकि इस पद्धति मे पर्यायों के भेद पर जोर दिया जाता था । वर्गीकरण 
दी दिशा में पहला प्रयत्न, जिसकी प्रेरणा झायद सोफिस्टों से मिलो थी, हैरोडीटस के 
एक प्रसिद्ध बदृतरण में देखा जा सकता है। इस अवतरण मे फारपत के 
अभीर-उमरा राजतंत्र, अभिजातनतंत्र और लोकतंत के गुणों की तुलना करते 
दिखाए भए हैं भौर उतका निष्कर्प यह है कि सबमे ऐसे दोप है जिनके फलस्वरूप 
हर स्थिति में अत; निरवुश-्तंत की ही स्थापना होती है। लोकतंत्र बा जो 
सर्वेध्ेष्ठ रुप है, उसमें उसका अभिप्राय है--विधि के सम्मुप्य समानता, निर्वाचित और 
उत्तरदायी कार्याग (०४:४०४४४९), और लोगों द्वारा विचार-विनिमय वी दाजित के 
प्रयोग का अधिकार। पर, लोग यह नहीं जानते कि वया ठीक गौर उपयुवत है 
बयोकि उन्हे कभी यह सिल्लाया हो नहीं गया। वे थपनी गज्ञानजन्य सनक के 
कारण युरे से भरे निरकुश शासक हो सकते हैं ; कौर उनकी अयोग्यता के कारण 
शासन-व्यवस्था भे विकार आ जाता है। इसका परिणाम होता है लोवनायत्र' के 
नेतृत्व में जन-विद्रोहं। फिर बह निरकु्च शासक वन बैठता है। अभिजात-तक का 
अभिप्राय यह होता है कि झासन-ब्यवस्था में ऐसे लोगो की सस्या अधिक है जिनका 
कुद्ीन दश मे जन्म हुआ हो और जिनका पालन-पोषण भी ठाठ-बाट से हुआ हो ; 
पर क्षप्रिजात लोग आन पर जान देते हैं और उनमे आसानी से मगडे धुहच हो जाते 
हैं जो भृह-युद्ध का रूप घारण कर लेते हैं जिसकी परिणति निरदुश्न-तन मे होतो है 
फिर राजतंत्र के बच्छे से अच्छे रुप से उसवा अभिप्राय यह होता हैं कि समूचे राज्य 
के कल्याण का उचित घ्यात रखा जाए दौर विदेश-नौति का योग्यतापूर्वकक्त सचालन 
किया जाए ; पर यह हो सकता है कि राजा को सत्ता का नद्या चढ़ जाए। वह रुद्धव 
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बन जाता है तपा गुणी से ईष्यई करने लगता है और निरंदु्श दोगक या रप धारण 
कर लेता है! | इस प्रवार, जहाँ हेरोह्ोटस ने सारे सविधानों बी विदा वी है, यहाँ 
एयेंग के ववताओं ते लोकतत्र वौ सराहना बी है और दोष सविधानों वी निंदा ! 
लोवतत्र समानता वा शासन है और उसमे निर्वेशत्तित विधि यी प्रतिष्दा होती है। 
उसमे सब बर्मों को दॉवित मिलती है, पर गिसी के साथ पद्गमापाव नहीं होता । त्षन्प 
सारे सविधातो मा अर्थ है विसी एक वर्ग वा झ्ञासन और उनका क्षापार होता है 
विशेषाधिवार (//थी८६७१ | लोगतप के इस गुण-गानव के उत्तर में बुछ सोपिस्टों ने 
निरंबुश-तत्र वी सराहना वी । उसे उन्होंने ऐगा शासत बताया जो बतवान के शायत 
के प्रदत मिद्धांत के सबसे अनुसूत होता है4 सार्क्ररीज वी शिक्षा सोदतपर के 
प्रतिपादकी के विरुद्ध तो थी ही, वह निरवृध्नलम्त के प्रतिपादयों के भी विद्द थी । 
हम देस धुके हैं कि उसवा महान्‌ सिदात यह था कि शझागन एप कला है और उसके 
लिए ऐमे ज्ञान वी जम्र्त होती है जो लोकतप्र में नही मिल गदता वयोकि उममे 
समा भो अयोग्य होती है और पदाधियारी भी । साथ ही शागने में लोगमगल के प्रति 
एक ऐमे मि.स्वार्य भाव वी बपेक्षा होती है, जो निरबुद्य शामर में क्जी प्रकट नहीं 
हो मबता । इस तरह, राज्यों के यर्गकि रण यो एक आधार यह हो सता है कि 
उनके शासर बंसे हैं--निःस्वरापं और बुद्धिमान्‌ या रुपर्यी और युद्िहीन । पर, 
जुनोफॉन में साफ्रेटीज के बर्गीकरण को जिस रूप मे प्रस्तुत विया है, वह ने तो उतना 
व्यवस्यित है, न सरल । छेनोफॉन को बहना है कि साजेटोज ने पहले तो राज्यों के 
तीन शुर्प भेद किए--राजतत्र, अभिजात-तत्र थोर छोशतत्र और फिर उसने पहले दो 
के अच्छे और बुरे के आधार पर दो-ो उपभेंद विए। भिरंवुश-ंत्र से छेद राजसंत्र 
के भेद की उसने दो कसौटियाँ मानी और वे ये कि राजतंत्र मे विधि के प्रति सम्मान 
होता है और प्रजा बी सहमति रहनी है? । उसने ठेठ अभिजांत-तत्र गा अत्यतत्र से 
भेद विया, पर इस भेद वा आधार बुछ मिन्‍न धा--अभिजात-तत्र भें योग्पता वा 
आदर होता है पर अल्पतन्न भें सिंफे घन-सपदा बा । लोबतत्न वी उसने (इसय्प्र उसने 
छिर्फ एक भेद माना है और उसे बुरा बताया है) इस आधार पर निदा की कि उसमें 
ज्ञान के अभाव के दर्शन होते हैं । इस तरह, हमे पाँच संविधान मिलते हैं--राजतंतर 
गौर अभिषजात-तैश्र--अच्छे ; शेप तीन--निरशुश-संत्र, अल्पतन्न ओर लोग तंत्र--बुरे । 

पांलिठिकस में सविधानों के बर्गीतरण की दो विस्तृत योजनाएँ दो गई हैं । 


हम देख ही चुके हैं कि इनमे से पहली योजना कआानुपणिक है. और उसमे प्लेटो के 
अपने दृष्टिकोण को नदी, बल्कि तत्वालीन सिद्धातवी अभिव्यत्तित हुई है। | इसा 





. वा. 80--2. 

2. एथेमागोरपत ने सिशावशूज़ में जो भाषण दियाथा, उसमें उसने यही दिशा 
ग्रहण की थी । श्यूसीडाइड्स ने इस भाषण का विवरण दिया है ओर इसपी 
ऊपर (पीछे पृ० 226) चर्चा की गई है । 

3. ज्ञेनोफोत, सेमोराविलिया, |५४, 6, 2 ; पर अगला नौट देलिए । 

4. प्लेटो ने जिन पाँच प्रवारों का उल्लेख दिया है, उनकी लॉस (72 0) 
में भी चर्चा कौ गई है और वहाँ उन्हें सामान्य रूप से स्वीकृत (74 पल) बहा 
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वर्गीकरण के मूल में संख्या वी कपरोटी है और इसके बाघार पर हमे तौन प्रकार के 
शाप्तव उपलब्ध होते हैं--एक व्यवित वा शासन, बुद्ध व्यविदयों का घासन, बहुत्तों का 
झासनत जोर इस शासन के कत्तिदाय या सहद स्वृषप के आधार पर और इसके विधिक 
ओर भविधिक स्वरूप के आधार पर पहले दोनो प्रकारी के (तीतरे प्रतार के नही) 
दो-दो भेद भोर कर दिए गए है (29) | अस्तु, इस योजना में पाँच सविधान हैं-- 
रॉजतब, निरफुश-तत्र, अंभिद्वातत्तत्र, अल्पतन और लोकतंत्र । दूसरी योजना 
(302 0-303 ४) भे थो प्लेदो को अपनी योजना है, सात प्रकार के सविधानों वा 
उत्लेश् किया गया है। प्लेटो ने राजतत्र का एक नया रूप यावी उस राजम्मंज्ञ व 
शासन और जोड दिया है जो ज्ञान के सहारे राजवाज चलाता है ३ ओर इस प्रकार 
उसने एक व्यवित के दासन के तीन रूप माने है--आदर्श राजतत्र, बेघ राजतंत्र बोर 
निरबुश-तत्र । फिर, जिस लोकतत का पहली योजना मे केवल एक ही भ्रवार घां, 
अब उसी लोक्तत्र के दो भेद कर दिए गए हैं--वंध घोकतत्र और स्वेच्छ (या चरम) 
लोज॑लत्र | जिन कसौटियों के आधार पर यह वर्मीकरण विया गया है, वे वर्सौधियां 
हैं--झख्या की, ज्ञाद वी ओर विधि के प्रति अस्म्मान की ॥ इसमे से ज्ञान कौ कसोटी 
आदझशे राजतथ्व को बन्‍्य सारे सविधातों से पृथक करती है औौर उसे विश्विष्ट बगे 
वा रूप देतो है ; और विधि के प्रति सम्माव और असम्मान वी कसौटो के बाधार 
पर सझ्या की क्सोटी द्वारा निदिष्ट तीनो रुंविधानो के अच्छे मोर बुरे रूपो का निर्णय 
हीता है । सहमति को कसोदी के बारे मे कुछ नही कहा गया है, पर उसे विधि वी कसौटी 
में निहित समझा जा सकता है ; सामाजिक तत्त्वो के बारे मे भी आुछ नही कहा गया-- 
जैसे, रुपत्तिग्योतयता के होने या न होने के बारे मे पहली योजना से उल्लेख जरूर है, 
चासौटी को रूप भे उपयोग भले हो न हुआ हो। अगर हम पूर्ण राज्य या निरपेक्ष राजतन्न 
को छोड दें “मानो वह देवता हो''---अगर हम आदझ को छोड़ दें-- हालांकि हमारा 
मानक भव भी वही है, और अपना ध्यान बास्तदिक पर ही केंद्रित करें, तो हमे 
विद्यमान राज्यों के दो बड़ें भेद भाष्त होंगे--विधि-राज्य और स्वेच्य राज्य ) कुछ 
राज्य ऐसे होते हैं जिनमे विधि का प्रालन होता है और इसलिए जो द्वितीय सर्वेश्रेष्ठ 
राज्य के रूप मे पूर्ण ज्ञान वाले राज्य के निकट होते हैं और कुछ ऐसे राज्य होते हैं 
जिनमे विधि का पालत नहीं होता और इसलिए जो आदश्श मानक से दु्भुनी दूरो पर 
रह जाते हैं। सख्या-पिांत के अनुसार और इस आधार पर कि जासक एक है, कुछ 
हैं या बहुत, इनका और उपविभाजन हो सकता है। इस प्रकार हमे निम्नलिखित योजना 
प्राप्त होती है; 





गया है। प्रसगवश यहाँ यह भो कहा जा सकता है कि ज्नोफॉन के मत से 
सा़ेटीज़ ने सविधानों के जो जो भेद किए हैं, थे भेद उनके अनुरूप हैं। पर, 
इस तक का उद्देश्य यह विश्वास जगाना नहीं है कि संविधान के इन भेदों का 
जन्मदाता साक्रशीज था; इसका उद्देश्य त्तो यह बताना है कि जेतोफ़ॉन ते 
प्रचलित धारणाओ वा अपने ग्रुु पर आरोप कर दिया था और यह बहुत 
सभव है (पीछे पृ० (42) | 
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(किसों भी तरह फी घोजना रो ऊपर और कतीत, विधि षी बाघा से भुक्त, 
पूर्ण ज्ञाग वा पूर्ण राज्य--रिपम्लिए वा आदद्धं राज्य) । 


विधि-राज्य जो विधि में निहित छान द्वारा सधातितें होते हैं भर निष्णापूरवक 
विधि के अनुपार आपरण करते हैं : 


()) एफ व्यवित था दासन या (आदर्श के विपरीय) सांयिधानिक राजतत्र। 
0) थोड़े व्यक्तियों का दातन यानी अभिजात-तत्र । 
6) बहुतों का झ्ञासन था सायत और साविधानिक सोवततर । 


डरा 


जिप्त विधि में राज्यों या पव प्रदर्धन करने याता ज्ञान व्यवत हो, उस विधि 
वी अवकज्ञा करने वाले स्वेच्छ राज्य : 


() एक स्यक्षित का शासन या निरपुझ-्तत्र । 
(॥) गुद्ध स्यपितयों का दाशन या अस्पतत्न । 
(॥) बहुतों वा शासन या घरम लोवतत। 


इस प्रशार, जो छहू राविधान उभर कर सामने आते हैं उनमे प्लेटो ने 
राजतत्र फो सायगे पहले और निरप्ुद्न्तत् वो सबसे करत मे रपा है। एक व्यवित प 
शासन अच्छे और बुरे दोनो के लिए राबरे सबल होता है क्योंकि रात्ता अराद श्प हे 
एक व्यकित के द्वाथों में बेंद्रित हो जाती है॥ इसको बिपरोत बहुतो वा शासम सबरे 
कमज़ोर होता है--अवगुण वी दृष्टि से भी और सद्‌गुण वी दृष्टि से भी क्योकि झवित 
अर्न॑त रूप से मनत सत्ताओं में विभवत रहती है; मोर इसके फलस्वरूप जहाँ प्लेटो मे 
स्वेष्छ राज्यों मे चरम लोइतत्र को सबसे पहला और राबसे अच्छा राज्य माना है, 
वहाँ उसने विधि-राज्यो मे सांविधानिक लोग तत्र को तीसरा और सबसे बरा राज्य 
माता है! । है टेप 


यहाँ जो वर्गीकरण प्रस्तुत विया गया है और जिस मृल्य-क्रम वा संवेत किया 

गया है, उससे ऐसा लगता है कि प्लेदो के राजनीतिक दृष्टियोण से परिवत्तंन हो गया 
था और यह परिवर्त्तन पॉलिटिकस के सामास्य स्वर में भी प्रवाद हुआ । इसमें यथाये- 
बाद का पुंद रिपब्लिक की थपेक्षा अधिक है। आदर्शवाद का लोप नहीं हुआ है, पर 
उसवग चल्तु-जगत्‌ की राजनीति के अधिक यथापेपरक बोध के साथ और हितीय 
सर्वश्रेष्ठ राज्य मे जो सदगुण पाया जाता है, उसकी नई स्वीकृति के साथ सह- 
अत्तित्व है। बादर्श भब भी मानक है, पर अब वह एक दाहब ज्वाला नही रह गया 
, ह्पष्ट है कि इस प्रइन पर और वर्शीकरण के सारे विषय पर पॉलिटिकश का 


पॉलिदिकस से बहुत साम्य है। पर, पॉलिटिवेस पर पॉलिडिक्स के ऋण के 
विपय मे पहले ही ज्ञोर दिया जा चुका है। 
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है। अरतु, पॉलिटिकस में राज्यों का जो वर्गीकरण दिया गया है, चह रिपश्लिक्ष के 
यर्गॉकरण से बिल्कुल भिन्‍न है। पॉलिटिकस में लोक्तत्र को, उसके दोनों रूपों को, 
अस्पतत्र से ऊपर रखा गया है जब कि रिपब्चिक्त में अल्पतत्र को लोकदत्र से ऊपर 
रखा गया था और यह महत्त्वपूर्ण परिवत्तत है। उप दितो की याद बत्र भी हरी है जब 
लोबतनी राज्य ने ज्ञान के मसीहा को मौद के घाठ उतारा था, पर उस याद से क्षव 
उतनी चुभन नही रही है जितनी ग्रॉजियाज़ और रिपब्लिक के दिनों में थी और इसके 
फलस्वरूप ही, लोक्तन के बारे मे जो फैसला जिया गया है, उसमें भी पहले से कम 
कठोरता है। पहले प्लेटो ने इस राज्य की निंदा की थी और इसके स्वरूप को ही 
इसलिए अन्यामपूर्ण ठहराया था कि उसमे विशिष्द कर्म के सपादन के सिद्धांत वा 
निषेध था, पर अब उसके निर्णय में पुराने स्वर वी कोई भूंज नहीं है। विधि भनुभव 
का फल है, वह ज्ञान का आविष्कार है--इस रूप मे विधि का महत्व सम कर ध्लेटो 
ने लोउ्तत्न का भी महत्त्व समभा है जो विधि-शासन पर आधारित होता है और हम 
देखेगे कि जहाँ लॉक मे पॉलिटिकस के अनेक सकेतो का विस्तार किया गया है, वहाँ 
प्लेडो ने बैंध राजतत्र और वेध लोकत॒त्र के समोग की पैरवी की है ओर इस संयोग 
को स्वयं आदर्श राज्य के सविधाग से दूसरे कम पर प्रतिष्ठित किया है? । 


. प्लेटो ने अपने सातवें पत्र में झह्म है कि शुरू-शुरू मे, साक्रेटीज़ की यृत्यु के 
क्राघात से पहले, उसका विचार लोक्तन्नो एयस के राजनीतिक जीवन में 
उत्तरने का था और सभव है कि पॉलिटिकत्त के दृष्टिकोण में उन्ही आर भिक 
विचारों भो ओर वापस लौटने का सकेत हो ।हम यह भी याद रखें कि 
च्ञोधी सदी के बीच में एथेनी लोकतत्न को नई जिंदगी मिल चुकी थी और 
हो सकता है उमर समय उसका जो रूप था, वह प्लेडो को उस पुराने लोकतंत्र 
से बिल्कुल भितन लगा हो जिसवी उसने गहँणा वी थी। 


अध्याय 8 





लॉज और उसका राज्य-सिद्धांत 


(क) लॉ पा उद्भव और रवरुप 
(ख) लॉज़ का सिदांत--आत्म-संयम 
(ग) शांति और युद्ध 

(घ) विधि का स्वरूप 

(४) इतिहास के सबक 


अध्याय 3 


लाॉज़ भौर उसका राज्य-सिद्धांत 
(क) लॉज का उद्भव शोर स्वरूप 


प्राचीन जनशथुति के अनुसार लात प्लेटो बी मृत्यु के बाद प्रकाशित रचना है 
जिसे प्लेटो के एक शिप्प और सिविक, ओपमवासी फिलिप, ने प्लेटो वी मृत्यु (ई० 
धु० 347) के एक दर्ष के भीतर ही प्रवाधित किया था। लॉ में बहीनही शकषतता 
को बड़ियाँ सुप्त प्रतीत होती हैं और डुछ अमगतियों भी पाई जाती हैं--उसका यही 
कारण है कि जिस समय प्पेटोयी मृत्यु हुईं, उस समय यह रचना अधूरी थी और 
उसके सपादक ने इनके निराकरण मी कोशिश नहीं दी। प्लेटो देः सातवें पत्र से ज्ञात 
होता है कि ई० पु० 36] भें बह बनिप्ठ डायोनीसियस के साथ उपयुक्त प्रस्तावनाओं 
उसे साख यो योजना इसी काल में सूरो हो। इसका रचना-होल उमके जोवन या 
अंतिम दशक माना जा सकता है जब उप्तवी आयु सत्तर वर्षे से मो अधिक हो गई थी! । 
लॉस वी बटुत-सारी बातें ऐसी हैं जिनपर दुढ्ापे की स्पप्ट छाप है। शेवसपीयर के 
अंतिम नाटक टेम्पेस्ट के प्रोस्पेरी वी माँति जद वह अपने जादुई डडे को तोड़ देता है 
और अपनी किताव समुद्र मे टुवो देता है, प्लेटो भी यह समभने लग गया है कि "इस 
तीन दिन के तमारी मे अभिनय करने वाले लोग भी सपतों की तरह अवित्य होते हैं” और 
“मनुष्य का स्वरुप हो ऐसा है कि वह ईश्वर के हाथ को कठपुतली है और सच पूछा 
जाए तो यही उसका सबसे अच्छा रूप है” (803 ८)। मद वह समझने लगा है कि 
ईश्वर ही सब कुछ है, आदमी छुछ नहीं ;पर घामिक सत्य वी इस गहनतर 
अनुभूति के साथ ही उसमे बुछ कठोरताभी आ गई है और ज्ॉस के अतिम 


, खड़ ॥ (638 7) पे प्लेटो ने किओस द्वीप पर--जिसने ई० पु० 364 में ओर 
फिर ई० पू० 363 मे विद्रोह का झडा उठाया घा--एपेनो विजय की ओर 
सकेत किया है। लोक़ो एविज्ञेफिरों के प्रति सिराक्युत्ञ वा जो बर्ताव रहा 
रहा था, प्लेटो ने उसका भी उल्लेख क्रिया है । डायोनोसियस में सिरावधुज्ञ से 
अपने देश-निकाले को अवधि (६० पू० 356--ई० पू० 346 तक) में लोबी मे 
जिस तिरंकुझता से झामन जिया था, यह उसका भी हवाता हो सकता है। 
निय्कर्य यह है कि खड़ा की रचना ई० धु० 363 के पदचात्‌, संभवतः ई० पू० 
356 के भी परचात्‌ हुई थी । 
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खडों में हम बदमिजाज्ञ ओर बुदे ब्यक्तित की थस्कुट वाणी सुत सकते हैं । धोली मे 
और, विषय-वस्तु से भी लेखक की ढलती जायु का जामास मिलता है'। 
इस रचना में कुछ प्रगल्मतान्सी है : भूलने को श्रवृत्ति बढ़ती हुई प्रतीत 
होती दे जिसके कारण पुनरावृत्ति और कही-कही असगति-दोष आ गया है ; कलात्मक 
शवित घट गई है । प्लेटो ने सवाद के रूप की तो रक्षा कौ, पर वह उसकी आत्मा को 
अक्षण्ण तही रख सका मोर सच पूछा जाए तो ज्ञॉज़ दो धीर, और सामाम्य रूप से 
विनम्र, श्रोताओ के सम्मुख जितमे एक भ्ीट का निवासी है और दूसरा स्पार्डा का, 
एक एथेनी अजनबी का एकालाप है। यह रचना किस आधार पर लिखी गई है, इसका 
पता लगाना या उसके विभिन्‍न भागो का परस्पर संवध जोड़ना मुश्किल है, पर यहाँ 
हमे यह याद रखता होगा कि प्लेदों का विश्वास था कि “जिस दिशा में तक॑ ले जाए” 
संवाद को भी उसी दिशा मे मुड जाना चाहिए और अपने इसी विश्वास के कारण 
उसने किसी स्पष्ट तर्वॉसम्मत्त योजना के अनुरूप पुस्तक लिखने कौ चिता कभी नहीं 
की? । पहले चार खड प्रस्तावना के रूप में है। इन चार खड़ों के दो भाग हो जाते हैं 
जिनका आपस में कोई सबंध नही है। पहलें दो खडों भे सगीत, नृत्य और मदिरा को 
तथा शिक्षा-क्रम मे उनके स्थान का विवेचन है । तीसरे खंड मे सामान्य रूप से राज्यों 
के ऐतिहासिक विकास पर विचार किया गया है ।चोथे खड़ में राजमीति की 
भूमिका है या उसके सामान्य सिद्धातों क। निरूपण। आगे के चार खड़ो में सविधान के 
निर्माण का वर्णेत है (इसमे शिक्षा-व्यवस्थां भौर सामाजिक सबंधो का भो विवेचन है)। 
इस सदिधाद का आधार विधि को होता है ओर उत्कपे की दृष्टि से इसे रिपब्लिक मे 
वर्णित राज्य से दूसरे क्रम पर आना है । आगे के मुख्य भाग (खड 7£-->»7]) मे एक 
विधि-सहिता दी हुईं है और कुछ दृष्टियो से उसे सवाद का सार कहा जा सकता है । 
नवी पुस्तक में दड-सहिता (०पंए्रंग० ०००७) और ग्यारहवी मे व्यवहार-सहिता 
(एंशा ९०१९) है ओर उन दोनो के बीच में धार्मिक विधि-सहिता है जिसमे प्लेदो ने 


4. लॉज़ की शब्दावली और शलो दोनों ही पूर्दवर्ती संवादों से भिन्‍न हैं। इसके 
कारण कुछ लोगो ने लॉस को किसी और को रचना माता है, पर उनका 
दृष्टिकोण मान्य नहीं हो सका है। कुछ विद्धानों का यह भी विचार है कि 
लॉस का मुछ्य अश तो प्लेटो को ही रचना है, पर उसमे बाद के प्रक्षिप्त भश 
बहुत सारे हूँ और इन बिठ्वानो ने दूध को दूध और पानी को पानी करने की 
कोशिश की है। इस तरह का प्रयत्त न तो आवश्यक हैं दौर न वह सफल रहा 
है। जर्मन विद्वानों मे प्राचीन काल को रचनाओं को मूल पाठ ओर प्रक्षिप्त 
में विभकल करने की जो सतत प्रवृत्ति पाई जाती है--यह उसका ही एक 
उदाहरण है । 

2. इसके साथ ही रिपब्लिक तथा लॉस मे एक अतर देखा जा सकता है। 
रिपब्निफ में तक मार्ग से भटक सकता है पर यह रहता पहुँच के भीदर ही है 
और अगर तत्परता तथा दृढ़ता से काम लिया जाए तो उसके विहार का भत्त 
कर उसे सही रास्ते पर लौटाया जा सकता है। छोज़ मे तक॑ भटकता-मटकता 
बड़ी दूर चला जाता है और जब प्लेटो को अचानक ही इसका ज्ञान होता है, 
तब वह उसे चत्रकरदार रास्तो से वापस लाने वी कोशिश करता है। “तक 
की लगाम बराबर खीचते रहना दाहिए। उसे भागने नही देना चाहिए ; वल्कि 
उसकी लगाम केसे रखनी चाहिए” (70 0)॥ 


3 ॥ छाँव का उद्भव और पिकाप ब4] 


सच्चे धामिक विश्वास के सिद्धांती का विवेचन किया है और भपपर्म (!ध८३७)) के 
मपराध के लिए दंड निदिचत बिए है। अतिम सड उपसहार भाना जा सकता है। 
इसमें नई संस्थाओं पर इस ढंग से विचार आरम विया गया है झि लगता है मानो 
यह खंह परवर्त्ती घितन वा परिणाम हो भर इसे बाद में सिपा गया हो ; और प्सेटो 
की इस घोषणा के बावजूद कि वह ऐसे राज्य के बारे मे विचार कर रहा है जो आदर्श 
से हल्का और नीचा पड़ता है, सवाद के स्वर मे रिपिब्लिक के आदर्शवांद वी गूंज है। 
बुल मिलाकर रावाद ज्यो-ज्यों क्षागे बढ़ता है, वह द्यावित अजित करता जाता है 
(हालांकि यह शवित राबाद के रुप मे नही है) मोर सो के अ्तिम चार सड न कैवल 
सांत के ही सर्वश्रेष्ठ अंश हैं, दल्कि वे प्लेटो की सपूर्ण साहित्य-संपदा के सर्वश्रेष्ठ अशों 
मे से हैं। उसका पयि और दाशंनिक का रूप कम, विधिवार और मस्तीहा का 
झप अधिक प्रकट होता है। विधिवार वेः रूप में उसने, बेंयम थी भौति, युनामी विधि 
को व्यवस्थित रुप ही नहीं दिया है, घल्ए उसमे अपनी प्रस्तावना में उम्र मूल सिठातों 
वी भो व्यास्पा की है जिन पर उानी संहिता आधारित है ।मगोदहा के रूप में दसवें 
सड में उसवा तब इतना ऊँचा उठ गया है कि बह प्राय: सबसे बहे हि्र, ममीहा के 
समकक्ष पहुंच गया है। जब हम सोंश पढ़ना आरभ करते हैं, तव हम अपने आपसे 

बहते हैं जिस प्तेटो से हम परिचित है यह उसने दिलना भिन्‍ने है, पर जब हप उसे 
समाप्त करते हैं, व हम यहो बढते हैं, “इसमें भी प्लेटों ही मुसरित हुआ है ओर 
अगर तीख साल पहले उसके पाप्त यह सामओ्रो होती, तो वह पया ने कर डालता”? | 


जब (्लेटी ने साँच पी रघना आरंग पी, तय तक उसके विचारों में आधार- 
भूत परिवत्तंन हो पुका था और इसका आभाम हमे रावाद के शीर्षक से ही मिल जाता 
है । अब तकप्लेटों का विश्वास ऐसी वैयवितक बुद्धि के उन्मुवत शासन में था जिसे 
अपने घाय का उचित प्रशिक्षण भिन्ता हो, पर णों विधियों वी मर्यादा से स्वतंत्र 
शत्ता का उपयोग करती हो | शिण्तिक मे जिस पद्धति का प्रतिषादन किया गया 
था ओर अपादमी मे जिस पद्धति का अनुमरण जिया जाता था, उसे आंशा थी कि 
उस्त पडति के अनुमार वह इस प्रकार की यूद्धि को प्रशिक्षण दे सकेगा । घिरावयुज मे 


]. ललॉड के जो दोष हैं, वे मुस्े अधिवतर साहित्यिक रूप के दोष लगते हैं। 
अस्सी वर्ष की आपु से जिम सामग्री के भ्ाधार पर प्लेटो ने एक ऐसो कृति वी 
रचना को है जो पहले-पहल साधारण लगती है, उसी सामग्री के भाधार पर 
बह पचास वर्ष वी आायु में एक महामुग्रंथ का प्रणयत करता। में कोस्टेस्टाइन 
रिटर के इस क्पन से सहमत हूँ (उसने अपने ये विचार प्लेटोस गेसेंट्स नामक 
ग्रथ में ब्यवत किए हैं जिसमे उसने लॉज का सार भी दिया है और उत्तकी 
टीका भो दी है) : “मुझे यह यह बहने मे रत्ती मर सकोच नही है कि रिपड्तिकत 
के साथ ही यह ग्रंथ भौ प्राचीन हेजास की संस्कृति के सबसे गौरबपूर्ण 
स्मारकों मे से है जोर मेरा जिन श्रेष्ठ क्षर सराहवोय ग्रंथों से परिचय हैं, 
उन्ही मे से यह भी एक है” (प्रस्तावना, पृ० ४)। में यहाँ यह और कह दूँ कि 
जहाँ तक मानव-प्रकृति ओर मानव-संस्थाओं से सबद्ध ज्ञान-सवदा वा और 
यथार्थ जीवन के क्षेत्र मे प्िडधाती के विस्तृत प्रयोग वा प्रश्न है, वहां तक लॉस 
ने रिपब्तिक को भी मात दे दी हैं । 
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उसे लगा था कि मुझे उपयुक्त अवसर मिल गया है। यहाँ बह दिखा सकता था कि 
दर्शन का मूल्य क्या है और यहाँ एक तरुण निरंशुश्ञ द्यासक को दाशंनिक मरेश के रूप 
में ढाल कर वह यूतान को सुवित का मार्ग दिखा सकता था। वह सिराक्‍्यूद् में असफल 
हो गया था । पर इससे उसने हिम्मत न हारी मोर नह दूसरी राह वी तलाश मे जुंद 
पडा ! अगर वह ऐसे दर्शानिक शासक को श्रशिक्षितन कर सका, जो विधि के बिता 
ओर विधि के बजाए शासन करता, तो क्‍या यह संमवन था कि वह विधि वो ही 
दाशेनिक आधार पर प्रतिष्ठित कर देता और सभी राज्यों के पालन के लिए एक 
दाक्षनिक सहिता का प्रख्यापत करता ? वह अब भी दर्शन का व्यावहारिक उपयोग 
शाहता था। यह विचार उसे सबसे प्रिय घा। अगर दर्शन शासकों का शिक्षक नहों 
सकता, तो वह कम से कम राज्यो का विधिकर्त्ता तों हो ही सकता था। यह सच है 
कि वह अपने उच्चतम वत्तेब्य से बचित हो जाता (प्लेटो मे रिपब्लिक का आदर्ण कभी 
नहीं छोडा और न उसके हृदय से यहविद्वास ही कभी गया कि आदर्श राज्य गा 
शासन प्रत्यक्ष और व्यक्तिगत रूप से दाशनिक के ढारा होना चाहिए)! ;पर अगर राज्य 
का शासत निर्वेवक्तिक दार्शनिक विधि-सहिता के माध्यम से दर्शन के द्वारा परोक्ष रीति 
से हो सकता, तो 'द्वितीय सब श्रेष्ठ' राज्य की सिद्धि हो सकती थी | इस तरह के राज्य 
में भी विधि की व्यवस्था करने के लिए किसी ने किसी सरह के व्यकित-शासन वी 
जहरत होगी; ओर दाशंतिक राजतंत्र के अलावा इसे पाने का एक ही उपाय हो 
सकता हैं--राजा-प्रजा ; अमीर-गरीब के उन विभिन्‍न तत्वों का समत्वय या 
सम्मिश्रण जो वास्तविक यवाये राज्यों भे राजनीतिक सत्ता हथियाने के लिए 
संघर्ष करते रहते है। यह विकल्प अन्य सारे विईल्‍्पो को पीछे छोड देता है। भस्तु, 
ध्लेटो के जीदन के उत्तरकाल का प्रमुख राजनोतिक विचार है--मिश्रित संविधान से 
युक्त विधि-राज्य । वह मानो विचार और वास्तदिकता के वौच की चीज है ; वह 
उप-«आदर्श राज्य है जी वास्तविक जीवन वी परिस्थितियों के इतने निकट है कि 
अविलब वास्तविक जीवन मे खप सकता है । हम यह भी देख सकते हैं कि यह मूल विधि 
के शासन के सामान्य यूनानी विचार वो दिशा मे बापस लौटना है--उस विचार की 





. उसने आदझ्ले को कभी नही छोडा, पर उसने उसकी प्रिद्धि की बाशा छोड़ दी 
(तुलना वीजिएं, 875) | बितु, लॉज में अनेक बार रिपब्लिक का स्वर गंज 
उठदा है। दार्शनिक नरेझो के सबंध में उसको क्षाश्वा लॉ मे भी व्यक्त हुई है 
(709 8-72 ४) ॥* किसी स्रविधान की प्रव्निष्ठा जितनी जल्दी और 
जितनी अच्छी तरह निरबुश्चन्तत्रसे हो सकती है, उतनो जल्दी बौर उत्तनी 
अच्छी तरह छिसो ओर पद्धति से न तो कभी हुई है ओर न कभी होगी” 
(70 8)॥ फिर, पौँचवे खड के एक ग्रसिद्ध मअवतरण (709 8-5 ; शा, 
807 8 से तुलना बोजिए) पे उसने रिपब्लिक के साम्यवाद को सच्चा आदर्श 
और लॉस की योजना को उसका स्थानापनत भर बत्ताया है।इस सबध में 
आखिरी वात यह है कि वारहवें खड वे अत मे--और यह हम आगे चल कर 
देखेगे--वह श्पिब्लिक के सातवें खड मे 3णित शिक्षा व्यवस्था को ही सच्ची 
जिला पवेसओ काल कर उसकी झोर वापस लौट आता है और दूसरे सर्वश्रेष्ठ 
भादश के बारे से जितता बुछ वहा गया है, उसके | 
कौ ओर लौंटता प्रतीत होता है । हि 02000 
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दिश्वा में जिगकझे विरुद्ध स्ययं प्लेटों ने बड़े सबे अरसे तक विद्रोह विया था। उसके 
विद्रोह वा रूप पा-- विधि कौ जगह विधि के निर्माता मन वी प्रतिष्ठा और विधि के 
लिखित अधिनियमों के बजाए उसके मूलवर्त्तो मिद्धांतों यी प्रतिष्ठा । 


यह बहुत बड़ा परिवत्तन है। यह प्लेटो के राजनीति-मिद्धांत पी दो अलग- 
अलग अर्दांनो में बीट देता है। एक ओर तो रिपम्लिक्रया सरक्षक है जो विधियी 
ग्ड्ियों से स्वतत्र है; दूसरी और विधिषग सरक्षक हैजों उसत्रा सेवक है कौर उसे 
उसवा दास तक बहा गया है। पर परिवर्त्तन के बावजूद प्लेटो के इस वितन में सगति 
बनी रहती है ५ पे दोनों भादर्श एव-दूसरे के पुरक हैं, दिरोधी नहीं पहुता कादर्श सदा 
हो प्लेटो बा निरपेद्ष आदर्श रहा था और अब भी है| दूसरा गौण या सापश आदर्श 
है; पह गौण है रिपस्लिक के आदर्श वी तुलना में और सापेक्ष है इंग दृव्टि से कि उसे 
बास्तविवा जीवन वी आवश्यत्रताओं के अनुवूल दाला गया है?। यह बात भी नहीं 
कि ग्रह परिवत्तंत आवस्मिक या बिना विन्‍्ही सगत वारणों के हुआ हो । 
पाॉलिटिक्स से पहले ही प्रक्‍ट हो गया है कि प्लेटो यह रप्रीग्रार बरने के लिए 
तैयार है किः वास्तविक राज्यों में विधि वा होता विधि के न होने से ज्यादा बच्छा है: 
उससे प्रव्ट हो गया है कि वह शिक्षा, सामाजिक जीवन बौर शासन में विसी समुदाय 
के विभिन्‍न तत्वों के सम्मिथ्रण बा मूल्य-महत््व स्वीचार करने के लिए तेयार है (पीछे 
अध्याप 2--ट देखिए)। तानेन्दाने में एक्मूत्रता लाने वाले बुनकर वो कला पर 
आधारित रुपक वा पॉलिटिक्श और सांत दोनों में प्रयोग हुआ है (734) प्लेटो के 
राजनीनि-सिद्धांत के विदरास पर यास्‍्तविक जीवन वी जिन घटनाओ का प्रभाव पड़ा 
था, उनमें मिरावयूड के इतिदहास-प्रवाह का प्रभाव सबमे सशवत था और पोंलिटिकस 
में जिस परिवत्तंन का सवेत मिलने लगा या, उसे पूरा करने में प्तिरावयूज़ के घटना- 
श्रम ने मदद दो । प्लेटो के जीवन वा वर्णन करते समय हमने देखा है कि जब 357 
ई० पू० में डायोन ने डायोनीक्तियस वी देश-निकाला दे दिया था, तब मिराम्यूत्र मे 
अनेक कटिना इपाँ सौर लदाई-मगड़ें पंदा हो गए थे ओर प्लेटों उनवा बडी उत्मुबता 
और सजगता के साथ अध्ययन करता रहा था | डायोनोमियस से साववा पड़ने पर उसे 
जो कुछ अनुशव हुए उनके कारण यदि निरपेक्ष आदर्श पृष्ठभूमि मे चला गया था तो 
डायोनीसियम के पतन वे बाद उसके दोस्तों वो जो मुसीदतें झेलनो पड़ी उनके कारण 
मौण विचार सामने आ गया था और पत्रो से हमे पता चलता है कि विस प्रकार प्लेटो 
के विचार मिश्रित सविधान और निर्देवविवक विधि-महिता की और उस्सुख होने सगे 
थे (पीछे पृ० 77)॥ 





. प्लेटो बी तरह अरिस्टोटल के भी दो आदर्श थे। उसने पॉलिटिकस के सातवें 
और आठवें खडों मे जिस आदर्श राज्य का चित्र खींचा है, उद्देश्य वी दृष्टि से 
वह प्लेटो को रिपक्लिक के अनुरूप है (हालांकि उसकी बहुत-सी बातें लॉज मे 
भी थाई जाती हैं और इससे अरिस्टाटल के आदर्श की गभीरता वा पता 
घलता है)। चोथ खंड की 'पालिटी' या मिश्रित संविधान सॉंज्ञ के मिश्रित 
राज्य के अनुरूप है। सब्रहवें अव्याय के अत में दी गई टिप्पणी में लॉड के 
प्रत्षि अरिस्टाटल के ऋण का दिग्दर्शन कराया गया है। 
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लॉजच के जन्म के कारण का पता लगाने वी कोश्चिश करते समय हमे यह नहीं 
भूलना चाहिए कि अकादमी विधायकों वी पोदिका थी और कुछ हृद तक वह विधि 
का विद्यालय भी जरूर रहो होगी | अतिम चार खडों में व्यवहार तथा दड़-विधि के 
जो विस्तृत विवियम--यूनान वी विधि, विद्वेष कर एयेंस की विधि पर आधारित 
अधिनियम-दिए गए है उनसे लगता है कि प्लेटो ते यूनानी न्‍्याय-शास्त्र का तकनीवी 
गौर व्यवस्थित अध्ययन अवश्य किया होगा। आजकल सामान्यतः यह कह दिया 
जाता है कि यूनानी कला और देन के क्षेत्र म और रोमी झासन ओर न्याम-थास्त्र 
(रोमियो ने इन दोनों को कला का रूप दे दिया था) के क्षेत्र मे पारंगत थे। पह 
सामान्य वक्‍तव्य यूतानियों की प्रतिमा के साथ न्याय नहीं करता। यूनादी विधि को 
अधिवाश नप्ट हो चुका है! । जब भूमध्यसागर की द्ोगो (92४०) पर रोम का अधिकार 
हुआ, तब धीरे-धीरे रोम वी विधि भूमध्य सागर के सारे प्रदेश की विधि बन गई, मोर 
रोमी विधि अब भी जीवित है। पर रोमी कक्‍लाओर साहित्य वी तरह रोमी विधि 
भी अधिकतर यूनानियों वी ही देन थी । प्रकृति की समान विधि के बारे में स्टोइकों के 
विचार का रोम की प्राइतिक विधि के विचार पर प्रभाव पडा हो--आत इतनी ही 
नही है (सर हेनरी मेद्र ने इस प्रभाव वा बहुत वढा-चढा कर वर्णन किया है)। सच तो 
यह है कि यूनानियों की जो वास्तविक विधि थी, उसका रोमी धिधि पर पांचवीं सदी से 
ही प्रभाव पड़ना आरम हो गया था। यूतान में विधायकों के युग (प्राय: 600) के 
दाद से विधि और दिघात का विपुल मगात्रा में निर्माण हुआ था । सैपोलियन को 
सहिता वी तरह से पुराने राज्यों मे कमी-कवाद पर उपनिवेद्यों मे प्रायः ही व्यवस्थित 
विधान वा नियमित रूप से निर्माण होता रहता था। जब कभी क्सी उपनिवेश 
की स्थापता होती थी, तव उपनिवेश की स्थापना करने वाला राज्य या उपनिवेश 
को वप्ताने वाले लोग संविधान और सहिंता का निर्माण करने के लिए अधिकार या 
विधायो आयोग वो तियुक्षित क्या करते थे। प्लेटो ने लॉब में इसी स्थिति का 
भावत क्या है । उसने बल्पता वी है कि नोसस लगर एक उपनिवेश्ञ की स्थापता 
करना चाहता है और फिर वताया है कि उपनिवेश के विधिकार को किन दिद्याओं मे 
बाय करना चाहिए! । यथार्थ जीवन की भाँति काल्पनिक स्थिति में भी हप सविधान- 
3. टिवेस्ियिस के समय तब लोगो को सोल्लोग की विधियों का पत्ता था भौर उत्त 
पर टीवा-टिप्पणी होती यी तथा उनका लघ्ययन क्या जाता था। पुरातत्तव 
की खोजो और इन खोजों पर घिद्धानों के अध्ययन के फलस्वरूप गत पचास 
बर्षों मे यूनानी विधि का पुन्तिर्माण हो गया है। 884 मे गोटीन की विधियों 
ओर त्रीट की परिवार-विधि को खोज से जो अशतः ईसा से सात सदी पहले 
वी है (क्ष्तु उसके वत्तमात रूप को देखते हुए लगता है कि उसका सशोधन- 
सपादन ईसा से पाँच सदी पहले हुआ था) यूनानी विधि की यवाधेता 
प्रमाणित करने मे मदद मिली है। इसी बोच पाुलिपि-विज्ञान से हमारी 
जानकारी मे निरंतर दृद्धि हो रही है; भोर फ्रासीसी तथा जर्मन विद्वान 
(विद्येप कर भ्रांसीछी विद्वान) उपत्तब्ध सामग्री के आधार पर यूनानी न्याय- 
शास्त्र के पुनराश्वेषण में लगे हुए है। 
« रिपब्लिक मैं तो प्लेटों दे पुराने राज्य के झामूल उपचार कौ पैरवी कौ है, 
पर लॉज़ में एक नए राज्य के लिए उसने मध्यमा्गों और रूढ सविधान 
का सुझाव दिया है। राज्यों के शासको को दाप्निक बनाकर और उनके 


के 
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निर्याग और विधिननिर्माग वी प्रत्रियाओं को माय-साय चसते देख सर्ते हैं; और 
इममें सरेत मिलता है कि जिचार को बावश्यतता है । सर्वश्रेष्ठ संविधान के बारे मे 
यूनानी दार्श निडों वा राजनोतिझ विन राजनीतिई बितन ही नहीं है, दद वैधिक 
दितन भी है॥ जिम सम्रय वे जादे्श राज्य की सोद में हैं, उस समय वे बादर्श 
विधि दा प्राइविक विधि गो घोज में भी है । बनी तक राजनीति-विज्ञान और न्याय 
विज्ञान में कोई भेद नहीं हुआ है। बोर चूँद्धि बात ऐसी है, इसलिए निष्कर्ष यह है 
डि घूतानियों ते राजनीतिक बिलन की नींद दानने शी प्रक्रिया में विधि*मिडात की 
मी नाव रखी । 





_रमाजिक जीवन को साम्यवादी व्यवस्था में ढाल कर वह वर्समान राज्यों में 
बआपूत्र परिवत्तंत करने वो कोशिश नहीं करता; अपने से पहले के अनेक 
मूनानिय्रों की भाँति बह तो दविखधिकार की भूमिका ही निवाह रहा है। 
इस अर्थ में भौ लांच मा घरातल रिपब्लिक की अरेज्षा नीचा है। उसमे वेमो 

महत््वातक्ञा नहीं दिखाई देठी। उसमे नई और नम्य परिश्यितिर्यों को 
ढालने की चेध्टा है, पुरानी बोर अनम्य सामग्री को ढालने वी नहीं | प्लेटो 
ने स्पष्ट कर दिया है (736) कि उसने तो कोरी पट्टी पर वजिखना घुरू 
किया है और उसके सामने निहित स्वायों की भी कोई कटिनाइयाँ नहीं रही 
हैं। जब बेंयम ने विधिकार के रूप में अपनी सेवाएँ प्रस्तुत की थो, तब उमकी 
महल्वाकाला प्रबलवर थी (पीछे प्ृ० 2, दि०) और उमने पुराने समाजों के 
लिए भी विधिमा बताते का प्रस्ताद किया था 


(फ) लॉज का सिद्धांत--प्रात्म-संयम 


प्लेटो। कौ तरह हम भी घुरू में प्रस्तावना दे सकते हैं और उसवी 
प्रस्ताववा कौ भाँति हमारी प्रस्तावदा मे भी जिस राज्य वा हमे वर्णन करना 
हो उमक्नो विधियों और सविधान के गूल में निद्टित प्िर्दातो का आध्यान 
हो सकता है। इन छिद्धातो का सार एक वाक्य मे प्रस्तुत किया जा सकता है-- 
“जब विधिकार विधियों का निर्माण करता है, तव उसके सामने संधूर्ण सदगुण 
रहता है, बश सदगुण नहीं” (6307)। राज्य कौर राज्य वी विधियाँ नागरिकों 
के नैतिक उल्दवयन के लिए जरूरी होती हैं--एक दृष्टि से नही, सभी हृष्टियों से ; 
क्योकि यह नहीं माना जा सकता कि जिन लोगो को नागरिक जीवन के संपूर्ण श्रेय के 
बारे में छुछ भी ज्ञान न रहा हो, उतमे वभी सद्गुण का पूर्ण विकास होसझता था 
(678 9) । इस तरहू, सदस पहली जलरत यह है कि विधिकार के सामने पूर्ण सदगुण 
की स्पष्ट घारणा हो | हम देख चुके हैं कि रिपब्लिक मे सद्गुण को न्याय से अमिन्‍त 
मामा गया है । न्याय वा भर्थ है कर्म का विभेदीकरण ; और रिपब्लिक में कर्म का 
इंतता कठोर भेद किया गया है कि राजनीतिक अग केवल राजतीतिक काम करता है 
और अपने सारे सामाजिक अधिकारोसे हाथ घो बेठता है; क्रीथिक सा सामाजिक 
अगर केबल आथिक काम करता हे ओर सारे राशनोतिक अधिकारों से हाथ घो 
बैठता है। एक वर्ग सरक्षयों काहै जिनके पास नसपत्ति हैओर न परिवार लेक्नि 
जिनका झासन पर एक्च्छूत अधिकार है ; दुसरा बर्गे क्श्वानों का है जिनके वास 
पपत्ति है थौर जोपारिवारिक जौदम व्यतीत करते हैं पर इन लोगों के वास न तो 
मताषिकार होता है कौर न शासच पर उतका किसी तरह का नियत्रण होता है। रिपस्लिक 
मै न्याय के संग-संग और उसके सग्री के रूप से (ज्ञाद और विवेक के बतिरिवृत) आत्म- 
तियत्रण था सयम के सद्गुण का भी उल्लेख कया गया है। आत्म-नियत्रण का 
अभिप्राय है विवेक के चरणों में बुमुज्षा बा आत्म-सम्पंण और इसीलिए रिपब्लिक में 
आत्म-नियत्रण का एक ऐसे सदुगुण के रूप में भावन किया गया है जिसक्रे प्रताप से 
बुमुक्षा का प्रतीक उल्यादक-वर्ग, विवेक के प्रतोक झासक-वर्गे के चरणों में, शुक जाता 
है। इसलिए, जिस तरह बह व्यक्ति-बदत्मा भें बुभुज्ना-तत्व और विवेक-तत्त्व के बीच 
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की यडी है, उसी तरह यह राज्य के सामाडिक और राजनीतिक अग्रो दे बीच वी 
कड़ी है। यह विभिन्‍न तत्वों में सामजह्य पी स्पापना झरता है और मानय-प्रदति के 
तानेन्याने को एफ सूत्र में बाप देता है।लॉश पा गुस्य प्रेरणा-क्लोत न्याय यो जगह 
यह सदुगुण हो गया है। धद प्सेटो पा आदर्श यह हो छाता है जि बह विभिन्‍न तत्त्वो 
यो सामजस्पपूर्ण एवश्य में टाल दे; (ओर पॉलिटिदसस में इस विचार वा पूर्वाभास 
मिलने सगता है) । यह आदर उसया नहीं रह जाता कि एकता यो विशिष्ट ब्मो के 
आधार पर राडित विया जाए। अस्तु, जहाँ सिपस्तिश में आत्म-नियत्रण और दूसरे 
सभी सदुगुणों वो ग्याय के अधीन पर दिया गया है, वहांसाव में क्ात्म-नियत्रण 
ग्याय के सदगुण समेत सभी शदुगुणों पार गिरमौर है सोर उस्हें पूर्षोता प्रदान करता है। 
(पीछेपृ० 230, पा० टि० )॥ 


पहली बात यह है कि ज्ञान साह्म-नियत्रण पर निर्भर होता है। ज्ञान पेवल 
शामजस्यकों स्थिति में ही अपना पराम बर सरता ऐै--चादे वह हमारे मन में मपना 
शाम करता रहा हो, चाहे राज्य मे (889 0)। पर सामंगस्य झात्म-नियप्रण से पेदा 
होता है और इसलिए हम बह सबते हैं कि शान भी जो सामजस्य वा सगी और सहोदर 
होता है, भात्म-नियत्रण से हो पेदा होता है। यब ज्ञानवा इस प्रशार सामंजस्य से 
मबध स्थापित हो जाता है और जब वह इस तरह आत्म-नियत्रण पर आधारित होता 
है, तव हम यह आशा कर सरते हैं नौर हम पाएँगेवि साँस में इस बात था कोई 
आप्रह नही है कि शान वा ही एकांत शासन हो और दार्धनिव नरेश ही गद्दी पर बैठे । 
पर, वे बल ज्ञान ही ऐसा गुण नहीं जो आत्म-नियत्रण पर निर्भर हो। साहस और न्याय 
के सद्गुणो के बारे मे भी यही बात सच है। कोई भी सदगुण तब तक सार्थक नहीं 
होता जद तक कि पहले भात्म-नियत्रण वा सदुगुण न भा जाए। आत्म-निमत्रण वी 
शत्ते तो पहले ही पूरी हो जानी चाहिए बल्कि यह पहा जाए कि बह ज्ञान साहम और 
न्पाय इन सभी वी अनिवाय पूरक है (696) । वह सारे राइगुणो वी सिरमौर ही नहीं ; 
बह स्वतंत्रता बा सार-तत्त्य भी है और इसरा कारण यह है कि बह युभुत्ता 
का विदेक के साथ मुक्त सामजस्य स्थापित करता है ओर विवेदप्रेरित इच्छा बेर 
हारा जिस दिशा में चाहे, उसी दिशा में निर्वाघ रूपसे प्रवृत्त हो मषता है। मानद 
स्वतष्र वर्ता तभी होता है जब आत्म-नियत्रण के प्रभाव में, विवेब सम्मतत रीति से 
चह किसी एक रास्ते को चुने जो उसके विवेत्र केः अनुसार सही हो मोर सबसे कम 
स्वतग्र वह तब होता है जब वह मनमानी वरने लगता है, जब ठनशा अपनी वुमुझाओं 
पर नियंत्रण नही रहता और वह अपने हो कुरुप जतरंग बा शिवार हो जाता है (626 
8--628 0; 733 8--734 9)'॥ 


]. व्यक्त में स्वतंत्रता का अभिप्राय है समग्र मानव का, अपने श्रेष्ठांश वी 
स्वतेंश्तापूर्वक स्वीडृत इच्छा के अनुमार स्वतंत्र बर्भ | राज्य में स्वतत॒ता का 
अभिपष्नाय है समग्र राज्य वा, अपने श्रेष्ठ प्रतिनिधियों के स्वतंब्तापूर्वक 
स्वीक्त निर्णय के अनुसार स्वतंत्र क्मं। मोटेस्वयू में कहा है (एस्प्रिट डेस 
लोइड 5. 3) : “व्यक्ति अपनी इच्छानुसार कार्य कर सके और जो बाय उसे 
पसंद न हो, उसके लिए उसे बाध्य न क्या जाए--ह्वतत्रता वा यही अथ्थ है, 
भौर कुछ नहीं ।” 
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इन मिष्कर्यों के आधार पर कहा जा सकता है कि जो विधिवार राज्य भरे 
आरप-नियरण के पूर्ण झुदूगुण के आविर्भाव के लिए अपनों विधियों में सामंजस्य 
स्थापित करता है, “वह एक साथ तीन साध्यों वी सिद्धि करेगा : वह जिस तगर क्के 
लिए विधियाँ बनाएगा, वह नगर स्वतंत्र होगा ; दूसरे उछमें एकता द्वोगी और तीसरे 
उसमे समभद्वारी होगी” (707 0 :693 8)। इस तरह का तबर रिपड्तिक क्के 
मगर से भिन्‍ने होगा । आत्म-वियत्रण से कार्यों के निरपेक्ष विभेदीकरण को कल्पदा 
नहीं रह जाती । फलत , लॉज़ में शासकों के पास राजतीतिक और सामाजिक दोनों 
तरह के अधिकार रहते हैं और शासितो के पाप्त भी। शासक के पास व्यक्तिगत 
संपत्ति और परिवार बना रहता है ; साम्यवाद का त्याग कर दिया जाता है हालाँकि 
सामूहिर भोजन-व्यवस्था कायम रखी जाती है भर दासकी के निर्वाचन में शाप्तितों 
वा भी हाय होता है, उन्हें कपता मत व्यक्त बरने का अधिकार होता है। इस तरह 
के राज्य में वह॑ एकता न होगी जो विभिन्‍न तत्त्वों के सहयोग से उलन्न होती है, 
जिसमे प्रश्येक तत्त्व सपूर्ण के जीवन में अपने विद्धिप्ट कम के द्वारा योग देता है, पर 
चूँकि उसमें आत्म-निमन्रण की परिब्याध्ति होती है, इसलिए उसमे सहानुभूति की 
एकता जहर होगी । चूँकि आत्म-नियत्रण सहानुभूति के रुप में प्रकट होता है, अतः 
बह हमे रिपब्लिक से भिन्‍न वातावरण मे पहुँचा देता है। यह बातावरण दुलंभ कम 
होता है, पर मानवीय अधिक ; वह उत्तना निर्मंत्र नहींहीता पर उसमे वैसा हखापन 
भी नहीं होता । 


(ग) शांति और युद्ध 


अगर आत्म-नियत्रण ममस्त मदगुणों को पूर्ता प्रदान करने वाला और उनका 
मिरमौर है सौर उसी वो राउ्य बा आधार होना चारिए, तो यह तिप्यर्प निवसता है 
कि जो राज्य पिसी और सरगुण पर, और उस एक ही सद॒पुण पर पारित हो, वह 
प्रश्गति ये हो अम्यायी होता है । जो राज्य साहस केः सदुगुण पर आधारित हो और युद्ध 
को अपना सध्य बना ले, वहू विगत राज्य होगा। संवाद के एयेनी अजगयी से स्पार्टो 
और तीट वे सैनिक राज्यों के विशद्ध पमवतः यही बात बहलवाई गई है वयोकि यह 
भजनदी एक स्पार्टागासी और एक भ्रीटवासी से हो बातचीत कर रहा है। यह ऐसी बात 
है जिसे बहने को प्रेरणा प्लेटों को घायद इतिहास पी यथायर्थ प्रक्रिया से मित्री हो । 
स्पार्टा सैतिक राज्य ती या, पर 362 ६० पू० में मंनटिनेआ के युद्ध में वह थोरुछ के 
हाथों पराशित हो घुका पा। युद्धनराज्य स्पार्टा अपनी प्रतिष्ठा सो चुत या और अब 
उत्तको टीका»टिप्पणो का दौर क्ारंभ हो गया था ॥ प्लेटो के सॉंच और अरिस्टाटल 
को पॉलिटिय्स दोनों में उसी बी अभिव्यवित हुई है! । स्पार्टा वी तियति हो सैन्यवाद 





]. रिपब्लिक वी रचना स्पार्टा-साथ्ाज्य के दिनों में हुई थी ओर इसके आठवें 
उड़ भे प्लैटो ने परोक्षतः स्वार्टनसविधान की आलोचसा की थी, पर अयनो 
गाम्यवादी व्यवस्था में और नौजवानों के राजबीय प्रशिक्षण-त्रम की अपनो 
पैरवी मे उसने पुछ हुई तक स्पार्टा वेः आदर्श वा ही अगुरारण जिया भा । 
सात में स्थिति उलट गई है, स्थार्टा के प्रशिक्षण को तो आलोचना को गई 
है पर उसवेः संविधान या आदर्श के रूप में अनुवरण किया गया है । अब 
प्लेटो का भत्त है कि स्पार्टो बेचल मुदन्राज्य है, बह एक-मात्र साहत-सदगुण 
का उपासक है ओर उप्त सदग्रुण परआचरण वरने में भो भपूर्ण है। सँनिता 
प्रशिक्षण-ब्यवस्था मे नोजदान व्यापवः सामाजिक संपर्क से अलग-थसग हो जाते 
है, वे कुछ-दुछ शिविर-जीवन सा व्यतीत करते हैं जिममे उन्हें भेड-वकरियों 
की तरह रखा जाता है--फलत: अप्रकृत बुराइयाँ पैदा होती हैं. (लॉस, 636 
ओर 836 से ठुलना कीजिए जहां प्लेटो ने इस बुराई की बठोरता से निंदा 
वी है; रिपब्लिक, 468 0, में उसका स्वर भिन्‍त है)। पर स्वार्टा राज्य का 
लक्ष्य और व्यवहार भले ही गलत हो, उमका संविधान मिश्रित और संयत 
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के विरोध में एक-मात्र चेतावदी न थी। सिसली में प्लिरावगुज्ध के शासकों का सेनिक 
मिरकुय-तत्र हाल ही में स्वतत्रता के लिए घातक सिद्ध हुआ था। यूनान में जब प्लेटो 
सोच की रचना में सल़ग्न था, तव पविन युद्ध से उन भाड़े के सेनिों का चरित्र 
बल प्रकट हो रहां था जिनको रिपब्लिक (575 छ] में निंदा वी गई है और 
जिनतबी मैद्ियावेली के प्रित मे भी निंदा वी गई है। इसो बीच उत्तर मे भंवेदोद 
की सैन्य-शवित का धीरे-धीरे, लेकिन निश्चित रुप से, दक्षिण वी कर विस्तार हो रहा 
था। 359 ई० पू० में फिलिप राजा हो गया या; 357 ई०पू० तक 
उसने एथेंस से लड़ाई छेड दी थी ; 35 ई० पू० में ढेमास्थनीज़ ने अपना प्रथम 
किलिव्पिक-माषण दिया । हो सकता है युग वेः लक्षणों पर दृष्टि रखते हुए प्लेटो ने 
लॉब के पहले खड़ में शातिवी प्रभुठा का प्रचार किया हो और उत्त राज्य वो निंदा 
की हो जो स्पार्टा वो तरह युद्ध को अपदा लद्ष्य बना ले | उतके शब्दों में आधुनिकता 
को गूँज है शोर वे आज के युग में भी सार्यक हैं। सँन्यवादी के छिए “शाति तो केवल 
कहने की चीज होती है ; और सच बात यह है कि हरेक राज्य की हर दूसरे राज्य के 
साथ हमेशा लडाई की स्थिति बनी रहती है | इस लड़ाई कौ घोषणा भले ही न हो, 
पर वह रुफती भी कभी नहीं” (626)॥ अतः, जाति युद के अघीस होदी है, युद्ध शाति 
के अधीन नहीं ।और लोग सद्नरूत भाति की ऐसी स्थिति मे रहते हैं कि जब गराखिरकार 
युद्ध का डा बजता है तो उनकी सारी सस्याओं का एक ही सद्षय हो जाता है-- विजय 
का लाभ और * पराजितों वी सारी अच्छी चीज़ों पर अधिवार' । इस तरह पी नीति 
से एक साहस के सदगुण की ही उद्देभावना हो सकतो है, पर आत्म-नियंतण वा 
सह्दारा व मिले तो साहस भी पंगू हो जाता है (634 #) ; और साहस के 
घती पीड़ा से ऊपर भले ही उठ जाएँ, पर जिन सुखो पर उन्होंने कमी 
कियन्रण करना सही मोछा, उन्ते प्रलोनत के बहाव में उनके पैर उजड़ जाते हैं 
(स्पार्सबासियों के साथ हमेशा यही बीतती थी)। 'वास्तव में” (और सैल्यवादी 
वास्तविकता के स्वरुप को जाने विता ही दस अब्द बा प्रयोग करता है) राज्य के 
भीतर भी ऐसी छड़ाइयाँ छेटने वी जरूरत रहतो है डिनम थात्म-नियंत्रण से पैदा होते 
वाले सच्चे साहस बी कौर उसके साथ ही साथ ज्ञान तथा न्याय वी अपेक्षा होती है 
आत्तरिक सथर्प मे शिवर का सामता षिय से होता है और सच्चे सदुगुण वी तरह सच्चा 
साहस उन्हीं आवरिक् सपर्पों मे व्यक्त हो सकता है जितमे शिक्षा का सामता अनजान से हो 
ओर सामाजिक न्याय सामाजिक अन्याय के विरोध मे उठा हो। हए राज्य को चाहिए 
कि वह बाहर नही, भीतर देखें? ; हर राज्य को चाहिए कि वह आतरिक युद्ध में विजय 
है (69] 2---692 8)। यह संविधान इतना मिला-घुज़ा है कि यह तप 
करना व्ठित हो जाता है कि वह निरंवुश्न्तत्र है या राजतत, बमिजात-तत्र 
है या लोसतत्र जीर इसीविए यह सविधान सच्चा और वास्तविक राज्य-्तत्र 
है (जवक्कि अन्य संविधानों में देशवासियों के किसी एक बअग थी ही प्रभुता की 
अभिब्यवित होनी है, 782 &-8)॥ 
एम० ईजेदसान ने लो क्म्प्रोमिज् मे एक बात यह कट्दी है लास्ट्रिया-टूंगरी ने अपनी 
दृष्टि सदा ही बाहरी विस्तार वो विदेश नोति पर रखी है और उसने अउनों 
बतर्वीति को अपते बाहरी प्रयत्नों वी आवश्यकताओं के अधीन कर दिया है 
इसव] परिणाम हानिकर रहा है) | उसका कहता है कि इसका बर्थ विकास 
के असली क्रम को उलट देना है जो भीतर से वाहर की और होना चाहिए । 


ल्‍्+ 
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तथा झ्रुसहार की बामना मे बरे बल्कि सयम और आर्म-वियंत्रण से जनिन 
सामजस्प के द्वारा चिरत् शांति और स्थायी मेल-मिलाप वा प्रयत्त करे । अतः, 
अगर संन्‍्य राज्य प्लेटों जी बात पर ध्यान दे, तो उसे बाहर वो ओर अपने 
जीवन के विस्तार बा, अपने एगागी सदगुध वा, अपनी विजय और धत्रुत्भहार वी 
अपनो आशाओं बा तथा 'युद वी प्राइतिक अंवस्या' के अपने समूल दर्शन वा सोगय 
खापर त्याग बर देना होगा। वह अपनों सीमाओं के भोदर के मुंद-कषेत्र वो और ध्याद 
देगा और दानिनद्शन सीख बर आत्म-नियत्रण के मसिद्धात के आधार पर अपनी 
अतर्तीति को इस प्रकार दालेगा कि विभिन्‍ने तत्तरों में सामजस्य तथा मेल-मिलाप हो 
सके और इसकी सिद्धि बस बात्म-नियत्रण में ही हो सबतो है। 


देखा जाए तो युद्ध राज्य-्यरीर वा रोग है और जो राज्य युद्धनीति पर घलता 
है वह अपनी इस वारमुडारी से प्रवट बर देना है कि वह पगु ओर अपूर्ण है। "जय 
तब बोई आदमी पूर्ण श्रेय को बरात्मगत नहीं यर सेता तय तक वह अन्याय से पूरी 
सरह बचा नहीं रह मकता ; और यह विश्येषता राज्यों में भी पाई जा सती है यानी 
अगर वे अच्टे होंगे तो उन्हें श्ाति मिलेगी और अगर वे बुरे होंगे, तो उन्हें भीतर-बाहर 
लड़ाई का सतरा रहेगा” (829 ४)! । राट्ाई का पेट अपूर्णता बौर बुराई के बीच में 
पैदा होता है, थोर इसलिए प्लेटो वा विचार है कि दम पेड बे; ददने पर उसवो फल 
भी अच्टा नहीं हो सवता। हम युद्ध के सदकों पा युद्ध के महान सेस वी चचा 
भरते ही करें, पर “सवाई यह है कि युद्ध वा स्वरूप ही कुछ ऐसा होता है कि 
उमसे विसी तरह का उस्वेशनीय मनोरजन या शिक्षा न तो बमी भित्ते हैं, 
जमिलते हैं ओर न कभी मिलेंगे” (803 0)। पर इम विश्लेषण से--जो वास्‍्तव 
में आप्रामक युद के सव्प वा विश्लेषण है-न्यह निष्वर्ष निय्ालना ग़लत होगा 
कि प्लेटों राजनीतिक निवृत्तिवादी था या उसको 'पांतिवाद' में आस्यांथी। 
अरिस्टाटत ने तो (जिमती लॉड कौ आलोचना कूछ-अुछ सनतदही और पूर्ण है) 
ध्लेटो पर यह आरोप लगाया है कि उसने विदेशों के साय अपने राज्य के संबंधों की 
उपेक्षा वी है, और उसने प्लेटो की इस व्यवस्या पर वीचड उछाली है कि राजघानों 
में किलेबदी न हो और "उसको पश्राचीरें भूमिशायी रहे”* | पर, सचाई यह है कि प्लेटो 
ने अपने राज्य और उसकी राजधानी को रक्षा का पूरा इंतज़ाम विया है | अगर उसके 





]. यहाँ व्लेटों ने जिस तिद्धात कौ ओर सतत किया है, उस पर टी० एच७ ग्रीन 
ने द प्रितिविष्स ओह पॉलिटिकल ऑेब्लियेशन दे: ड़ [€ में बल दिया है॥ विशेष 
मप से 869, श्रौर $। 7। देखिए । $69 : “सच्चा राज्य नहीं वल्कि यह 
था वह विशिष्ट राज्य ही अपना प्रयोजन चरिता्थ नहीं करता'* यह राज्य 
अपनी आवश्यकताओं की धूरा करने के लिए ऐसे वाय॑ करता है जो वाहर के 
लोगो के लिए अहितकर होते हैं”। 87 : “यूरोत वी संस्य-्यवस्या स्वतत्र 
राज्यों के सबंबों का आवश्यक परिषाम नहीं है । उसके जन्म वा मूल कारण 
तो यह है कि राज्य-जीबंन का सगठत--उन लोगों के सहित भी जो थौड़े-से 
भी उम्के प्रभाव में है--अमी इतना अपूर्ण है” । ) 

2. पॉलिखिस, ), 6, 7 (!265, 8 8--28) ॥ 

3, बही | शा. व, $३ 8--] (330, ७ 32--]33], & 0): 
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नगर में प्रांचौरं वही हैं, तो वे इसलिए नहीं हैं कि प्राचीरों वाले नगर में लीग नंपदे 
सीमात की रक्षा की भर से उदासोन होने लगते हैं! और उसने व्यवस्था बीहैकि 
उसके राज्य के रीमातों पर सुदाई होगो और वहाँ खाइयों तथा बिलों का जाल विद्दा 
होगा (778 8४: 760-- 8)। इतना ही नहों; प्लेट ने राष्ट्रीय सेवा का भी 
विधान किया है और वहा है कि लोग तांगरिक निर्वाचनों मे मतदानके अधिकार का 
तभी उपयोग कर सकते हैं जब कि वे यह सेवी करें। सभी नागरिकों को--स्त्रियों- 
पुरुषो दोनी कौ--महीने में कम से कम एक दिन युद्धाभ्यास करना होगा (829 8)॥ 
लोग मल्लयुद्धो के लिए प्रशिक्षण प्राप्त करते हैं; ओर "हमारे नगर के योद्धा कया उस 
सबसे बड़े सघर्ष के लिए ततिक भी कम तंथार होगे जिसमें जोबन, संतर्तिं, संपत्ति 
और राज्य--ये सबके सब दाँव पर लगे होते हैं” (830 0) लॉ में युद्ध का महत्व 
वर्याप्त मात्रा में स्वीकार किया गया है, शर्त सिर्फ यह है कि वह पिंतृभूमिंकों रक्षा के 
लिए है? | अतिम खड के आरमिक अध्यायों के एक अवतरण में, जिसवी सैन्यवांद के 
समर्थन के कारण एक जर्मन लेखक ने मिंदा की है, उसने सैनिक जनुशासत के कठोर 
नियम निश्चित किए हैं. और बहानेवादी के लिए दड़ का विधान करते के 
उपरात 'थौर्य के लिए' जगली जैतून वा मुक़ुद पुरस्कार में देने की व्यवस्था की है जिसे 
बिजेता किसी भी युद्ध-देवता के मदिर में चढ्ा सबता है (942 ॥--945 8)। 


१, एक बार अंग्रेडी नौसेना के प्रधान ने अंग्रेजों को सलाह दी थी कि वे नौसेना 
घर भरोसा रखें कौर आराम से अपनो शब्पाओं पर सोएँ॥ प्लेटो इसी चीश 
को रोकना चाहता है और इसीलिए उम्रकी इच्छा है कि प्राचीरें 'भुमिशायी 
रहे” । प्राचोरो की वजह से “लोग सोचते लगते हैं कि नगर की रक्षा दित-रात 
की लगातार निगरानी से नहीं होगी बल्कि अपने आपको प्राचीरों और 
दरवाज्ञों के भोतर बद कर लेने से ओर शब्पाओों पर सोते रहने से होगी" 
(779 ७) । 
प्लेटो सैनिक देग के सेलो के अलावा ओर सारे खेलों का बहिष्कार कर देगा 
(832 8) और फुददाल की मंदान की जगह भ्रह कवायद को मेंदान पसद 
करेगा। 

3. गपज्ञे (वियना वा एक प्रोफेसर), ग्रीक बिक, भाग , अँग्रेडो अनुवाद का 
पू० 262 यह निंदा इसलिए ओर भो आश्वयंजनक है कि यहे जल्दबाजी मे 
किए गए और गलत पाढ पर आधारदित है। प्लेदो ने कहा है कि जहाँ दक 
संनिक सेवा वा! संबंध है, युद्ध ओर शाति दोनो कालों मे कठोर अनुशासन का 
पालन होना चाहिए। गपर् ने इसका यह अथ निकाला है कि "संपूर्ण 
नागरिक जीवेन के लिए संनिक अनुशांसन एक आदर के रूप मे प्रस्तुत किया 
गया है” और इस पाठ को लेकर उम्रको वाग्यारा प्रवाहित हो उदो है । 
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(घ) विधि का स्वरूप 


राज्य गया हो और जया नहीं, वह किन भूल्तों ते बचे और किस आदर वी 
सिद्धि दा प्रयत्न करे--इस संबंध में प्लैटो ते लॉस में उपयुक्त धारणा प्रस्तुत वी है। 
इस आदर्श को व्यवत करना ही विधि का उद्देश्य है। विधि के स्व हूप, उसकी 
आवश्यकता, उसके जन्म, उसके विस्तार, और उसवी प्रभुता के बारे मे बहने के लिए 
ध्लैटों के पास बहुत-कुछ है मोर इसमे बहुत-जुछ शान-गंभीर है मोर सच तो यह है कि 
सॉड में जो कुछ लिया गया है, उनके आधार पर विधियों की अंतरात्मा ग्रथ लिखा 
जा सकता है। 


नवें खड़ में विधि की आवश्यव॒ता के बारे में एक श्रेष्ठ भवतरण (875) है 
जिसमे वताया गया है कि अगर मोई ब्यवित विसी दूसरे व्यकित के चोट पहुँचाए या 
धाव कर दे, तो उसे किस तरह का दद् दिया जाता चाहिएं। विधि सम्यता-हप है। 
वह मानव वी एक ऐसी संपदा है जिसे उसने धीरे-धीरे युगों में अजित किया है जिनके 
दौरान उसने अपने को अन्य पशुओं के धरातल से ऊपर उठाने फी कोशिश की है । 
बहू मानवता का लक्षण है'। हमे उसकी जरूरत दो कारणों से होती है। एक तो 
हमारे मपने मन इतने प्रबुद्ध नही होते कि वे यह समझ सके कि सामाजिक जीवन के 
लिए सबसे अच्छा कया है। दूसरे अगर इतनी बात समझ भी लो जाए तव भी हमसें 
ब्यक्तिगंत रूप से सदा यह इच्छा या योग्यता नहीं होती कि हम सबसे अच्छा काम 
करें ही करें । अतः हमें विधि की जरूरत होती है, सबसे पहले इस्नलिए कि हमारी 
मात्माएँ भेंपेरे मे जिस श्रेय को टटोलती रहतो हैं, विधि मानों उसी श्रेय को मलग 
करके हमारे सम्मुख साकार उपस्थित कर देती है। हमे जिस श्रेय की तलाश है, वह 
समाज का श्रेय है और चूँकि वह समाज का श्रेय होता है, मतः वह हमे समाज में 
एकता के सूत्र में चाँधता है जिससे हम मिल-जुलकर उसे पाने का भ्रयत्न कर सके और 
जिस समाज कौ एकता का आधार समाज के श्रेय कौ खोज हो उसमें भौर कैवल उसी 
में प्रत्येक व्यवित अपने जीवन का भी श्रेय पा सकता है। लोगों के लिए ये बातें समझ 


]. 937 ४ से तुलना कौजिए ; "न्याय से ही मानव ने सम्यता का पाठ पढ़ा है ।” 
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लेना या यह समझ पाना कि समाज था श्रेय किसी एक व्यबित के श्रेप बी पूर्ववर्चा 
शर्ते है, कठित है ओर यही कारण है कि विधान वी जिस सच्ची कला का सम्यता क्के 
तिर्माण में औश्वारों ओर शिल्पी की अपेक्षा कही अधिक योग होता है, वह मानव 
जीवन के लिए एव जहरो चोज है। फिर, हमे विधि की और विधि के सरकारी तौर 
पर लागू किए जाने वी इसलिए भी जरूरत होती है कि उससे हमारी शिथिल इच्छाओं 
को प्रेरणा मिल सके ॥ अगर संस्राज के बल से समधित किसी समाज॑-सत का संगठन 
न हो तो लोग समाज-मत को बौद्धिक रूप से भले ही स्वीकार कर लें, पर उनकी 
प्रवृत्ति सदा ही यह होगी कि वे निजी स्वार्थ को अपना सिद्धांत बना लें क्षौर अपने 
निजी लाभ की खातिर स्वाय्-पूर्ण प्रतियोगिता में बूद पड़ें। सच तो यह है कि अगर 
ईश्वर की कृपा से किस्तो जाति में कोई ऐसा व्यक्ति उठ खड़ा हों जिसमें श्रेय को 
पहचानने की ओर भपनी ही गति से उसकी ओर बढ़ने की योग्यता हो, तो इस तरह 
के व्यविन को अपने माग-दर्शन के लिए विधियों वी जरूरत न होगी। ज्ञान से बढ कर 
न सौ कोई विधि है और त आदेश ; और जो मन वास्तव मे स्वतत्र होता है, वह पदा 
ही प्रदृत्या स्वामी होता है, सेवक कभी नहीं। पर, यह तो स्वप्न है--मनुष्यी के बीच 
देवता वा स्वप्न । इस तरह के मन का कही अस्तित्व नही है या अगर है भी तो बहुत 
कम ; और विधि और व्यवस्था की स्थिति द्वितीय सर्वश्रेष्ठ भी स्थिति होती है तथा 
विधि में सामान्य प्रयोग के नियमों की उद्भाववा भले ही रहती हो, पर वह (स्वत 
प्रभुदासपत्न की सरह) न तो प्रत्येक सियिदि का सामना कर सकती है और न प्रह्येक 
आवश्यकता की पूधि ही--यह मान कर हमे विधि ओर व्यवस्था का सहारा लेना 
चाहिए। 


पर, अगर विधि सजतन्न मत नहीं, तो बह मन या विवेक की श्रपश्निव्यवित 
जरूर है और अगर वह प्रत्येक स्थिति का समाघान नहीं कर सकती, तो उद्धकी प्रायः 
सावेभौम व्यापक्ता अवश्य है । ्लेटो ने एक से अधिक बार “विधि! दाब्द को 'मन! 
शब्द से जोड़ा है जिसका अर्थ यह है कि एक वी व्युत्पत्ति दुसरे से हुई है और चूँकि 
उसके मतानुसार पद जर पदार्थ मे धनिष्ठ संबंध होता है, अतः व्युत्पत्ति का बडा 
महत्त्व होता है?। मनुष्य उन क्‍्टपुतलियों की तरह है जिन्हें कामना के अनेक सूत्र 
विरोधी दिशाओं मे खींचते रहते हैं, “पर एक - पवित्र और स्वर्ण-सूत्र विवेक का थी है 
जिसे राज्य वी सावेभौम विधि कहते हैं, जो हमे हमेशा थामे रहँना चाहिए "और कभी 
छीडना नही चाहिए” (644 8- 645 70)। अतः, विवेक से अभिन्‍न होने के कारण 
कर धि का प्रसार समूचे जीवन मे होता हे (63--2) । वह जन्म का विनतियमन करती 





- पुछता कीजिए, 74 &, "विधि मन की नियामक है”, और 957 0। वाबक 

पद हैओऔर जाच्य पदा्य के संबंध के बारे मे प्लेटो की घारणा के लिए क्रेटिलसस, 
434 से गा ओर अर्थ अभिल हैं”, और 635 से “नाम से परिवित 
नामियहि है भी परिचित होता है”, तुलना कीजिए । 


च््न 
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सम्मान या असम्मान वह प्रदान करती है, उमके माध्यम से यह तोगों को अपनी उन 
परिभाषाओं वा अनुसरण करने वी शिक्षा देती है जिनमें बताया जाता है कि मानव- 
व्यवहार में वेदा होने वाली प्रत्येशः भावना छझेसी है--यही या गलत । और चूंकि उमके 
दायर में संपूर्ण मानव-यीवन था जाता है, चूंडिः उसका संवप मानय्य्रद्ृति मी प्रत्येक 
मानमिक भावना से होता है, इसलिए उमयां सर्वध सारे भौतिक हितों से भी 
होता है । बहू संपत्ति वा विसियमन करती है ओर संपत्ति पर आधारित मानव-मानत 
के प्रत्येक संबंध का भी | पुछ मामले ऐमे भी होते हैं जिनके बारे मे लिसित विधि का 
मूक रह जाना ही आवश्यक होता है (788 ॥ -7) | ये छोटी-छोटी भीजें होती है, 
जो सदा प्रकट नही होतीं, कर जिनका सा वध अतरग पारिवारिक जीवन से होता है । 
इन्हें अगर विधि के दायरें में ले आया जाए, तो इनमे लिखित विधि वा ही नाश हो 
जाए वर्योडिः ऐसी छोटो-छोटो चीजों में तोगों वी गहज ही विधि का उत्तथन करने 
की आदत पड़ जाती है। पर, यहाँ मी अलिधित रढ़ि और प्रया के रुप मे विधि बा 
स्थान हो सकता है (793) रूढ्ठि वह गारा है जिससे विधि वो दरारें भरी जातो हैं, 
था उमकी तुलना मिस्प्रो के पाए से वी जा सझुती है जो विधि की इमारत को महारा 
देता है, जिससे उसकी पूर्ति होती है। अगर वह न हो, तो यह इमारत चटक उडे और 
ढह जाएं। अगर विधिकार को सबसे अधिक सरोकार विधि से होगा तो वह रुड्ठियों, 
रोति-रिवाओों और स्वभावों वी उपेदा नही कर सकता। विधि का उनके साथ और उनया 
विधि के साथ अमिल भंबेंत होता है, ओर "अगर ये छोटो-छोरी चीडें, जिन्हें सामान्य 
रूप से झडियाँ और आदतें बहा जाता है, लगातार थाती रहें ओर हमारी विधियों 
का विस्तार करती घली जाएँ, तो इसमे आश्चर्य वो कोई बात नही” । यह सही है कि 
बहुत कुछ उन अदालतों पर निर्मेर होगा जो विधि को लागू करती हैं (876)। अगर 
किसी राम्य में अच्छी अंदालतें हों, तो बहुतलु छ उनकी समझ पर छोड़ा जा सकता है । 
पर जहाँ अदालं बुरी हों -और यहां प्लेटो का स्पष्द संकेत लोऋ-अदालतों की ओोर 
है--जैसी कि एयेंस में थी “वहां विधिवार को प्रायः प्रत्येक श्थिति में विधि का निश्चित 
निरूपण कर देना चाहिए”! । 


विधि के उद्मव ओर निर्माण के बारे में भी प्लेटो के पास बहने के लिए बहुत 
भुछ है | समूचे संवाद में यह मान लिया गया है कि विधि का निर्माण विधिकार के हाथ 
में होता है। प्लेटो ने एक अवतरण में जहाँ पूव॑त्र्ती समाजों के उत्पान का विवेचन 
किया है, वहाँ संकेत दिया है कि जब विभिन्‍न परिवारों ने मिल-जुल कर रहना भारंभ 
किया, तब उनकी छढ़ियों के संवर्ष के कारण एक ऐसे विधिक्रार की जरूरत भा पढ़ी 
जौ विभिन्‍न रूढ़ियों की तुलना करके उनमें से सर्वेश्नेष्ठ को चुन लेता ताकि उत्हें 
अंग्रीकार किया जा सक्रे (68])। यह एक सच्ची वात है और बहुत से ऐतिहासिक 
दुष्टांतों से ज्ञात होता है कि जब॒ विभिन्‍न रुढियों को म।नने वाले लोग एक ही इलाके 


, अदालतें दंड का निर्धारण किस प्रकार करतो थी--पहाँ प्लेटो मुस्य रूप से 
यही चर्चा कर रहा है। 
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में बस जाते हैं तव उतके वहाँ बसने से सहिता का निर्माण होता है! । एक और अवतरण 
में जब प्लेटो अपने उपनिवेश्य के निर्माण के लिए आवश्यक पूर्व्यरिस्यितियो पर विचार 
कर रहा है तो उसे विधिकार की शवित के सबंध में संदेह हो जाता है (709)। श्ञायद 
सच यह है कि मनुष्य कभी विधियाँ नही चनाता, हमारी सारी विधियों का निर्माण तो 
सगोग और प्रवृत्ति के हाथों होता है। युद्ध के प्रभाव, आधथिक परिस्थितियों का असर, 
महामारी, अकाल - लगता है ये ही हमारे विधिकार हैं। पर, प्लेटो का कहता है कि एक 
एक अन्य दृष्टिकोण भी है जौर बहू अधिक सच्चा है। ईश्वर का सब चीछों पर शासत 
है। मानवीय कार्य-वलाप के क्षेत्र में सयोग बोर बवबछ्तर का सहयोग रहता 
है और कला का इस क्षेत्र तक में साथ रहता है। पर, अन्य सारी कलाओ को 
तरह, विधिकार की कला को भो सयोग और अवसर की जरूरत होती है जिसमे वहू 
उम्मुबत कीड़ा कर सक्रे, उसे कुछ राजनीतिक शबित कौ जरूरत होती है जो उसकी 
रचना को तुरंत प्रभाव-मडित कर सके ओर उसकी जड़ो को गहरे जमा सके । 
नेपोलियन की सहिता वा पोधा एक ऐसी समाज-भूमि में रोपा गया था जिसे प्रास 
की त्राति ने गहरा खोद डाला था ; नेपोलियन की शब्ित ने उसे आश्रय दिया | बुछ- 
वुछ इसी अप में, और कुछ-कुछ इसो दृष्टिकोण से, प्लेटो चाहता है कि विधिकार का 
आविर्भाव उसी समय हो जब कि ऐसे तरुण निरंकुश शासक का आविर्भाव हो चुका 
हो जो अपनी शक्ति और अपने सजीव उदाहरण द्वारा कला का सयोग और अवसर 
के साथ यथोचित समन्वय स्थापित कर सक्रे 


लॉज का एक मुख्य सिद्धात यह है कि जब राज्य के लिए एक बार सहिता 
बन चुके तब उसमे विधि की पभ्रभुता रहे (72--5 8) विधि-राज्य यूतान के 
चास्तविक राज्यों से उत्दा होगा। प्रभुतासंपन्‍्त विधि का सेपक होने के नाते उसे 
अपनी शासन-व्यवस्था विधि के क्षतुरूप ढालती होगी ; प्रम्मंतासपन्‍्न शासन- 
व्यवस्था का उपकरण होने के नाते विधि के अनुरूप नहीं ॥ प्लेटो ने 
(रपब्लिकश में दो राज्यो के जिस सिद्धात का प्रतिपादन किया था, उसका स्मरण करते 
हुए उसने युक्षित प्रस्तुत की है कि समन्सामधिक राज्य राज्य नही है: “वे मिवास देर 
स्थान है जिनमे ऐसे नगर हो सकते हैं जो अपने ही एक भाग की प्रजा और दास हो और 
जिनमे हरेक का नाम उस भाग के स्वरूप के अनुसार रखा जाता है जो स्वामी हो” ॥ 
उदाहरण के लिए, लोकतंत्र कोई राज्य नही ; वह तो दो भागों (पपन्‍त और लोक) में 
बिभवत जत-्समूह है जिसमे से एक भाग दूसरे पर हावी होता है मौर अपने विशिष्ट 
नाम के आधार पर सामान्य समूह का नामरूरण कर देता है। इसमे कोई सविधान 
नहीं होता, गिरोह द्वोता है; इसमे कोई राजनीतिक व्यवस्था नहौ केवल दल होता है। 
लोकतत्र का अर्थ तो बस गुट का शासन है ॥ गुट अपने को ही संपूर्ण समाज सानकर 
ऐसी हर चीज को विधि का रूप देने लगता है जिसे वह अपनी स्वार्भ सिद्धि मे 
सहायक समभता हो । "उनका कहना है कि विधि को प्रतिष्ठित शासन के स्वार्थ की 


. डदाहरण के लिए एल्फ्रेंड की सहिता का सवध इेंगलैंड मे डेत लोगों के बसने से है । 
डँवस के लॉ एंड पॉलिटिक्स इन द मिडिल एजेल, पृ० ! से तुलना कोजिए। 
2. तुलना कीजिए, रिपब्लिक, 422 8, 55] 79 ॥ 
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सिद्धि करनी चाहिए, श्रेय भी घिद्धि नहीं” । ध्रंस्तीमेकत का यही सिद्धात है: “स्याय 
सवततम का स्पार्य है” ; या दुसरे शब्दों मे, “विधि राज्य के प्रधान वर्ग वा स्वार्पे 
है" | विधि-राज्य मे हर चीज विरोपी श्रम से पलती है| सगे पहले क्नन्य और 
उच्चतम सत्ता के रुप्र में विधि मौ प्रतिप्टा होनी चाहिए और विधि वी ही सातिर 
शासन गो रचना होती घाहिए। पर, विधि सबके लिए एक और अनस्प होती है ; 
वह सबके हित में होती हैं ओर इसवा अय्य॑ यह है कि जिस शासन बी रचना 
विधि मी खातिर होती है, उसकी रचना सेबी दझातिर होती है। एसी आपार पर 
राज्य जीवित रहू गयता है, फल-पूल सवतां है और विगी भी आधार पर तो राज्य 
का क्षय होगा और उस्तके प्राण निवस जाएँगे । बागे घतवर प्लेटो में वहा है कि अगर 
हम ऐसे राज्य बो घवित के नाम से पुवारें, जिसपी उसमे प्रषानता हो, तो हम उसे 
रैटवर बे ताभ से धुकारेंगे और उसे पमंतत्र महंगे बयोकि उसमे जिस दावित की प्रधानता 
होती है वह है. विवेक जो विधि में निहित होता है और विवेक ईइवर वी विभूति 
होता है।। 


जिस प्लेटो का विधि की भप्रभ्ुता में विश्वास था, उगवा विधि थी अनम्यता 
में भी विश्वास होता । यह विश्यास था भी सहज-हवाभाविव । शासर झपने बाय जिसे 
विधि के अनुरूप करें और प्रजा जिस दिधि वो अपने जीवन में प्रतिष्ठा दे, प्लेटो के 
मागम में उसी मूल विधि बा विनर है। गह यूनान वा एक प्रचलित मिद्धांत थां, पर 
स्‍्लेदो ने लॉज़ में इस सिद्धांत गो विस्तार दिपा है। सच पूछा जाए तो प्लेदो ने स्वीवार 
किया है कि विसी चित्र री भांति, उसवी विधि-सेहिता भे भी यहाँवव्दाँ संशोधन वी 
जरूरत पड सकती है ; और उसने सुभाव दिया है कि विधि के सं रदक उसके सेवक 
ही न रहे, जय झउझूरत पड़े तय वे उसमें सुधार भोवार सकें पर गत्तं यह है कि थे 
उसी भावना बेर अनुसार बा करें।पर, जाहिर है कि यह धशावित उपनिवेध् वी 
स्थापना के कुछ साल बाद तक हो रहेगी; और इस अवधि के बाद "कोई भी 
परिवत्तेंव न हेगि/' | अगर, उस समय परिवत्तेन हृए, तो तभी हो सकेंगे जब कि उनवी 
जरूरत समभी जाए और जब सब दढनायक ओर सब लोग, सारी देववाणियों की 
स्वोइृति से, परिवर्तन करने के लिए तेयार हो जाएं (769--73)£। हम देखेंगे कि 

. प्लेटो ने पॉलिटिकतत के एक अवतरण को पुनरावृत्ति करते हुए धम्मतंत्र को 
ब्रोनम के स्व्णे-युग वी शासन-प्रणाली बताया है । यह द्ास्तन-ध्यवस्था पृथ्वी 
से नुप्त हो चुकी है, फिर भी हमे गुर करना चाहिए ; हमारे 
भीतर अमरत्व का जो भोजश है, हमे अनुरूप ही आचरण करना 
चाहिए और जिस विधि का मन या विवेक यानी हमारे व्यक्तित्व के अमर 

सब दिव्य अश के साथ अभेद हो हम उसी विधि के अनुसार अपने मगरों का 
विनियमन करना चाहिए (73 5--74 8)। 

2. यह स्पष्ट नहीं है कि प्लेटो यह उपबध संपूर्ण दिधि-संहिता के ऊपर लागू 
करना चाहता है या केवल नृत्य त्तपा वलि-विधियों के ऊपर ही (लॉल, उसी 
स्थान पर, 772 8-0 के संबंध मे सो० रिट॒र वी टीका देखिए, पू० 
१70--]) वारहवें खंड में, जिसके थारेमे हम कह आए हैं कि वह घाद में 
रचा गया प्रतीत होता है, कहा गया है कि नेश परिषद के सदस्य वे लोग होते 
थे छो विधियों का पर्यवेक्षण कस्ते से पर बह वात स्पष्ट नहीं है,हालाँकि 
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अनम्य विधि के आग्रह को यह प्रवृत्ति शेक्षिक् विधियों के क्षेत्र में अधिक मुखर है सौर 
प्लेटो दे एक से अधिक बार मिस्र की अचलता को अतुकरणीय आंदर्श बताया है 
(656 0--25 : 799 #--8) 


लॉन के अतेक अवतरणों में विधिकी अनम्यता का सकेद मिचता है। पर 
प्लेटों के विधि-विवेचन का एक पहलू ऐसा हे जिसके आधार पर हमें विधि की 
अनम्पता विपयक धारणा में वाफी सशोधघन करना पड़ेगा। प्लेटो द्वारा भूमिकाओं 
अथवा भप्रस्तावनाओं को पैरवी मे इस पहलू की अभिव्यवित हुई है (78 #---724 
8)। विधिकर्त्ता अपनी विधियों को जो रूप दे, उसमे उसे उन सारी विधियों के पहले 
एक-एक प्रध्तावता रसती चाहिए जिसमे एक ओर तो उन सिद्धांतों का विवेचन हो 
जिद पर वे विधियाँ टिवी हो और दूवरी ओर नाग्ररिकों को यह समझाया जाए कि 
ये विधियाँ उन सिद्धातो की युक्ति-य्रुवत परिणति हैँ. जिनमे वे विश्वास करते हैं, अतः 
उनवा कर्तंव्य है कि वे इस्हे शिरोधायय करें॥ प्रस्तावनाओं की इस पैरवी के मूल में 
विविध कारण हैं| सदसे पहली वात तो यह है. कि आत्म-नियत्रण दे जिस सिद्धांत से 
लॉज की तकं-थूखला को प्रेरणा मिली है, इन प्रस्तावनांओों को उप्ती स्िदाँत के 
निष्कर्षों के रुप में ग्रहण विया जा सकता है। यह सच है कि विधि विवेक की भ्षमि- 
व्यक्षित होती है और चूंकि विवेक प्रभुताम्रंप्त्न होता है, अत: विधि को भी अमुता« 
सपन्‍न आदेश का रूप ग्रहण करना चाहिए । पर, विधि वह माध्यम भी है जिसके द्वारा 
आत्म-नियंत्रण के पूर्ण सदृगुण की सिद्धि होती है; और जात्म-निपंत्रण विवेक तथा 
बुभुन्ना का सामजस्य होता है। प्रस्तावता का उद्देश्य इस तरह के सामंजस्य की सिद्धि 
करना है और आदेश के साथ अनुनय का संयोग करके बुमुक्षा को विवेक के अनुरूप 
बनाता है। इसके अलावा अनुनय-पुप्ट प्रस्तावना और आदेशात्मक विधि का समन्वय 
उम शापत-प्रणाली के अनुरूप होता है और उसके लिए राह तैयार कर देता है जिसकी 
घ्लेटो ने परवी की है। राजनीतिक दृष्टि से मिश्चित संविधान उप्के समानांतर है 
जिममे लोकर्तत्र के स्वतत्रता-सिद्धात और राजतंत्र के आदेदा-सिद्धांत का समन्वय 
स्थापित हो जाता है। आज संसद में और सभा-मंचों पर मंत्रिमंडल की यह मवसर 
मिलता है कि वह विस्ती विघान-योजना फौ व्यारया करे और उसका औचित्य सिद्ध 
करे | बुछ-कुछ इसी तरह के कार्यों कौ कलक हमे इन प्रस्तावताओं में मिल जाततो 
है जिनमे विधियो की व्याल्या की गई है और उनका ओऔचित्य सिद्ध किया गया है। 
पर अगर, हप इन प्रस्तावनाओं को एक सेतु मान लें जिस पर होकर प्लेटो प्रशिक्षित 
दाशनिक मत के शासन से विधि के शासन पर पहुँच आता है, तो हम प्लेटो के अपने 
मन के सबप्ते निकट पहुँच जाएँगे । विधि की मर्यादाओं से मुक्त रहने पर कोई जादरदों 
शासक जिन शिद्वाकों से प्रेरणा शा, जे ढीधिद्धांव इद शत्तावनाओं से निहित हैं, और 
यह श्ञांसक इन सिद्धांतों को विस्तार से जो व्यावहारिक रूप देता, दिधि में यथाद्ववित 
उसी व्यावहारिक रूप वी अभिव्यवित होती है। इन दोनों को एक साथ लिया जाए, 
तो बह व्यवस्था यधासंभव दा निक राजतत्न के सबसे अधिक निकट होगौ । प्लेटो मे 


ऐसी ध्वनि अवदय है कि उसके पास संघोधन करने की शवित है (95 77०. 
952 8; 962 8 से तुलवा कीजिए) । 
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दिस चीज़ वी पैरवी की है, वह गोरो विधि का शासन नही है, वह तो उस विधिया 
शासन है जो गौरव की एक लीक बनाती चदी जाती है और जिम्तके द्वारा उसे 
दाशनिक सोत वी याद ताशा हो बाती है जहां से उसका उद्भव हुआ है। प्रस्ता- 
बनता के माध्यम से प्लेटो विधि-राज्य स्वीयार करने वो तैयार हो सबता है कोर हम 
बल्पना कर सबते हैं कि प्रत्तावना के बिना प्लेटो को विधि-राज्य क्षमाद्य और 
उमर-जैसा लगता और इस राज्य के प्रति उसकी दृष्टि मे वही भाव होता--उमसे 
अच्छा नही-जों घमं-मावना से हीन प्रादीन विधि के प्रति सेंट पल वी दृष्टिसे 
निहित था। 


प्रस्तावनाओं वा विधार लॉख फे किसी विशिष्ठ अवत्रण में नही है बल्कि 

बह समूची रचना मे व्याप्त है और सवाद फे बुछ सर्वश्रेष्ठ अवतरण प्रस्तावनाओं वेः 
रुप में हैं । जिस अवतरण मे प्लेटो ने विधि बी वावश्यवता सिद्ध करते था प्रयत्न 
किया है, वह अवतरण उसवो दड-सहिता को एक शासा की प्रस्तावना है। दगेवें पड 
की जिस उदात्त तवोंशुखला में उसने एक घामिक प्रथया निरूषण बिया है बहू 
उसकी अपधर्म-विधि वी प्रस्तावना है॥ एक गौर और स्पावहारिकः विचार है: हम 
देख चुके हैं कि प्लेटो ने तदर्ण डायोदीसियम मे: साथ प्रस्तावनाओं वा अध्ययन विया 
था और उसे स्पष्ट ही भाशां थी कि विधान देः रूप मोर भंली में यह परियवत्तंम करके 
वह विधि के प्रति सापारण नागरिक के वास्तविक दृष्टिकोश में संचमुच्र परिवत्तन कर 
सकेगा। उसने प्रस्तादनाओं को जो परवी पी है, उससे यह स्पध्ट हो गया है कि 
दार्शनिक के सन वो इस बात की सदा पूरी-पककी जानकारी होगी चाहिए कि अगर 
कभी निष्ठा था दावा या दायित्व का माग्रह किया जाए, तो उसका प्रयोजन बया है । 
दार्शनिक वा मन यह तकंे-वितर्क कर सत्ता है, “अगर लोगों को पता होता कि इन 
चीजों का उद्भव वयो और बहा से हुआ है, तो वे मह् पर्रदरा-वालत बी खातिर 
उन्हें शिरोधाययं न करते और दापित्व को इसलिए हँसते-हेसते स्वोषार किया जाता कि 
उसके महत्व को समभा जाता” । शायद दाशंनिक का मन बड़ी जल्दो हर बात को सामा- 
न्‍्य रुप मे प्रस्तुत करने लगता है और जो, सत्य उसके अपने सदर्भ में ही सच्चा होता 
है, उसे वह साधारण लोगो के बारे में भो सच मान लेता है। प्लेटो का विदवास है कि 
सूतवद्ध दर्शन लोगों के मन में आस्था की ज्योति जगा सकता है, पर जहाँ अविकल 
दर्शन भक्सर ही निप्फल रहता हो, वहाँ क्या सूत्रवद्ध दर्शन सफ़ल हो सकता है? 
साधारण मनुष्य नहीं चाहता कि दंड भोगने से पहले उसे उपदेश भी सुनना पड़े और 
'उस्त पर विवेक तथा तक-वितर्क का उतना प्रमाव नहीं पडता जितना प्लेटी (या एसे 
आन लिवर्दो में मिल) जैसे दाशंनिक ने समझ लिया है । एक और आपत्ति, जिसे विधि- 
वेत्ता उठा सकता है, यह है कि अगर दाशं निक प्रस्तावनाएँ लिखी जाने दगें तो ने तिक 
दर्शन और न्याय-आास्त्र मे ममेद करने की प्रवृत्ति हो सकती है ओर लगता है प्लेटो 
स्वयं कई वार इस तरह के भ्रम का शिकार हुआ है। पर, यह एक दिलचस्प दात है 
कि बेंथम जैसे कानूनी दिमाग का आदमी भी प्रस्तावनाओं का समर्थक था । जब उसने 
8]7 में अपनो ओर से संयुक्त राज्य अमरीका के लिए एक विधि-सहिता तेयार 

करने का भ्रस्ताव किया था, तब उसने यह भी कहा था कि उप्त विधिन्‍सहिता मे 
“सामान्य उपयोगिता के सिद्धांतों पर आधारित*“कारणों की एक सूचो” जोड़ दी 
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जाए! । सयुनत राज्य अमरीका ने बेथम की यह बात सुनी-अनयुती कर दी और दाशैनिक 
प्रस्तावनाओं से युवत सह्दिता अब भी एक ऐसे स्वप्त के रुप मे है जिसे साकार नहीं 
किया जा सका है । 


लॉक्ञ मे विधि को जो सामान्य घारणा व्यक्त हुई है, वह स्थूल रूप में यूनानी 
नगर-राज्यो के विचारो के भनुरूप है और इस्तोलिए अरिस्टाटल ने उसका काफी हृद 
तक अनुकरण किया है । यह घारणां हमारी धारणा ते इसलिए अधिक व्यापक है कि 
इसमे विधि सपूर्ण तैतिक जीवन का नियम करती है। '्लेटो ने नैतिकता और बेधि- 
कता के बीच कोई भेद नहीं माना और अगर भेद माना भी है, तो बहुत कम | अगर 
विधि कुछ चौज़ो को अपने दायरे से बाहर रहने देती है, तो वे ऐसी तुन्छ चौजें ही 
होती हैं जिसके बारे मे विधि बनाना वुद्धिहीनेता को काम हो--इसलिए कि उनका 
पॉलत कराना असभव हो । भाज हम इस तरह का भेद मानते हैं और माधुनिक विश्व 
की विधि का कर्तव्य सिर्फ यहे है कि वह अधिकारों और कत्तेव्यों की एक ऐसी वंधिक 
योजना का निरूपण कर दे जिसके अंतर्गत स्वतत्र नेतिक कम अपने आप हो सके? । 
प्लेटो क्री धारणा हमारी धारणा से अधिक व्यापक है--और इसीलिए एक तरह से 
वह उच्चतर भी है । इस घारणा के अनुसार विधि को शिक्षा के द्वारा और मन से 
मन को प्रभावित करके भी कार्यान्वित किया जाना चाहिए, केवल दड और लौकिक 
दावित के व्वारा ही नहीं। प्लेडो और अरिस्टाइल के अनुसार विधि कोई ऐसी हावित 
नही है जो व्यतित के ऊप॑र बाहर से प्रतिक्रिया करती हो, वह तो एक ऐसी भावना 
है जिसका अपता अंतर में अंतर्भोव करने का प्रशिक्षण व्यविंत को मिलता चाहिए । 
शिक्षा का यही अभिप्राय है। विधि जिस सही विवेक की पुष्टि करती है, उसी सही 
विवेक की दिश्या मे तरण-बर्ग को प्रवृत्त ओर प्रशिक्षित करने का नाम छिक्षा है 
(659 0) । इसी को वजह से लोग पूर्ण नागरिकता को स्पृह्णीय मानत्ते हैं, उसे 
प्यार करते हैं (643 ४) | इसके कारण उचित आदतो के द्वारा तरुण व्यक्तियों की 
रागात्मक-चुत्तियो--हप॑। और मैत्री, धृणा भौर बेदना--को कुछ इस तरह का ठीक 





. बोरिंग का सस्करण, बेंपस्स बवस, [५४. 49-4 देखिए | जेरमी वेंथम 
नामक एक अंग्रेज ने संयुक्त राज्य अमरीका के नागरिकों के नाम जो पत्र 
लिखे थे, उनमे से पाँचवें पत्र मे यह तक प्रस्तुत किया गया है। पत्र का झीपेक 
है 'किसो विधि-स द्विता के सदर्भ मे न्‍्यायानुकूनता पर विचार! (झॉफ जस्टौ» 
फाइडनेस एज एप्लाइडटु ए बॉडो ऑफ लॉ) । उसका मुल्य तके है; "विधि- 
विषय की सपूर्ण राशि का विस्तार उसी सौमा तक होता है, जिस क्षीमा 
तक उसकी संग्रति और सहायता के लिए उसके सांध सलग्त अनुरूप कारणों 
के कथन का ; इसके अतिरिक्त न वह कुछ हो सकती है भोर न छत्ते कुछ 
होता चाहिए” । लोड के जच्येता के लिए इस सपूर्ण तकं-थू खला का अध्ययन 
उपयोगी होगा । 

« वेंथम का एक ऐसी नंततिक सहिता के निर्माण का विचार था जो विधि-सहिता 
से भिन्‍न होते हुए भी उसकी पूरक होती | वह इस सरह की धहिता के अध्ययत 
को कर्त्तव्यशास्त्र कहता था (तुलना कौजिए, ग्राहम, इगलिश पॉलिटिकल 
फिलॉसफी, एू० 277 और क्सश.)। 


हे 
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अभ्यात्त पट जाता है कि गिवेक था आविर्भाव होने पर इन व्यवितयों थेः मन उमके 
मगीत से मंत्रमुग्ध हो जाते हैं; इतने मत्रमुग्य कि वे स्य॒भाव तथा विधेक दोनों वो 
प्रेरणा से उस ची मे तो प्रेम करने लगते है जिससे उन्हें प्रेम करता चाहिए और 
स्वभाव तया विद्येक दोनों वी प्रेरणा से उस चीछ गे घृणा करने लगते हैं जिससे उन्हें 
चणा फरनी चाहिए (653 8-..0)। अम्मस्तता या यही बह भिद्धात है जिसयी 
अरिस्टाटल मे एमिदश में शिद्षा दी है।पोटो नेलॉश में जिस शिक्षा-प्रणातरी वी 
इमारत सही को है, उमको तीय भी यही है। साँड ने दुनिया को दो चीजें दीं और 
उसने भावी पीढ़ियों पर दो असर डाले । इनमे से एक चीड़ विधि-सहिता है और इस 
सहिता ते जो अगर डाला, वह हैलेनी झंगत्‌ वी विधि में और उसके माष्यम से रोम 
वी विधि में गहरा समा गया। दूबरी चीड शिक्षा-त्रम है जो रिपस्लिफ के शिक्षा-प्रम॑ 
बी तरह विश्वविधालय दे लिए नेही है, बहिक माध्यमिक विद्यालय के लिए है कौर 
इस शिक्षा-त्रम व जो असर पड़ा है, वह भी शायद बम सुद्रब्यापी नहीं है 


(४) इतिहांस के सबक 


इन छिद्धातों के आधारपर 'राज्य की रचवा करने से पहले प्लेटो ने अतीत 
की ओर तज्र दोडाई है और लॉज़ के तीसरे खड़ भे इस वात पर विचार किया है 
कि इतिहास हमे वया सबक देता है। “लेटों ने इतिहास की भो यह दुह्मई दी है उससे 
यह सकेत मिलता हैं कि लॉज़ की प्रकृति अंयार्थपरक अधिक है । यह उस तॉकिक 
पद्धति के विरुद्ध है जिसके आधार पर रिपब्लिक की रचना हुई है । इसके साथ ही यह्‌ 
स्वीकार किया जाना चाहिए कि प्लेटो ने इतिहास का अपने खास अदाज़ में उपयोग किया 
है और उसने यूनान के अतीत का जो विवरण प्रस्तुत किया है, उसमे तथा यूनान के 
वास्तविक ऐतिहासिक घटना-प्रवाह में कोई साम्य ढूंढ निकालना अप्षभव है । प्लेटो ने 
अपने तके की पुष्टि में जेसे पुराकधाओं का उपयोग किया है, वैसे हो इतिहास का भी 
किया है ओर जहाँ पास्तविक इतिहास से उसके तक की पुष्टि नही हो सकी है, बह 
उसने इतिहास मे कल्पना का पुठ दे दियां है ओर इसके फलस्वरूप तथ्यों मे मनमाने 
परिवत्तेन और परिवर्धन किए है? । रिपब्लिक से उसका जो भेद है, वह वास्‍्तविंक कम 
है, आभाप्ती अधिक ; और लॉज का आधार प्लेटोयी दर्शन है भले ही उसे प्लेटोयी 
इतिहास के छुदम के रूप मे व्यक्त किया गया हो । 


प्लेटो का इतिहास-विवरण प्रलय के वाद से आरभ हुआ है। इसका सबंध 
मानव-गतिविधियों के उस चक्र से है जिसमे लोग इस समय रह रहे है? । जो लौग मौत 


]. इतिहास का इस ढंग से स्वदन्न प्रयोग अकेले प्लेटो ने ही सही किया है । एटिक 
बश्ता इतिद्याम को डुढ्मई जो देते हैं किलर ऐतिहासिक तथ्य का कोई मिशेष' 
सम्मान नही करते । हमे याद रखना होगा कि यूदानी शिक्षा-क्रम मे इतिहास- 
विषय का समावेश न था और ई० पू० पाँचवी सदी से पहले यूतात का 
इतिहास परिवत्तनशोत्न जनथुति पर आधारित था और इसका निर्माण पुरा- 
कथाओ गौर आज्यानो के सबोग से हुआ था । 

« जिस प्रलय का यूनानी और हि्ू (या वेविलोनियाई) परपरा मे उल्देख मिलता 
है, प्लेटो ने क्रिडिज्राध्ष और टिमाएस मे उनकी चर्चा भी की है | पॉलिटिकस मे 
च॒द्नो की चर्चा भी की गई है, भले ही उनका स्वष्टीकरण भित्न रीति से किया 


कर 
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के मुँह से दच रहे ये, वे पहाड़ों वो उन चोटियों पर जाकर रहने लगे जिगयी शरण 
में भादिम मानव राहज हो प्राणरक्षा के लिए पहुँचता था। उनके जीवन का आपार 
रिपिब्लिफ के शूकर-नगर की तरह वा एफ पल्लि राज्य (95#09 890) था ; समय 
जीवन में जो वुछ अच्छा है उसके, और साथ ही जो बुछ बुरा है उसके, अधिवाँद का 
उन्हें शान न था और हार्लाँडि वे पूर्ण न पे, फिर भी गरौदो और अमौरी दोनों के न 
होने से और अपने दिलोफी सादगी के वारण थे भाग्यशादी थे। इस चित्र में ऐसा 
लगता है मानो स्त्रणिम “प्रावृतिक मवस्‍्या' के स्वप्न और सब्य तथा राजनीतिक 
जीवन के तब्यों मे प्रभुता वी होड़ लगी दै और प्लेटो इस अममजम में हो कि किसे 
पसद करे?। परप्लेटो ने स्थीवार जिया है कि लोग इस पार्दत्य सवा से सतुप्ट नही 
हो सके । दे पर्वृतों बी चोटियों। से उतर पर नीचे मंदानों में भा गए . पशुन्यारण 
छोड़ कर उन्होंने कृषि वी ओर ध्यान दिया । पबेती की चोटियो पर ये पितृमत्तात्मक 
परिवारों (एथाश०॥9] [00) में रह रहे थे (680 £) : वृवि-जीवन में जिग 
पनिष्टतर समाज यी जस्रत पढ़ती थी, उसके वारण इस परिवारों में सपर्ये स्थापित 
टृआ । पत्ता लेगा कि एक पिलृसत्तातह्मक परिवार वी प्रधाएँटरपराएँ एव दूसरे शो 
अमिन्‍त नहीं : अतः सर्वश्रेष्ठ प्रयाएं-परपराएँ चुनने के लिए एक विधियर्ता की 
नियुश्ति वी गई और इन चुनो दुई विधियों कौ प्रतिप्ठा बनाए रखने के लिए परि- 
यारो के मुखियाओं ने अपने आपवो एक दासन के रुप में दाल लिया । प्लेटो ने पिनृसत्ता- 
रमया परिवार पर जोर दिया है कौर विधि मो रूद़ियों का सबलन बताया है--और 
उगकी ये दोनों बातें इतिहास-समथित है। दबीली समाज बा वियेचन करने के वाद 
बह नगरन्समाज वो ओर मुड़ा । तीमरे युग वी मुरुप घटना है पर॑तों से दूर, मेंदान में 
द्रॉय या निर्माण । द्रॉय का नाम जेते ही उसके थेरे पो साद हो आती है, उसके पेरे 
वा नाम लेते ही बीरपुग के यूनान की याद हो आती है मौर इस तरह हम बढ़ते-यढ़ते 
चौथे और भअतिम युग मे पट़ैच जाते हैं जो तीन डोरिस राज्यौं--स्पार्टो, आस कौर 
भ्रेसनै--का युग है। इन तीनों राज्यों पर ऐतिहासिक दृष्टि से विचार करने के उपर्रात 
सलेटो यह निशचय करने वा प्रयत्त करता है कि, "कौन सा राम्य सुव्यवस्यित है और 
भ्ौन सा दुव्यंवस्थित, विन विधियों रे राज्य वा उत्मपे होता है और विन से अपकर्ष ; 
और किन परिवत्तनों से राज्य सुखी हो सत्रेगा” (683 8) ; और इस तरह पेलोपो- 
नीज राग्यों के आरमिक इतिहास के विवेचन के माधार पर उसने विधि-शातत और 
मिश्रित स्विधात के अपने सिद्धात का ओवित्य सिद्ध बरने का प्रयास किया है। 





तीनों डोरियाई राज्यों मे राजा और प्रजा ने उन देशविधियो के अनुसार 
ग्रपथें ली जो झासक-शासितों दोनों पर समान रुप से लागू होती थी । राजा ने तो 
डापथ ली कि वह अपने शांसन को कभी अधिक मनमाना शासन न बनने देगा ; प्रजा 





गया हो । “असीम अतीत तथा महानु काल-चत्रों के जिस विचार से प्लेटो की 

कल्पना अभिभूत भरी, वह विचार पायथागोरसवादियों से ग्रहण न भी किया 

गया हो, तो कम से कम इतना तो है ही कि उनमे और प्लेटो मे बह समान 

रूप से पाया जाता था” (कंम्पवेल, पॉलिटिकस को प्रस्तावना, पृ० >)7)॥ 
. पीछे पृ० 249 पर पा० दि० । सेतुलना कीजिए । 


464 गूतानी राजनौति-सिर्धात 


ने शपथ लौ कि जंव तक राजा अपनी शपथ निमाएगा धव तक बह राजत॑त्र का तसता 
नहीं पलटेगी?। प्रत्येक राज्य के राजा और प्रजा वी दुसरे दोनों ज्यों के राजाओं 
ओर प्रजाओ के साथ विश्चित मैश्री-संत्रि और सदुभावना थी। जत्र भी किसी दूसरे 
राज्य के राजा और प्रजा पर अन्याय होता, तब प्रत्येक राजे को उठती मदद के लिए 
तैयार रहना भा | इसी तरह सकट-कास में प्रत्येक्न राज्य की श्रजा को भी दूसरे राज्य 
के राजा और प्रजा वी सहायता के लिए प्रस्तुत रहना था। बस्तु, एक बर्थ में प्रत्येक 
राज्य मिध्रित राज्य था . प्रश्येक राज्य मै राजतत्रीय झवित और लोक-अधिकार का 
समन्‍्वेय था : शगता है प्रत्येक राज्य में इस व्यवस्यां कों स्थिरता शेप राज्यी वी 
सहायता के आधार पर निरिचित थी। इसके साथ हीं प्रत्येक राज्य मे विधिकर्ता के 
कार्य-कलाप के लिए उ्मुक्त क्षेत्र था। जिन क्षेत्रों में इस समय तोनों राजा और 
डनकी प्रजा रह रहे ये, उनमे उन्होने हाल ही मे प्रवेश किया था। और यहाँ विधिकर्ता 
कै काम भें रुकावट डालने के लिए ने दो कोई निहित स्वार्थ थे, न परपरागत पक्षयात 
(684)। पर, दी डोसिय-राज्यों के विविवर्ता, इन प्रतिज्ञाओं, इस मेंत्री-्संधि और 


], बह प्लेटो थे सामाजिक यविदय बी-पा अगर बौर सही शब्दीं का प्रयोग 

किया जाए तो धासन-सविदा वी-पूर्ववल्पना की है। सच कहा जाएं तो 
सामाजिक सविदा हरेव व्यक्िि का और सब स्यक्तितयों के साथ संविदा है 
और उसके फलस्वरूप राजनीतिक समाज के अप मे राज्य वी स्थापना होतो 
है। झासन-सविदा इस तरह के समाज के साथ राजा या दइनायक् वी प्विदा 
है और इसके परिणामस्वरूप शांतन के अर्थ मे राज्य की स्वापता होती है । 
स्‍्लेडो ने इस बाद वलि संविदा के बारे में लिखा है। प्लेटो जो कुछ कह रहा 
है, उसके उदाहरणस्वत्प बह दब्दावली प्रस्तुत की जा सकती है जिम्षके बारे 
में समा जाता है कि एदागन के वेरनों ने अपने राजा के राज्याभिपेक के 
समय उसका उपयोग किया था : “हम लोग, जी इतने ही जच्छे हैं जितने कि 
आप, इस शत्तें पर आपको अपना राजा और अधिपति चुनते हैं कि आप हमारे 
नियमों और विश्येपाधितारों का पालन करें: अगर आप ऐसा नहीं करेंगे तो 
हम भी बापको नहीं चुनेंगे” ॥ एरागन में ही, नदी, मध्ययुग के सभी नरेश्ों के 
राज्याधियेत्रों के ममत्र राजा बोर प्रजा एक दूसरे से प्रतिता किया करते थे : 
राजा तो अभिषेक वे समय कौ प्रतिन्ा प्रजा के प्रतिनिधि के रुप में करता 
शा और प्रज्ञा स्वामिमवित वी ; ओर राजा-प्रजा की एक-दूसरे के श्रत्ति वी 
गई यह प्रतिज्ञा उतने परारह्परिक समनौता सिडधात का एक जापार थी। है८ 
देख चुके है कि प्लैटो ने जिड्यो में प्रत्येक दागरिक और नगर-विधियों के द्वीच 
संविद्या वी चर्चा की है और प्रोटेगोरस में उसने सही सानों में सामाजिक 
संविदा जैमी चीजे की ओर सक्त किया है या प्रोटेगोरस से दे सा सकेत दावा 
है। क्िटिआस मे->टस रोमानी खड-रचना के एक सबसे रोमानी अवतरण 
(449 0--..20 7) में--एटलाटिस के दम रॉजाओं के एक राज्य-संघ वा 
वर्णन हैं जो जॉज के तीन डोरिय राज्यो के राज्यसघ के वर्णन से भिन्‍म नही है * 
पर, विदिभास में प्रजा के योगदान वा कोई उल्तेशव नहीं है ; दसो राणा अपनी 
प्रजाओ के साय विए गए जिसी करार से नही बेधे, दे तो सीडन देवता की 
“रचनाओं से बेचे हैं ; और उसमे यह तो कहा गया है कि अगर उतने से किसी 
एक की भत्ता को खतरा पैदा हो, तो सव एक टूसरे की मदद करेंगे ; पर उसमे 
यह कहीं नहीं कह गया कि अगर लोगों की स्वतवता सक्ट में पट जाए, तो 
वे भी एक-दूसरे की सहायता करेंगे । 
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इस उन्मुकत फर्मक्षेत्र के बावजूद गफतता नहीं था सादे । मैत्री-संधि में प्री-संधि सिद्े 
नहीं हुई और उसके विनाश पा बारण था राजशवित था भ्ममिश्र रय्रप, जिसे शपंय 
द्वारा मर्यादित तो दिया गया था, पर जो पिसी अन्य सत्ता द्वारा प्रतिबद्ध मा सबुलित 
ने थी ; और जिमके कारण प्रत्येक शासकः अपनी मनमानी फरने के लिए उत्गुव रहता 
था तथा शेप घासकों फे साथ राहयोग फरने से जी चुराता था । आगंग और मेत्तेने के 
राजाओं ने अपने मित्रों, अपनी-अपनी भ्रजा और क्षपनी प्रतिताओं के प्रति विश्वासपात 
विया । उन्होने अपनी-अपनी प्रजा कै अधिवारों पा उत्तपन विया ; भ्पगी प्रतिशाएँ 
तोडी ; विधियों पो भंग किया। सारी गलती विधिकत्ताओं पी थी । हो #पता है 

उन्होंने एकमात्र साहम संदगुण कौ ध्यान में सागर युद्ध वी सातिर विधियों बनाई 
हों: आत्म-नियंत्रण० फे सर्वोच्च गद॒गृण यो घ्यात में रसझर उन्होंने जाति की सातिर 
विधियाँ नहीं बनाई थीं । थात्म-नियत्रण मे वंचित होने फे कारण आगंस ओर मेसेने थे 
राजा बुद्धि से भी यचित हो गए क्योकि बुद्धि आत्म-नियत्रण के बिना नहीं टिक सत्ती 
भौर बुद्धि रो वंचित होकर उन्होने उत राज्यों वो ही तप्ट फर दिया जो उर्हे सौप 
गए थे । विधिकर्त्ता की एक बौर भूल यह थी कि उसने सारी धावित एफ ही ब्यवित के 
दवायों में मेंद्रित बःर दो थी। जब माघ्य का त्याग जिया जाता है और कोई चीज जितना 
राहून कर सती है उस पर उससे अधिक बोझ; रस दिया जाता है, सब इगने परिणाम 
स्वरूप बह घीज हूट जाती हैं जमे रयादा वडी घादयान होमे पर जहाए तडणडाने सगता 
है, अधिक माँग रेयन करने पर घरीर निरम्मा हो जाता है और अधिए प्रगनुता पाने 
पर भन बौरा उठता है (69] ८)। बार्गम और मेमेने तो नप्ट हो गए, पर स्पार्टी बचा 
रहा बधोकि उसने इस मियम्र यो पासन जिया था। क्षार्मेंस और मेसेते की विधियों वी 
तरह उसकी विधियों में भी दोष थे, पर उसवा राजतं॑त्र कमी निरंवुश ने रहा था। 
उस पर आरंभ से ही दुहरे राजतत्र का अंगुश लगा हुआ घा। उ्यो-ज्यों समय बोनता 
गया, सीनेट और एफर्स की समवर्सी सातताओं के उर्क से उसझा संतुलन बया 
रहा । इसलिए, अगर इतिहास कोई सबक सिखा सकता है तो यह यह कि जहाँ अमिश्र 
संविधान असफल हो जाए, वहाँ मिश्चित और संतुलित संविधान सफल हो सयता है। 
तीनों शोरिए-राज्यए के विभिन्‍न नियति-्चत्रों से यही शिक्षा प्रहण को जा सकती है ; 
और जो विधिएर्त्ता चाहता है कि मेरे राज्य मे स्थिरता बनी रहे, उस्ते स्पार्टा के 
आदणश का अनुसरण करना चाहिए । 






परतु पेलोपोनेशियाई राज्यों के अलावा भौर राज्य भी हैं शिन पर विचार 

कियां जा राकता है. और अध्ययन के लिए डोरिस-प््नजन तथा उसके परिणाम की 
तुलना में अधिक अर्वाचीव इतिहास भी है । फ़ारस निरपेदा राजतन्न का नमूना है और 
एवेंस लोकप्रिय स्वशासन का । ये दो आदिम राज्य हैं, मूल राज्य हैं, शेप सारे राज्य 
उनके ही भैद हैं; पर जब तक एक टाज्य का दूसरे राज्य से मिथ्रप्न नहीं होता, तब 
तक उनमें से कोई भी पूर्ण नही होता (693--70] 0)। प्राचौत यूनान के इतिहास 
की दृष्टि से तो शुद्ध और अभिश्र॑ राजतन्र निदनीय था हो, सम-सामयरिक फारस के 
उदाहरण से वह प्लेटों की आँखों मे ओर भी विद हो गया है। फारण के इतिहास से 
हले साइरस के शासन-कास में गौर फिर डेरियत्त के झासत काल में एक ऐसा समय 
अवश्य आया था जब एक ओर तो लोगों को आजादी मिली हुई थी और दूसरी ओर 
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राजा भी बहुंत दुद्धिमान था। राजा इतना समभदार था कि अगर उतकी प्रजा का 
कोई व्यवित उसे बुद्धिमतापूर्ण परामर्श दे सकता था, तो वह उससे सलाह ले लिया 
करता था। पर, जिय वृद्धिमत्ता के आधार पर राजा अपने पद के अधिकारों बने 
रहते हैं, फारत के राजाओं में वह गुण बहुत समय तक विद्यमान नही रहा। 
पारस-टाजतत्र के दोनों भद्दातू संस्थापफों के बाद उनकी गद्दी पर जो उत्तरा- 
पघिक्रारी बैठे, दे राजसी वातशवटण में पदपे-बढे थे ओर उन्होने आत्म-निर्यत्रण बा पाठ 
बभी नहीं पढ़ा था। वे द्ासक वुद्धिहीन थे वयोकि उनमे वह ग्रुण हू था जो बुद्धि का 
सोपान होता है। बुद्धिहोन होने के कारण उन्होने अपनी प्रजा की भलाई के लिए नही 
बहिक अपनी तृष्णा-पूर्ति के लिए शासन किया ; और इस ढेंग से घवासत करते हुए उन्होने 
अपने राज्य को स्वतत्ता से भी वचित कर दिया और एकता के सूत्र से भी । फ़ारस 
के शासको में बुद्धिनत्ता मं थी, उसकी प्रजा स्वतंत्र न थी, स्वय उसमें एकता तथी 
और इस तरह फ़ारस मेवे तोतों चीजें व थी जिनसे सच्चे राज्य का निर्माण ह्वोता है 
(पीछे खड ख) ; उसके शासको में आत्म-नियंत्रण का अभाव था और महौी एकमात्र 
ऐसी चीज़ है जो अपने आप मे कभी राजनीतिक शवित का आधार वन सबती है। पर, 
प्लेटों की व्यास्था के अनुसार एमेंस के इतिहास से शिद्ध हो जाता है कि निरपेक्ष 
राजतत्र को तरह शुद्ध ओर अमिश्र लोवतत्र भी निद्व है। सच तो यह हैं कि एपेंस मे 
भी एक समय ऐसा था जबकि सबसे प्रधल तत्व का विभिन्‍न प्रकार के अन्य तत्वों से 
मिश्रण हो गया था और समझा जाता था कि तोगो की स्वतत्रता का विधि का सादर 
बालन करने की भावना और उस सामाजिक वर्गे-व्यवस्था के साथ निर्वाह हो सकता है 
जो सपत्ति को योग्यता पर आधारित हो और जिसमे अनेक स्तर हों । ये उस प्राचीन 
संविधान के दिन थे जिसके अधोत सकद़ की वेला में एथेंस एकता की सणीव अनुकृति 
बने गया था ओर उसदे फारस की शक्ति से सोहा लिया था और उसे पराणित किया 
था। किंतु, यहां भो भ्रष्टाचार पंदां हो गया; ओर फारस के राजतत्र की भांति 
एथेंस का राजतत्र भी आत्म-निमंत्रण से तथा उन शुणों से जो भात्म-निर्ंत्रण से ही मिल 
सकते हैं, वचित हो गया । कला के ऊपर नियम का कोई अकुश न रह गया । कवियों 
ने उप्तके नियमों का उल्लघन करके नए-नए ग्राम्य तत्त्वो का समावेश किया और डुहाई 
दी कि कला की सच्ची कसोटी कला से मिलने बाला सुख है ॥ लोगों को इस तरह जो 
पाठ पढाए गए, उन्हीने तत्परता से उन्हे याद कर लिया? और पुष्टि की कि कला की 


. यहाँ प्लेटो मातो यह कह रहा है कि एथेनी लोकतत्र का नाश यूरीपिडोज ने 
किया था, साजेटीज ने नहीं। प्लेटो का यह आग्रह कि कला की विकृतिं राज- 
नीतिक पतन का कारण है, उसके शिक्षा-विषयक दृष्टिकोण पर आधारित हैं 
जिसके द्वारा नागरिकों भे विधिनिष्ठा आाती है ओर राज्यों मे स्थिरता। 
शिक्षा का भह्ान्‌ साधन है सगीत--अपने व्यापकतम कर्थ मे->जिसमे काव्य 
और कला दोनो का समावेश हो जाता है। मदि संगीत निश्चित नियमों के 
अनुकूल रहे और ये निश्चित नियम विधियों के प्राणतत्त्व के अनुकूल रहे, त्तो 
शिक्षा अपना काम कर सकती है। यदि संगीत के क्षेत्र में स्वच्छदता भा गई, 


तो शिक्षा का कार्य ढक जाएगा और विधि का आध्यात्मिक आाघार नष्ठ हो 
जाएगा ! 
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सच्ची वसौदी यही है कि कला से उन्हें वया सु मिलता है! । वे गीत और मादव के 
निर्णायः वन बैठे ; उन्होंने कला के नियमों को तो एक विनारे रख दिया और एक 
मोनाहलमय रंगतंत्र (0८७७००००/) की स्थापना थी जिसके अतर्गंत उनवी इूपा या 
अझपा ही एकमात्र नियम बने गई?। कब लोगों के लिए यह कदम उठाना बहुत 
आसान हो गया कि थे राजनोतिझः सत्ता गा बौर सामाजिक जीवन के नियमो वा 
तिरघ्कार कर दें और एक ऐसे चरम लोज़तत्र वी स्थापना वबरें जिसमें लोकेच्ट्ा ही 
सही और गलत वी एक््रमाच वसोटी हो जाएं, सथा विधि के बजाए लोग-गुरा की 
प्रभुता स्थापित हो जाए। जैसे ही विधि भी प्रमुवा या लोप हुआ, वैसे ही शपथ-वचन 
और गरभीर दायित्व के प्रति सम्मान का और परमात्मा दे प्रति संपूर्ण विदयाग वा 
लोप हो गया कौर प्राचीन बात के टाइटनों को तरह लोगों में सर्वोच्च परम सत्ता के 
विरुद्ध विद्रोह वा शस फूँक दिया? । 


इन गमीर भत्मंताओं के बावदूद प्लेटो ने स्वीकार क्रिया है कि अगर राजसत्र 
और लोकतंत्र दोनों मे अलग-अथग दोपों की कोचड है, तो इस कोचड़ में गुणों के शुछ 
कमल भी घिले हुए हैं । लोश्तत्र का वरदान है स्वतत्नता ; और उसडा अभिक्षाप है 
अज्ञान जो ज्ञान होने का दंभ भरता है। शाजतत्र भे स्वतन्नता ये नष्ट करने बी 
प्रवृत्ति हो सकती है पर उप्तमे बुद्धिमतता बे शासन की ओर संरेत होता है--भले ही 


, “इस बात में तो मुझे भी बहुतों के! साथ सहमत होना पडेगा कि संगौत को 
उससे मिलने वाले सुपर के आधार पर परसा जाना चाहिए। पर यह सुख हर 
किसी था सूख नहीं हो सवता । सबसे सुदर बला यह है जिससे सबसे अच्छे 
और सबसे शिक्षित व्यवित पो सुस मिले” (659 &)। 

2. किसी ने वहा है कि "एयेंस का श्रोतावर्ग बड़ा सावधान और प्रदर्शन-प्रिय था" । 
बितु, महान डायोनीशिया में श्रतियोगिता में आए हुए नाठकों का निर्णय करने 
और उन्हें पुरस्कार देने वा बम दस स्यायाधीशों के हाथों मे था। थे स्थायाधी श_ 
पर्ची के आधार पर सोगो को उस सूची मे से चुने जाते थे जो परिषद्‌ तथा 
नाटकों के बूंद गायकों द्वारा तैयार वी जाती थी, पर प्लेटो का वहना है कि 
इस प्रवार के न्यायाधीश जनरव से वाध्य होकर शोतावर्म के भादेशानुसार 
निर्णय कर सकते थे (659 8)॥ 

ध्लेटो ने 'रंगतन्र' की जो आलोचना को है, अशिस्टाटस ने पॉलिटिव्स, ॥. 
ग, 83 (28], 9 7--0) मे उस पर विचार क्या है ओर उसे अस्वीवार 
कर दिया है--'(दुछ लोगो को तुलना में) बहुत से लोग संगीत तथा बाब्य- 
कृतियों के स्यादा अच्छे निर्णायक हुआ करते हैं। कोई क्सी एक पहनू को 
परख सकता है और कोई किसी दूसरे को॥ सब लोग मित्र कर सारे पहलुओं 
को परख लेते हैं” । प्लेटो ते रंगतन्न की निंदा दी है और लोक्तत्र की भी 
जिसमे उसकी परिणति होती है, पर अरिस्टादल ने दोनो में सत्य का अद्य पाते 
की कोशिश की है (पीछे अध्याय 0 ग से तुलना कीजिए) । 

3. लोवतत्र के मूलवर्ची स्वतेत्रता-धिडांत को राज्य के संविधान में स्थान मिल्लना 
चाहिए--यह बात प्लेटो ने रिपस्लिक में स्वीकार न की थी ; लॉ में स्पीकार 
की है। पर, इस अवतरण में चरम लोकतंत्र का चित्र उतना ही काला है 
जितना वह रिंपब्लिक के आठवें खंड में है (पीछे अब्याय [--ड से तुलना 
कीजिए)॥ 
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व्यवहार में उसका सदा यह अर्थ ने होता हो। आप इस दोनों गुणों में समन्वय 
स्थापित कौजिए--ऐसी व्यवस्था गोजिए कि शासक बुद्धितान हो बौए शाप्ित को 
स्वतुच्नत्ता का आइवासन ; और तव आप देखेंगे कि भाई-चारे बी भावना अपने 
आप ही पैदा जाएगी। पर, स्वतत्ता, युद्धिमतता ओर आतृध्व--ये तीनों चीजें हैं 
िफ्हे पाते का राज्य को प्रयास वरना चाहिए वौर अगर दाजतंत्र और जोकतंत्र के 
समम्वय में वे मिल जाती है, तो राज्य के उसी हप के लिए प्रयास करना चाहिए 
और, इस तरह प्लेटो ने नरेशों को दाशंनिक बनाने और लोगों का तिरस्कार या 
उपेक्षा करने वी जगह, टाजतंत्र का लोक-शासन के साथ समन्वय स्थापित करने का 
प्रयान क्रिया है। ब्यावहारिक राजममंश अक्सर ऐसा प्रयास करते रहे हैं। अपने 
अनुभव के थाज्ञोक मे हम सुण्मता से कह तकते हैं कि इस तरह के समन्दय का 
सबसे अच्छा रुप ऐसे सविधानी राजतभ्र में उपलब्ध द्ोता है जो प्रतिनिधि सभा द्वारा 
भर्थादित हो। पर, प्लेटो मे में प्रेजी सावधान के सेद्धातिक रूप की कलक भले ही मिले 
जाए, भषग्रेजी सविधान के स्यावहारिक रूप की झलक नही मिल सकती--इसकी जाशा 
ही गही की जा सकती। उसके सामने न हो ऐसे राजा की बाघुनिक घारणा द्दी थी 
जो शातत बन वास्तविक सच्चालन व करके ही। अपनी प्रजा की निष्ठा मात्र से सतुष्द 
रहे--यह तो सामती युग की विरासत है--और त उसके सम्मुख यह आधुर्िक विचार 
ही पा कि प्रतिनिधित्व के परोक्ष साधन के द्वारा लोक-अधिफारों की रक्ता सबसे 
क्षण्छी तरह की जा सकती है। फलत:, प्लेटो का समाधान कुछ-कुछ संयंत अल्पतत्र 
(700४० (शाह्ाणार) के रुप में प्रक८० हुआ है जिप्तमे अनेक दंडनायकों के 
चीच विभाजित होने के कारण राजतत्र की शक्ति क्षीण हो गई है और लोकतत्न का 
अथ एक प्राथमिक सभा के इन दडवायको को निर्वाचित करने के अधिकार से बधिक 
ओर झुछ भी नही रहा है । 


परतु प्लेटो का स्वतवता-विद्धात को स्वीकार करना--चाहे उसने महू सोमित 
रूप में ही किया हो--और यह मानता कि अतत. ज्ञान के समान सहु्मति भी शासन 
का आधार है, उसके चिंतन के विकास का एक नया चरण है। भव वह वंत्ता 
निरपेक्षतावादी तही रहा जैता कि रिपब्लिक की रचता करते समय था; और 
पॉलिटिकस की रचना करते समय उसका जो दृष्टिकोण था यह भी झब बदल भंया 
है। रिपॉब्लिक में उसने संहर्ति के सिद्धात पद ने तो विचार किया था ओर न उसका 
उल्लेख ही 5 पॉलिटिक्स में उसने आग्रह किया था कि विधि-शासन की तरह सहमति 
को भावश्यकता भी राजमर्मज्न' को स्वतत्रता के ऊपर अनावश्यक प्रतिवध है! । लॉज 
में बसे प्रजा के जीवन-हवातत्य की अधिक चिता है, शासक के बम-स्वातत्य की 
कम | विधि शासम स्वीकार करते समय अनुनयात्मक प्रस्तावगाओों के रूप में उत्तन 
जैसे सहमति-प्रिद्धात के प्रति श्रद्धांजलि अगित कौ है, वैसे ही मिथ्ित संविधान 
स्वीकार करते समय उसने सहमति-सिद्धात को प्रशासन के आधार के रूप मे ग्रहण 
किया है । व्याय के जिस सदुगुण या क्षमता और कार्य के जिस पृथमकरण पर 


. पीछे अध्याय !2--घ से तुलना कीजिए जहां बहा गया है कि सहमति-सिद्धांत 
के सवंध में पॉलिटिकस का विचार विल्कुल स्पष्ट नही है) 
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रिपम्सिफ्र बआाधारित है, उसका त्वासम्मद परिणाम है निरपेक्ष शांसन । इसी तरह, 
आत्म-रांपम के जिय सदृगुण या वियेद और युमुश्ा के जिस समन्यय पर छोस 
आधारित है, उसदा तर्वासम्मत परिणाम है यह राहमति-सिद्धांत । प्लेदों अब भी 
निरपेद झासन बा आश्रय ले स़रता है और सच्चे मुक्त सन थी प्रमुता में उसकी 
अथ भी आस्था हो रायती है, पर उसने राम जिया है कि, “इस एरह के मन था 
बही जहिताव नही है और बगर है भी तो बहुत कम" (805) ॥ ओर यंह दीढू है कि 
तय अस्यायारों घासक से उत्ते बब भी धोटी-यहुत आशा बंप सती है, पर उगवा 
यह स्पष्ट मत ह्वो गया हैं कि तरुण अत्यांघारों शासक के साथ विधिकर्ता वा सहयोग 
होना घाहिए और उसवी सापंकता राश्य के जन्मबाल के समय ही हो सकती है 
(709 -- 73) । पॉलिटिक्स भे ध्तेटो का आग्रह पा कि शब्चे राज्य पी एम्रमात्र 
बशोटी बुद्धि था होना है, सहमति वो होना नहीं । उसके यजाए झय वह बह सवता 
है कि संविधान मी फशोटी है स्वेच्छिक प्रज्ञा वा स्वेब्छिक शासन; उसके बिना 
संविधान अराजवता था बैंधिक रूप (832 (0) मार होता है। उसने चिवित्मव ये 
दृष्टात था परिवत्तित रूप में उपयोग जिया है। एस परिपत्तेत मे उसयेः चितन या 
परिवतंन व्यत्तत् होता है। पॉसिटिश्स में उमने सुवित प्रस्तुत बी थी कि विविकार 
को अपने रोगी वी राहमति की ज्ावश्यफता नहीं होती; तथ फिर राजमर्मज्ञ को 
अपनी प्रजा थी राहमति वो बषों आवश्यकता हो? सांड़ के जिस अवतरण मे 
प्रश्तावनाओों के महत्त्व वा प्रदर्शत किया गया हैं (720 8--0), उससे पता चलता 
है कि दास पा घिविर्तक ही अध्यापारी वी तरह आदेश देता है; पर जो विविश्मक 
स्वछंत्र ध्यवित यो चिकित्सा करता है, वह अपने रोगी के साथ मानसिक संपर्क स्थापित 
करता है, अपनी योग्यता के अनुप्तार हिंदायतें देता है जोर वह उसे अपना नुस्या तभी 
देता है जब उस नुस्से की जरूरत और महत्ता के बारे मे उसे विश्वास करा चुस्ता है। 
ध्लेटो राज्यों का चित्रित्सक तो अव भी है; पर स्तर यह अवखड़ परा मर्शदाता चिकित्सक 
नही रहा बल्कि सममदार पारिवारिक चिकित्सक वन गया है। अब उसे मानव* 
प्रकृति का अधिक गहरा ज्ञान हो गया है। लो के तीसरे खड में उसने इतिहास से जो 
सबक सीखने की वात बही है; वे दास्‍तव में उसके क्षपने जोवन-इतिहांस के संबंक 
हैं । उतने अपने अनुमव से जान लिया है कि जद रोगी का किप्ती इलाज के मूल्य- 
महत्व पर विश्वास जम जाता है, दव उच्च इलाज के सफल होते वी अधिक आशा 
होती है और, आगे चल कर जब हम लॉस में व्यकितगत संपत्ति और पारिवारिक 
जीवन के भ्रति उत्के दृष्टिकोण पर विचार करेंगे, तब हम देखेंगे कि (भले ही वह 
साम्यवाद के जोवव को अब भी आदर्श जीवन मान रहा हो पर) वह यह स्वीकार 
करने के लिए प्रस्तुत हो गया है कि संपत्ति और विजी परिवार अंततः मानव जाति 
के लिए जीवन की हवामाविक व्यवस्थाएं हैं । 


छ 


अध्याप१॥ 


लॉज में सामाजिक संबंधों की व्यवस्था 


(क) भूगोल और जनसंहया 

(ख) लॉंज में संपत्ति का विवेचन 

(ग) लॉंच के राज्य में अय॑-व्यवस्या ८ 

(घ) लॉज में विवाह तया परिवार का 
विवेचन 


अध्याप [4 


लॉस में सामाजिक संचंधों की व्यवस्था 
[क) भूगोत झोर जनसंग्या 


प्लेटो ने एफ वात्पतिक उपनिवेश की स्थापना करके विधि-राज्य तथा उसके 
पदित छंविधान वी रूपरेता प्रस्तुत फरनों चाही है। उसने मपने सवाद के हृश्य का 
आापोजन पीट द्वीप में फ्रिया है जिसके अधिकतर भाग में एक उपरतिवेश थी सयापना 
होने वाली है ; और संवाद बग एफ पान तोटयासी बजीनिभाठ, देह व्यविवर्यों के उत्त 
झापोग का भी सदस्य है जिपवो नियुवित उपनियेध यो स्थापना के कार्य थी देतमाल 
के लिए की गई है (702 0) । इग आयोग को उपनिवेश के लिए विधियाँ बनाने का 
अधिकार प्वाप्त है और बती निआज़ ने अगतबी एयेनी से प्रार्यता दी है वह आयोग के 
विचार केः लिए एक संविषान और सहितां वर मंसोरा था रुपरेसा तेयार करे! | यहाँ 
जिए प्रकार को वत्पना यो गई है, बसा प्रदरण यूनान के वाह्तविक जोवन में अकसर 
घटित होता रहता था। इससे उधर प्रेरणा क। भी सवेत मिलता है जो इवनिवेशीकरण 
से राजनीतिक वितन को प्रास्स होतो थी और उस योगदान या मो पता बल जाता है 
जो इस घितन से नए राज्यों के निर्मान में प्राप्त हो सवता था। आधुनिक उपनिवेशी 


]. सच पूछा जाए तो लॉज मे न तो उपनिवेश की वास्तविक मोजना दो गई 
है और मे उपका कोई कटा-छेंटा विवरण ही । उत्तमें ती बा एक स्थल आरेस 
दिया गया है गिस्का उपयोग उपनिवेश के सचमुच बन जाने पर आपार के 
रुप में किया जा सबता है पर जिसका संशोधन भी हो सकता है। उदाहरण 
के लिए 737 9 में यह विचार व्यकत ऊिपा गया है: "हम पूरे प्रदेश भोर 
पाय-पडोस को देख कर यह तय करेंगे कि वास्तव में कौर नियमित रूप में 
उपनिवेश कितना संदा-चोड़ा हो और उसको जनसंख्या कितनी हो ; इस 
तय तो हम 04750 मह्तोदा तेयार करने की खातिर अपने तर्वो-वितर्फ 

पान, (--भ्रस्तावों) तक ही स्रीपित रफ़ें (ज्वित पर बाद भे आयोग विचार 
१” ॥। पर, प्लेटो ने इस भेद का निर्वाह नहीं कियां है और लॉख का 
जांश भतिम योजना और कट़े-छटे विवरण के रूप मे है, स्यूछ आारेण के 

५ में नही । इससे व्याख्या-विययक कठिनाइयों उठ खडी हुई हैं जिन पर 
जमंन आलोचको ने य्रहुत सोच-विचार किया है। स्ी० रिटर की लॉक की 
जैका के पृ० [40--7 देखिए । सइसे सरल व्यास्या यही प्रतोत होती है कि 
जे दोनों दृ्टिकोणों के धोच अूलता रहा है (यह स्वाभाविक तो बहुत है, 

"मंग्रत जले ही हो) 


बाद यूनानी राजनीति-सिद्धांत 


जिस किसी मूल देश से आते हैं और जिसके प्रति उतकी ममता बनी रहती है, उसी 
की विधियों और संश्याओं को भी अपने साथ ले चलने को प्रवृत्ति उनमें होती है? ॥ 
मह प्रायः नियम सा ही चन गया था कि यूतानी उपनिवेश अपने ही ढेंग से मया और 
स्वतंत्र जीवन शुरू किया करते थे। उनकी जतसंह्या मे हमेशा नहीं, तो कभो-कमी 
विभिन्‍तर विधियों और संस्थाओं के अम्यस्द लोग हुआ करते थे और उनके लिए वह स्वा- 
आविक ही था कि वे अपनी नई जीवन-दात्रा के आरंभिक चरण में ही एक ऐसी तई 
संविधान-प्रणाली ढूँढ निकालने की कोशिश करते जिम्तमें उनके भेदों का समावाव हो 
जाता? | भगर उपनिवेशो एक ह्वी जाति के द्वो, उनमें शुरू से ही जाति, भाषा, विधि 
भोर धर्म की एकता हो, तो इस्षके कुछ लाभ हो सकते हैं-प्लेटो यह समभता है 
(708 0)3 | इसका दूधरा पक्ष यह है कि एकता होने के कारण उनमें अपने मूल देश 
की विधियों और संस्थाओं के प्रति अंध आसवित्त की प्रवृत्ति हो सकती है; भर 
विभिन्‍न जातियो के उपनिवेशियों को मिल-जुदकर रहने में भत्ते ही कठिनाई हो, पर 
वे नई विधियों और संस्थाओं को अधिक सुगमंता पे स्वीकार कर संकते हैं । इसलिए, 
काहपनिक उपनिवेक्ञ के उपनिवे्ञी समूचे श्रीट से हो नहीं आएँगे ; थे पेलोपोनीज़ से 
भी बाएँगे (708 20) ; और आयोग को श्री८ के नगूने पर विधियाँ अगौकार करने 
का ही नही, इस बात का भी अधिकार रहेगा कि अगर बह समझे कि दूसरे देशों की 





जा 3 

. आधुनिक काल तक में उपनिवेश्ञों मे संविधानी परीक्षणों ओर आदद-प्िद्ध 
के प्रयत्तों के लिए भूमि प्रस्तुत की है। कैरोलिनास के मूल संविधामों की 
रचता दाशेनिक लॉक ने की थी (यह सच है कि उपनिवेशियों ने न तो कभी 
इन संविधानों को लागू किया और न कभी इन उपनिवेशों मे इन्हे वैधिक 
आधार ही प्राप्ठ हुआ) । योजना में हो नही, उसकी तफस्ीलीं तक में कुछ-कुछ 
प्लेटो का रग है। “विधियों की वृद्धि त हो, इसके लिए व्यवस्था की गई थो 
कि सौ साल बीतने पर काल-प्रवाह से सारी विधियों का तिरसन हो जाएगा 
ओर मूल सविधानों की किसी तरह की टीका-थिप्पणी या व्यास्या न हो 
सकेगी” । (एजरटन, ओरिजिन एंड ग्रोथ ऑफ इंगलिश कालोतीज्ञ 
पृ० 78)॥ 

“ उदाहरण के लिए ई० १० 443--.4 मे एथेंस ने धुररी मे एक प्रसिद उपनिवेश 
की स्थापना की थी जिसके निर्माण मे यूनान का योगदान था । सामास का 
प्रोटेगो रस उसक्रा विधिकर्ता था, अरिस्टाटल ने पॉलिटिक्स के दूसरे खड़ में 
मिलेद्स के जिस हिप्पोडानस का उल्लेख किया है, बड़ उसका वास्तु दिल्पी 
था, ओर उसने उपनिवेश की इमारतों का नवश्ञा तैयार किया था ; एग्रिजेंटस 
का एम्पेडोव्नीज् उसके आरभिक सदस्यों मे था ओर वाद में इतिहास कार 
हेरोडोउस भी हेलीकार्नाशास से आकर वही बस गया था। इस प्रकार, धुर्रो 
एक सहान्‌ संगम था और उसके उपनिवेशों मिले-जुले लोग थे ॥ यश्पि बहू 
मूल में एथेनी था, कितु उपमे शुरू से ही डोरिस-तत्त्व भी बहुत था बौर वहों 
अत मे सबसे प्रबल हो गया । पे 

* “एक जाति का होते का अं यह है कि लोगो मे भाषा, विधि: गो, 
सस्‍्कारों तथा और बहुत सी बातो को समानता पाई जाती है” 48 
व 32 भाँति है जिपमे द्वेरोडोटस ने युनान वी एकता को वर्णन 

कया है और जिम जाय: उद्धत किया जाता 
--.ज से हुलना कीजिए । है (वा, 44) । पौधे बरष्याय 


प्र 


प्छ 


4 ] भूगोल मोर जनसंहया 475 


विधियों इंवादा अच्छी हैं तो यह उनके अनुरूप विधियों भी बना सके (702 0)5 + 
इस तरह, यह उपनिवेश उन 'सहस्तथाराओं' शा सगम होगा जो विभिन्‍न स्रोतों से फुटर 
फूट कर एक भी लत गा रूप घारण कर सेती हैं (736 8) और विधिकर्शा को देखना 
होगा कि घाराओं का जल पूर्ण छुदध हो मौर उपनिवेशी अच्छे नागरिक हों । 


इपनिवेश मा संस्थापकर विधिकर्ता जो बोरी पट्टी लिसना आरंभ बरेगा, न 
तो इस बात के लिए विरश होगा कि वह अपने राज्य वी प्रारमिक शुद्धि करे और 
ते अपना बाम आारम मरने के तिए उसे इस बात वी शस्रत होगी कि जो हत्त्व 
उसके राए्य के तानेन्ाने में युने जा सके, उन्हें यह मोत के पाट उतार दे या देश- 
निकाता दे दे (735)7। डोरिस-राज्यों व अपने इतिहाग के प्रभात-वाल में जो 
सुखद श्थिति थी, उसो स्थिति में बह है : उसके ऊपर न सो निद्वित स्वार्यों वा चपन 
है और ने वशागन पूर्वाप्रहों रा ; बल्कि उसी स्थिति तो और भी अधिक अनुदूल 
है। वह तप कर सरता है कि उसहा उपनिवेश बहाँ बसे छोर बार शिसो वाघा- 
देघन के मह निर्षारित कर सरता है. कि उसका राज्य विन भोगोलिक टसिपितियों मे 
अपनी जीवन-यातन्रा आरम करे। जिसे हम राष्ट्रीय चरित्र पर जलवायु का प्रमाव 
बहते हैं, उमसे प्लेरो अच्छी तरह अवगत है ॥ भूमि और यातावरण का सोगों के मन 
और स्वभाव पर प्रभाव पहला है (747 8) ; जब विधिकर्ता अपनी विधियों का 
निर्माण करे, तव उस्ते इन बातों का घ्यान रखना चाहिए? | प्लेटो ने एक भौगोलिक 





. यहां ध्लेख ने पहले हो सामान्य यूतारी विधि वो संहितावद करने को छुली 
छूट ले ली है । 

2, इस अवतरण में बुनाई का निर्देश भो है और प्रार॒मिक शुद्धि का संकेत भी 
2+इन दोनों ही दृप्टियों से यह पॉलिटिकस के अवतरण, 308 -.309 #, 
के समानांतर है। आगे चलकर प्लेटो ने कहा है कि मुल नगर के हृष्टिकोण 
पे देखा जाए तो उपनिवेश की स्पापना भी घुद्धि का एक साधन ही है बर्ों 
कि इससे निर्षनथर्ग जिससे संबत्ति ओर संविधान दोनों को खतरा हुआ 
करता है--देश से वाहर चज्ना जाता है (735 8--736 ४)। 

3. मौटेस्तयू ने विधियों पर जलवायु के प्रभाव के बारे में वहुत-युध् बहा है और 
इेगलैंड की संस्यातों को स्वतंत्रता का इंगलेंड को जलवायु के दोधों से संदंध 
स्थापित किया है। एस्प्रिद डेस लोइस के संढ 4, अध्याय 3 से तुलना 
बीजिए (एस खड का शीर्षक है इंगलेड पर जनवायु का प्रभाव) : "इस राप्ट्र 
की आत्मा पर बुरो जलवागु का इतना अधिक प्रभाव पड़ा है कि श्रत्येक च्स्तु 
के प्रति उसकी विरक्त स्वयं जीवन के प्रति विरब्ति का रुप से लेती है। इस 
तरह के देश में जहाँ निवासी प्रत्येक चोज़ असह्य पाते हों, सर्वश्रेष्ठ शासन- 
व्यवस्था बह होगी जिसमे सनुप्पों का नही, बल्कि विधियों का शाहन हो 
इसका परिणाम यह होगा कि अगर कोई राज्य में परिवत्तेन करना चाहेगा, 
तो उसे सारी विधियों मे परिवत्तंत करता पड़ेगा ।” कहने का अभिप्राय यह 
है किप्लेटों को तरद मॉटेस्क्यू ने भी जिन मिश्वित संविधान और विधि- 
शासन की पैरवो की है, उनका कारण बुरी जलवायु ही है 

यहाँ यह दृष्टब्य है कि भूगोल में प्लेटो को जो दिलचस्पी है, उसका 
विस्तार भू-विज्ञान तक है। ब्रिदिजास मरे अदिकालीन एटिका का तथा उसके 


476 यूनानों राजनीति-पघिद्धांत 


परिस्थिति पर विशेष रूप से आग्रह किया है (अरिस्टाटल ने पॉलिटिक्स में इसका 
कुछ तो भंडन किया है और कुछ खडन) और वह यह है कि उपनिवेश समुद्र तट के 
निकट नही बसा होना चाहिए (704-7)। यहां वह यूनाव को सामान्य प्रथा का 
विरोध कर रहा है और सोच-समकझ कर विरोध कर रहा है । यूनानी समुद्रचारी 
लोग थे और सागर के अतल जल भागे ही उनके राजमार्ग घे । उनके उपतिवेक्षों को 
स्थापना प्रायः सदा ही समुद्र्तट पर हुआ करती थी। प्लेटो चाहेगा कि उप्के 
उपनिवेश की स्थापना अतर्देश में हो ओर जहाँ तक संभव हो, वह महान्‌ राजमार्ग से 
अलग रहे । वह चाहेगा कि उसका उपनिवेद्व भात्म-निर्भर हो जिससे उसे घाहर से 
चीजे मेंगाने वो बाहूरंत त पड़े । वह उत्ते आवश्यकता से अधिक का उत्पादन भी ने 
करने देगा ताकि उसके पास बाहर भेजने के लिए कुछ न बचे । वह यह भी चाहेगा कि 
उसमे इमारती लकडी की कमी रहे जिससे कि उत्तका उपनिवेश जहाज बनाने के 
काम में तन जुद पड़े । उसका विचार है कि समुद्रतटवत्तों राज्य में चिकृति था 
जाती है । 


"दैनिक साथी के रूप मे समुद्र किसी भी देश के लिए सुखकर हो सकता है 
पर सचाई यह है कि वह एक खारा और खट्टा पडोसी होता है--बहुत खार कौर 
खट्टा । इससे देश में व्यापारिक चीज़ो की, घनोपाजव और सौदेवाज़ी की वाढ़ भा 
जाती है: इससे लोगों के मन मे छलर-कपट और धोखा-घड़ी कौ भादतें पैदा होती हैं: 
इसकी वजह से राज्य श्रद्धाहेव और मिद्रहीन हो जाता है--अपने आतरिक जीवन में 
भी और दूसरे देशो के साथ संबंधों भे क्षेत्र में भी” (705 8)। 


अब तक समुद्रतटवर्त्ती राज्य को जो निंदा को गई है, वह वास्तव में वाणिज्य- 
राज्य वी निंदा है। पर, समुद्रतटवर्ती राज्य मे तो नौ-शक्ति का रूप धारण करने की 
भी प्रवृत्ति होती है और प्लेटो ने जितनी वाणिज्य राज्य की निंदा की है, उतनी ही 
नौ-शक्ति की भी ; उससे किसी तरह कम नहीं। एथेगो अजगवी ने स्पार्टा ओर त्रौट 
की उमके सेन्यवाद के कारण निंदा की है ; उसे यह न्याय का तकाजा मालूम पड़ता 
है कि इसो कारण वह अपने राज्य की भी आलोचना करे!। सच तो यह है कि 


तद ओर कदर पर नो हजार साल तक पडने वाले जल के प्रभाव का जो विवरण 
दिया गया है, ऐसा लगता है मानो वह किसी आधुनिक भू-वेज्ञानिक दारा लिखा 
गया हो (0 &--0)॥ 

3. स्पष्ट है कि प्लेटो का संकेत एयेस की ओर है। आधुनिक इंगलैड को तरह 
एंयेंस भी अपने लिए खाद्यान्त का उत्पादन नहीं करता था । बह अत्त का 
आयात अधिकाशत्त: कृष्ण सागर से, दरें दानियाल के रास्ते करता था और 
बदले मे कुछ तो अपने जेतृतो का, बौर कुछ तैयार माल का तियात करता 
था--जैसे वर्तनों का । ओर इंगलेड को तरह हो एथेस यूनान की महानु तौ- 
दरिति भी था। ऐन इसी कारण प्लेटो की आलोचना--ज्ञो एथेंस की आलोचना 
है--ईगलेंड बी आलीचना भी हैं; और सच तो यह है कि समुद्री सैन्यवाद के 
स्वंध मे प्लेटो के विचारों को गज अभो हाल भे अंग्रेजों को वौ-शविदवादी 
नीति के शत्रु आलोचको के स्वर मे सुनाई पड़ी है । 
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समुद्दी सैस्ययाद पत से ्ययाद यो अपेक्षा रयादा बुरा समभा जा सता है। चाविक दाँव- 
देनों में बी तो अचानक स्थन पर आता पड़ता है और बनी अचानक पीछे हृदना 
पड़ता है, और इस गये गैनिक स्वभाव धीरे-धीरे नष्ट हो जाता है, और नौ-राज्य 
में जिगरोी रक्षा उमबी नौ-मेनाओ एी याव्रिश योग्यता के आधार पर होती है ऐसी 
मैमिक बोग्यता बाते सोगी पा सग्माल नहीं होता, जो एस मम्मान के सर्वेश्षेष् पात्र 
होते है। । 


हस प्रकार साख वा राज्य आारम-निर्भर होगा और यद याधिज्य के घिगे-पिदे 
रास्ते से दर रहेगा । यह एक गृषपिजीबी समाज होगा जो अपनी आवश्यव॒ताओं के 
शायदः वर्षाण्त फग पंदर गरेगा थौर घारे यह (स्पार्टा वी माति) औरों में अतग-यतग 
ने रहे, पर अपेक्षा टृत अधिक अलग-पलंग रहया जिगमगे उसके मूत रुप यो शुद्धता बनी 
रहे । उसवी जनमस्पा एपेंस और श्पार्टाई वी जनसस्या के ऐसे योच में होगी और 
स्लेटो ने उसके नागरियों यो सरुपा 5040 निश्चित वी है। प्लेटो ने यहसगया यो दी 
स्थिर नहीं बर दी है। सझया के मद्ृत्त्व में प्लेटो वा सादा से ही विश्वास रहा था। 
जीवन के अतिम चरण में उसके ऊपर परायधायोरस पा रगे और भी गहरा यड़ गया 
भा और प्सेटो था दर्शन पहले से भी सधिक सरपा या दर्शन हो गया पा) 5049 
मह्या मूतत, इसलिए चुनी गई है कि उसे अनेक विभिन्‍न विभाजकों द्वारा विविध 
विभाजमो में विभषत किया जा सबता है? । इस प्रकार वह हैन्‍्प विभाजन के आधार 
के रुप मे युद्ध में उपयोगी होगी। नागरिकों के बीच करो के निर्षारण और उमीन या 
अग्य राजतीय मपत्ति पे घितरण फे लिए यह शाति बाल में भी उतनी ही उपयोगी 
होगी। स्पष्ट है कि प्लेटो ने झिंग मुस्य विमानकः वा सकेत दिया है, बह 2 थी संख्या 
है; और उसमे जिम्त पठति की पेरवी वी है, वह द्वादशक पद्धति है (746 0--8)॥ 
इस व्यवस्था के अनुसार राज्य मे वारह बबीलें होगे और राज्य-परिपद्‌ में बारह 








!, यह एक दिलचस्प बात है कि ध्लेटो का संर्यय नौ-शबित-संप्रयाय से न था। 
पारस वी धवित यो सेलायस ने नहीं, ग्ेरायान और प्लाटेआ ने नष्ट किया 
या (707 0)-यह बहना वृद्ध ऐमा ही है दिः नेपोलियन लिप्थिंग ओर 
बादल में पराजित हुआ था, ट्रापल्गर में नही। यह बात भी ध्यान देने वी है 
कि प्लटो वा यह तक कि नो-राज्य मे सम्मानों के उचित वितरण को व्यवस्था 
भंग हो जाती है, एयेनो संविधान-विषयक उस पुस्तिका थे तक से मिलता है 
जिसे जेनोफॉन की रचना बताया गया है पर जा वास्तव मे उसवी रचना है 
नहीं । लेखक ने अपनी व्यग्यात्मक शैली में वहा है कि यह उचित ही है कि 
साधारण नाविकों को कुलीनो या संपन्‍नों से अधिक शवित प्राप्त हौ--राज्य 
की शवित का आधार ये ही लोग होते है, सेना नही । 

2. एथेंत्र के नागरिकों की सख्या 40,000 से ऊरर थो। स्पार्शा के स्वतंत्र 
नागरिकों की परंपरागत सख्या 9000 थी, पर लॉस के रचना-काल में वह 
घट कर 500 रह गई थी । 

3. प्लेटो वी बात गुणा के दो सवालों से समझाई जा सकती है : 5८2 ५८3 ५८ 
42८5266 2 7-5040; ओर फिर, 7%8 ८99 0-5040। 
निष्कर्ष है कि 5040 दस तक को हर सख्या से दिभक्त हो सकता है और 
बस्तुत्त: प्लेटो के अनुसार तो वह 59 विभाजको ढारा भाज्य है 


पव8& यूनानी राजनीति-तिद्धांत 


समितियां जिनमे से प्रत्येक समिति साल में एक-एक महीने काम करेगी । नागर बार्यीं 
में यह व्यवस्था मुद्दा और दाप-तौज की गणना को आधार बनेगी। इस प्रकार 
इन दोतों मे एक दूसरे के प्रति भो संतुलन और सामंजस्थ रहेगा और साथ ही 
इनका राजनीतिक सगठन के प्रति भी संतुलन एवं सामंजस्य ही रहेगा! । कितु, संश्या 
के प्रति प्लेटो की आदए-भावना में व्यावहारिक सुविधा का ही प्रश्न नहीं है--उत्तकां 
महत्त्व इससे अधिक है। जब वह विधिकर्ता के लिए संद्या का ज्ञान जरूरी यहराता 
है, जिसकी सब राज्यों के स्िए उपयोगी होने की सबसे अधिक संमावना है (737 5); 
बौर नागरिकों बो आदेश देवा है कि वे एकर्प संख्यात्मक पद्धति को अपनी आाँखीं से 
कभी ओभल न होने दें (747 ४), तब गणित के शैक्षिक मुह्य की बात भी उसके 
मन में रहती है। अगर संख्यात्मक आधार पट राज्य का गठन किया जाएं, तो चह्‌ 
मानों अकगणित का एक जीता-जागता पाठ बन जाएगा और चाहे कोई भी विपय हो-- 
चरेलु अर्थ-व्यवस्था हो या राजनीति, या कला और शित्प--इन सवमे नौजवानों को 
कुशल बनाने के लिए जितना महत्त्व सल्पाओं के अध्ययन का है, उतना और किसी विपय 
का नहीं। गणित के अध्ययत से आलसी और वुद्धिहीन लोगों तक मे इंतनी कर्मंठता 
थऔर इतनी बुद्धि आ जाती है जो उनकी सहज शवितरियों की सीमा से परे होती है । 
इसमे और कुछ नही तो रिपब्लिक के सिद्धात् की प्रतिध्वनि अवष््य है कि गणित के 
अध्यपन की सीढ़ी पर चढ़कर लोग ऐंद्रिय जगत से ऊपर उठ कर शुद्ध चितन के क्षैत्र 
में प्रवेश पा सकते हैं। गणितीय दाधार पर गणित राज्य के पक्ष में प्लेडों का जो 
अतिम बोर सबसे उदात्त तर्क है, बहू तत्व-मीमासा के लोक का रपर्श करने लगता है! 
जिस राज्य वा सच्चे गणितीय लिद्धातो के आधार पर गठन किया जाएगा बहू राज्य 
जगत के तथा उसकी संरचना के अनुरूप होगा, क्योकि यह जगत भी संख्या पर आधा- 
रिक्त संरचना है । राज्य के प्रत्येक अग थौर प्रत्येक क्षश को ईइवर की पविश्र देन 


4. एयेंस मे क्जीह्येनीज़ के समय से अधिकतर दाशेनिक पद्धति का चलन था। 
भरत जब प्लेटों से द्वादशक पद्धति ज्लपताई, तब वह एथेंस को भ्रया से दूर हट 
रहा था । एथेंस में दस बवीले थे और परिषद के भी दस भाग थे जिनमें से 
प्रत्येक भाग साल के दसवें हिस्से भर तक काम करता था ( यह पति साख को 
बारह महीनो भें खाँदने वी पद्धति के बिदंद्ध पड़ती थी । सी० रिटर ने 
लॉच पर अपनी टौका (पृ० 29--39) मे प्लेटो के राजनौतिक शणित्त के 
सबंध में एक दिलचस्प टिप्पणी दी हे। उसते लिखा है कि अगर प्लेटो 
“सख्यात्मक रहस्यवाद' के समुद्र मे डरवक्याँ लगा लगा कर मज़े लेता है, तो 
इससे उसवी मानसिक शक्तियों का कहास बिल्कुल भी प्रकट नही होता ; बहिकि 
उससे तो यह प्रकट होता है कि सस्या के प्रति प्लेटो का जो सम्मान भाव है, 
जप. पीडि,एऊ. ग्मोवू[द सा. की. पर, धाणजद़ारिल सीण, है फििणफे सर, 
का व्यापक अनुमद समावां हुआ ई। वभिदचय ही यह सत्य है किऐसे समय मे 
जब साहियकी और सारियकीय पद्धतियो का दिकास न हुआ था और लोग 
अरबी अको से भी परिचित न थे, सामान्य द्वादशक पद्धति ग्रहण करे से 
प्रशासन और व्यापार के क्षेत्रों मे बडी सुविधा हो सकती थी। व्यावहारिक 

जीवन में और साध ही वैज्ञानिक प्रयोजनों के लिए सुगभ गणना-पद्धति का 
कया महत्त्व होता है यह समकादे के लिए रिटर ने आधुनिक मीदरी पंद्धति का 
उदाहरण प्रस्तुत किया है। 
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मानना चाहिए जो दृष्टि के बाद और चक्र के अनुरूप हैं (77 8)। मंद्या में ही 
घ्वनियों और संगोत का रहस्य निहित है ; बायाद्-पिड़ों की गतियों पर भी संस्या 
वा ही नियंत्रण रहता हे । सच्चा घासक थावाश के नक्षत्रों के: रूप में गतिमान भने को 
ओर उसको गति के साथ संगीत के सदंध को देश घुबता है ; और उसने जो कुद्द देरा 
होता है, उसी के बनुरुप वह हमारी प्रवृत्तियों के स्दश्प और नियमों को दालता है 
(967 8) | अपने बुत्त में नियम और माष के अनुसार परित्रमा परने वाले नक्षत्र संगीत 
तथा उसकी लब-तास के अनुरूप होते हैं। विधियों तथा संस्थाओं को इन दोर्दों के 
अनुर््प होना चाहिए जिससे कि इन तीनों में “दिव्य सामजस्थ' की श्यायनां ही सके 
और वे सं सिंलकुर नियम ठया माप का पवन कर सके । 








]. यह अवतरण कठिन है ओर हो सत्ता है मंने इसका अथ समभने मे बहुत- 
सींघा-तानी की हो। इसके समानांतर एक अवतरण पॉलिटिक्स (274 09) में 
मिलता है ; “हम एक साथ मिलकर अपने जीवन में संपूर्ण मप्टि-त्रम वा 
अनुकरण भौ करते हैं और अनुसरण भो” ॥ कंम्पवेल ने घालिटिकस के अपने 
संस्करण वो भूमिका, प्‌ृ० 2१४ में एक परवर्त्ती प्राययागोरसी लेसक के 
अवतरण को उद्धव क्या है जिससे संकेत मिलता है कि धायद इन 
अवतरंणों में प्लेटो पायथागोरस के विचारो का अनुसरण कर रहा हो। 
“ईइवर का संसार के साथ जो सर्ंध है, वहीं राजा का राज्य के साथ होता 
है ; और संसार के साय राज्य का जो संबंध है, वही सबंध राजा का ईइवर 
के साथ होता है ; वर्यो कि राज्य--जिसमें विभिन्‍न तत्त्वों के योग से सामंजस्य 
को स्थापमा हुई है,--संसार की व्यवस्था ओर सामंजस्य का ही अनुकरण 
है ।” मह विचार गॉजियाज में भी व्यक्त हुआ है (पीछे पु० 205, ०2 
382 ; पीछे अध्याय 2--ड से तथा आगे अध्याय 5--थ से भी तुलना 
कीजिए] 


(ख) लॉस में संपत्ति का विवेचन 


नए उपनिवेश में जीवत के सामाजिक आधार का वर्ण करते समय प्लेटो ने 
विभिन्‍न तत्वों के मिश्रण के विचार को--जो सप्रचे लॉ में व्यवत है--अपना भिर्देश* 
सूत्र मान लिया है। सामाजिक आधार ऐसा होना चाहिए कि उस पर आसानी से 
अच्छे सविधात और विधि-व्यवस्था का भवत खडा किया जा सके ओर चूंकि संविधान 
प्रिश्चित होगा और विधि में अनुन॒य और आदेश का समन्वय होगा, अतः सामाजिक 
आधार भी विभिन्‍न तस्वों का सम्मिथ्रण होना चाहिए। उदाहरण के लिए विवाह 
विभिन्‍न चरिनो और वर्गों का सयोग होना चाहिए (7738) ; सपत्ति व्यक्तिगत 
स्वामित्व और राजकीय नियत्रण का मिथण होना चाहिए (740 »); और अगर 
कुछ लोग ऐसे हो जो अमीर हो तो उन्हे चाहिए कि वे नागरिकों की आपती फूट 
रोकने के लिए अपती धन -सपदा का कुछ भाग स्वेच्छा से गरीबो को दे दें (776 0--8) । 
तानें-बाने को--कसे और ढोले धांभो को--इस तरह मिंताना चाहिए कि एक ऐसे घस्त 
का तिर्माण हो सके जिसमे सामजस्य हो (734 8---735 8) | सामाजिक व्यवस्था 
इस तरह की होती चाहिए कि इसमे आधिक हितों का मेल हो और सामाजिक भैदों परे 
सामजस्प की स्थापना हो । 


सॉस में जित सपत्ति-व्यवस्था का प्रस्ताव क्रिया गया है, वह रिपब्लिक के 
साम्यवादी आदर्श से निश्चित रूप से भिन्‍त है (739)। ध्लेटो ने तौत प्रकार के सवि- 
घान माने हैं--सर्वेश्रेष्ठ या आदर्श, द्वितीय सर्वेश्रेष्ठ था उपन्आादर्श ; और तीसरे 
प्रकार का संविधान, जिप्तका उसने स्पष्टीकरण मही किया है, पर जिससे उप्तका सकेत 
झायद वास्तविक राज्यों के सविधानों के प्रति है। सर्देश्ेष्ठ राज्य, सर्वश्ेष्ठ संविधान 
और सर्वश्रेष्ठ विधियाँ वे होती हैँ जिनमे इस पुरानो कहावत का अधिकतम पालन होता 
है कि मित्रों की सब चौज़ो में सबका साभा होता है। इस तरह के राज्य से स्थियाँ, 
बच्चे और सब चीजे सबकी होती है। व्यवित्रगत सपत्ति की धारणा का और उसकी 
भाषा का जीवन से एक दम लोप हो जाता है भर दाज्य--जो एक तत और एक मत 
हो जाता है--एक सुक्ध से सुद्ो और एक दुख से दुखी होता है। इस तरह का 
आदर्श--आज या कल--सभव हो या हमेशा अतमव हो--पर एक बात निश्चित है : 
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वह श्रेय के अधिक मनुकूच होता है मौर इसलिए वह अन्य किसी आदध्न के देपे पयादा 
सच्चा होता है, उयादा अच्छा होता है । यह संविधान वा ऐसा रूप है जो लोगों को 
सदा ध्यान में रखना चाहिए और जिंसके अधिक से अधिक निवद परुँचने था उन्हें 
भरसक प्रदतन करना चाहिए। जब तक वत्तमान स्थिति बनी रहेगी, जब तक स्थ्ियों, 
बच्चों और मकानों पर व्यवितगत नियश्रण रहेगा और जब तक प्रत्येक ब्यक्षित के लिए 
इन सारी चीज़ों को इसी आपार पर व्यवस्था होगी, तव तंषः जीवन वी उस पूर्ण शवित 
को सिद्धि न हो सकेगो जो मनुष्य को खूंटे से बेपे द्रुए बैल से ऊंचा उठा ले जाती है 
(807 0)। पर, एक द्वितीय सर्वश्रेष्ठ बा उप-यादर्श भी है। “जिस राज्य के निर्माण 
का काम हमने अपने हाथ में लिया है, वह अगर कभी बन सका, दो वह अपने ढंग से 
घिरतन पूर्णता के सबसे अधिक निकट होगा, मोर उममे सर्वश्रेष्ठ के दूसरे क्रम वी 
एकता होगी” (739 5)। अगर ऐसे राज्य का निर्माण हो सवा, तो स्थिति पर्याप्त 
सतोषजनक होगी और जो लोग इस राज्य मे रहेंगे, उनके सामने करने के लिए एक काम 
होगा--वे तन॑ और मन के उत्कर्ष का अभ्यास बरेंग और यह वाम महान खेलों में 

विजय पाने से दुगुना बिन होता है, वहिकि दुमुने से भी अधिक बठिन (807 9--0)॥ 

इस द्वितीय सर्वश्रेष्ठ राज्य में जमीनों और मकानों का बटन व्यविसगत संपत्ति के सप 
में होगा। उसमे सामी सेती भी नहीं होगी वयोंकिः ऐसी घीड उन लोगो वी पहुँच से 

बाहर होती है जो इस व्यवस्था में पैदा हुए हों और जिनगा पालनसोषण तथा झिक्षा- 

दीजा वर्तमान रीति से हुई हो (740 #)!। जब मीन वा पहले-पहल वेटवारा 

]. इस अवतरण (739 ॥ -- 740 #) से अनेक कछिताइयाँ पैदा हो जाती हैं। () 

439 # में प्लेटो ने सविधानों के तीन धवारों वा उल्लेख विया है और उसने 

739 छ पे कहा है कि अगर ईयर की इच्छा टुई, तो वह द्वितोय सर्वश्रेष्ठ के 

बाद तीमरे प्रवार के सविधान का वर्णन वरेगा । 739 ४ में उल्लिखित तीसरे 

श्षम के सविधानों से मेने वास्तविक सविधानों वा आशय ग्रहण किया है । 

न्‍ इसलिए 739]: में जो वचन दिया गया है उसका अर्थ में यह समभता हूँ कि 

स्लेटो वास्तविक सविधानों का दर्णन करमे का वचन दे रहा है क्योकि मूल 

तत्वों वा त्याग विए बिना ही उनमे सुधार किया जा सकता है। इस दृष्टि 

से प्लेटो की प्रक्रिया पॉलिटिक्स से अरिस्टाटल ढारा अपनाई गई प्रक्रिया के 

सह है। पॉलिटिव्स में (क) सातवें और आठवें खेडों मे आदर्श राज्म का चित्र 

प्रस्तुत क्या गया है ; (ले) चौथे सड भे उप-आदर्श राज्य-व्यवस्था 

क्या गया है ; ओर (ग) पाँचवें और छठे खडों मे वास्तविक राज्ये| 

कर लीक्तन्र और अल्पतत्र --के सगठन पर और इन राज्यों मे लड़ाई-मगडे 

दूर करने के उपायो पर विचार किया गया है । 739 / मे जहाँ सी० रिटर ने 

तीसरे क्रम का अभिप्राय साधारण राज्य समभा है, वही उसने उसी जगह यह 

भी सुझाव दिया है कि ध्लेटो ने 739 छ में जिस तीमरे श्रकार के राज्य का 

वर्णन करने का वचन दिया है. वह नए उपनिवेश्ञ या वास्तव्रिक सविधान है 

जो वेसे किसी सविधान के सक्षिप्त विवरण यथा उसकी रूपरेखा से भिन्‍न है 

(इसी अध्याय में खड क से तुलना वोजिए) । इतने थोड़े से अवकाश में अर्थ का 

इस प्रकार का परिवत्तंन मुझे असंभाव्य-सला लगता है और यह वात भी समझ 

में नद्दी आती कि उपनिवेश का दास्तविक स्विधान उसकी रूपरेखा से इतना 

भिन्न होगा जितना दूसरे प्रकार का संविधान तीसरे प्रकार के संविधान से । 

अस्तु, प्लेटो का तीसरे प्रकार के संविधान का वन करने का वचन पूरा नहीं 
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होगा, तब हरे नागरिक को एक-एक दुकडा मिलेगा ; पर यह झमीव भले ही हर 
नागरिक को व्यवितिगत सर्वत्ति के रूप में मिल्ले, लेकिन वह यह मानेगा कि यह जमीन 
सारे राज्य की है। मरिस्टाटल की माँति प्लेटो भी बाद में च॑ंतकर ध्यवितशत सपात्ति 
और साझे उपयोग के दौच समन्वय स्थापित कर देगा, जैसे कि उस सम्रय रपार्टा में 
कुछ दृष्टियो से सचमुच होता भी था। सपत्ति के अधिकार वो एक ऐसा अधिकार 
मानना चाहिए जिसकी सृष्टि समाज मे वी है और जिप्तका उपयोग समाज के हिल में 
होता चाहिए। उसे व्यवित का ऐसा निरपेक्ष और सहज मधिवार नही मानना चाहिए 
जिससे उसे अपनी सपत्ति के मनमाने उपयोग वी छूठ मित्र जाएं। प्लेटो ने केवल 
सामान्य सिद्धात का निहूपण ही नहीं क्या, उसने सामान्य सिद्धांत के जिपान्वेय का 
ऊपाण भी सुझाया है। भूणि की उपज का सामूहिक झोजत व्यवस्था में उपयोग 
होगा चाहिए (896 ४) जिसमे नर-नारी दोनो भाग लें और इस तरह अगर स्वामित्व 
व्यक्तिगत रूप में रहे, तो कम से वम खपत सार्वजनिक और सामूहिक हो । 


जमीन के घूल 5,040 टुकडे दशावर-दराचर होगे और कोई भी ध्यवित अपना 
दुकडा किसी दूसरे को न दे सबेगा और न उससे ले सकेगा (74 8) । जनसण्या सदा 
5040 ही दती रहनी चाहिए जिससे हर टुकडे के लिए हमेशा एक ही नागरिक रहे। 
अगर किसी नागरिक के कोई बच्चा न हो जो उत्तराधिकार भे उसको जमीन पा सके, 
तो एसे किसी अन्य नार्गारिक के लड़के को अपना उत्तराधिकारी बना लेता चाहिए। 
अगर सामान्‍य भरवृत्ति विहित जनसण्या से बढ़ने को हो हो या तो सतानोत्पत्ति को 
जियतित करना चाहिए या उपनिवेश को स्थापना करनी चाहिए। पर अंगर प्रवृत्ति 
इसके विपरीत हो (जोर लगता है कि प्लेटो को यही डर था। स्पार्टा की जनतंस्या के 


होता और पूरा करते के लिए वह दिया भी तहीं गंया। (2) ज्ञॉस के इस 
अवतरण में व्यक्त आदर्श रिपब्लिक के आदर्श से अभिन्‍न नही है। वह पूर्ण साम्य- 
वाद का आदर्श है जिसमे ऊपर के दो वर्ग हो नही बल्कि नागरिक भी 
भागीदार होते हैं और इन वर्गों को जो दाधिक सामान भिणता हैं, उसी थे 
मही, बल्कि सारी चोज़ो मे सदका साझा रहता है (पीछे प्र७ 325--6 
देलिए)। इसके विपरीत, मेरा विचार है कि प्लेटो का संकेत रिपब्लिक के 
आदई की ओर है--भले हो वह सकेत शिथिल हो--और में यह नही मान 
सकता कि लॉस के एक अलग-यलग अवतरण में कुछ गिनेन्चुने शब्दों मे 
चलते-चलाते वह एक भिन्‍त आदर्श को चर्चो करता। प्लेटों ने बब समझ 
लिया है कि साम्यवादी आदर्श देवताओ या देवपुत्रो के लिए है (739 8); और 
इसीलिए जहां उसते रिंपब्लिक की रचना करते समय आश्या की थी कि यह्‌ 
आदर्श मानवों के दीच साकार हो सकेगा ; यहाँ उसने लॉच में इस आदर्श का 
कुछ इस तरह से अक्षत किया है मारो वह उत्तीत्त दी चौज हो।740 # मे 
“साभी खेंत्ी' के निर्देश की ध्वनि से यह लगता है कि रिपब्लिक की योजना 
में भूमि साझे मे रहती और उस पर साभी छेती होती, पर वस्तुतः प्लेटो का 
वि्ञार मह था कि किसानों का जमीन पर अलग-अलग अधिकार रहे और वे 
उस पर अलग-अलग छेती करें। अगर यहाँ प्लेटो का पदृेश्य रिपब्लिक को 
ओर सकेत करना है, तो पह सकैत बडा झिथिल है, पर हो सकता है कि प्लेटो 
का इस तरह वा कोई सकेत देने का इरादा हो न रहा हो और वह सिफ यह 
कहना चाहता हो कि साभी खेती तो बोनस के युग की चीज थी। 


॥4 ] लोड में संपत्ति का विवेचन 483 


हाम से उसे अनायास यही डर सगते कवगा होगा), तो विवाहितों को तो पुरस्वार 
मिलने चाहिएँ और अविवाहितों वो दड। पर, जिख मम्तानता यी रक्षा के लिए प्लेटो 
इतना सजग है, वह केवल मूल भू राड़ो वी या दूगरे शब्दों में भू-मं्त्ति को समानता 
है। निजी माउमत्ते का उमदे साथ बोई विरोध नदी ; उसरी असमानता कौर यह 
समानता साप-साथ बनी रह सवती है। सदसे अच्छा तो यह हो वि उपनिवेश यो 
स्थापता के समय हर नागरिय के पास बरावर-वरावर या निजी मासमता हो, पर मह 
अगमप है (744 8)। फलत: प्लेटो ने व्यवस्या की है जि जमीन था जितना मूल्य हो, 
प्रस्येक नागरिक उससे घार गुने मूल्य वा साज-सामान या जायदाद इकट्टी बर सका 
है (744 छ) | इस प्रवार घन-मपदां वा एक मान होगा जिसके एक छोर पर सो 
बह व्यवित होगा जिसके पास उघौन और बढुत हो कम छायदाद होगी और दूसरे छोर 
पर वह ट्ययित जिसके पारा झमीन और उससे घार मुने मूल्य वी जायदाद होगी । पहली 
स्थिति नागरिकता की आवश्यक धत्तें है जबकि दूसरी स्थिति में सीमा से अधिक जो 
भो धन-गपत्ति होगी, वह सरवारो राजाने में पटचा दी जाएगी! ॥ इसवा परिणाम है 
संपत्ति वी मोग्यता केः अनुरूप चार यगों वी व्यवस्या , और संविधान का निर्माण 
फरते समय प्लेटो ने मताधिशार और उमके प्रयोग पा आधार दगी सपत्तिगत योग्यता 
वो माना है। यहाँ जिस-वर्गं-विभाजन वा प्रस्ताव विया गया है उप्तगे सोलोन के बर्म- 
विभाजन मी याद हो आती है और प्लेटो ने जिंग अन्य विभाजन वा प्रस्ताव ड्या है, 
उसका आधार एयेंस वा उदाहरण लगता है। गरीस्थेनीश ने दस बदीलो था निर्माण 
किया था और इनमे में हरेत कद्दीते बे लिए उसने एय-एवं क्षेत्र तिपत यर दिया या 
हालाँकि यह क्षेत्र सीन विभिन्‍न इवाइयों में बेंदा हुआ होता था और प्रत्येक इकाई 
एटिका केश एक अलग भाग में शिथित होती थी। प्लेटो ने द्वादशरः पद्धति के आधार पर 
बारह कवीलों वा भस्ताव विया है जिनमे से प्रत्येव बबीवे ये लिए एक क्षेत्र निश्चित 
होगा । यह छेंत्र स्पष्ट ही एक सहित भू रंंड होगा, य्रोस्थेनीज के क्षेत्र वी भांति नहीं 
होगा । बितु एक दृष्टि से प्लेटो से वल्ीस्थेनीज की नोति का अनुवरण जिया है । उसने 
कबी लों को तो असवद्ध इवादथों में नही बॉटा, लेबिन उसने हर नागरिब वी जोत के 
दो परस्पर असबद् आधे-आधे भाग अवश्य कर दिए हैं (745 ८--]:) जिनमे से एक 
तो मुख्य नगर के निकट होगा और दूसरा सीमात के निव्॒ट:। पसीस्थेनीज़ के तध्य 
बी तरह उसवा भी लक्ष्य यही लगता है कि स्वानीयता वी भावना और सथानीय 
4, यह इस योजना व। आवश्यक अग है और प्लेटो ने ब्यवस्था की है कि सारी 
वेयवितक संपत्ति की सरवारों तोर पर रजिस्ट्री होनो चाहिए (745 &-.. 

754 2) इसो प्रबार सात के परवर्ती सडों में वराधान थी चर्चा करते 

समय (955 0-5) उसने व्यवस्था को है कि करारोपण के विचार से प्रत्येक 
नागरिक वो इसकी जाँच कर। लेनी चाहिए कि उसको रापत्ति (या पूंजो) पर 

कितना कर लगेगा और साथ ही उसे अउनी उपज (या आय) का बापिक 


विवरण भी तँयार रखना चाहिए। इस तरह, सरकार पूंजोगत आय के मापार 
पर कर लगा सकेगी | हैं 

2. रचना को दृष्टि से देखा जाए तो लॉ के राज्य मे एक तो मुस्य नमर है और 
एक ग्राम-क्षत्र । मुख्य नगर बारह भागो में बंटा हुआ है और ग्राम छेत्र भी 
नगर के केंद्र से निकलने वाली रेखाओं द्वारा बारह भागों से बेटा हुआ है (इनमें 
से हरेक भाग मे एक-एक कबीले का निवास है) । 





पदेशाजनों को 
नगर में तथा एक देहात 


गुतानी राजनोति-सिद्धांत 


के पाप्त दो जोत ओर दो घर हों,एक 


अपन 50४ तथा नगर के हितों में कोई विरोध पैदा न 


प्रे--तो फिर देहात त' 


हो पाएगा) 





, बन्तोस्वेनीज् ने प्रत्येक ऱवीले को जिन तोन असवद्ध इकाइयों मे चाँटा था, उनमें 
से एक इकाई तो नंगर के अदर या उसके निकट हुआ करती थी, दूसरी इकाई 
संमुद्रतंद पर ओर तोसरो, जो इन दोतो इकाइयों के दोच में पठतो थी, देहात 
के भीतरी भाग मे बसी होती थी। उसका उद्देश्य अपने दसों कबीलों मे से हर 
बोले के तीनों हिंदों मे समन्वय को स्थापना कर विभिन्‍्त्र स्थानोय हितों के 
उन सघर्षों का अत करना था जिसके कारण पीसिस्द्राटस के निरंकुश-तत्र का 
उत्पात हुआ था । प्लेटा के इस तरह की दीति अपनाने का कारण कुछ हृद तक 
पेलोपोनेशियाई युद्ध को अनुभव हो सकता है जिसमे देखा गया था कि जो 
नागरिक देहात मे रहते थे और जिन्हें स्पार्वातियों की छुटभार का खतरा 
रहता था, उदके हित एथेंस को ग्राचीरों के भीतर रहने वाले नागरिकों के 
हितो के प्रतिकूल पड्ते ये । 


(ग) लॉस के राज्य मे प्रय॑-व्यवस्था 


स्लेटो ने अपने सलागरिको के आथिक हिंतो या वायंवलाप के लिए बोई गुजाइश 
नहीं छोडी भर अगर छोडी भी है तो दहुत बम---हालाँकि उसके हर नागरिक के पास 
जमीन के दो-दो टुकड़े हैं और कुछ नागरिक वेयवित्क मालमत्तें वी दृष्टि से ओरों के 
देखे सपन्‍न हैं । कोई भी नागरिक विसी बला या शित्प को ब्यवसाय वा आधार नहीं 
थना सकता (846 70) ; न वह पैसा कमाने के किसी घुृणित तरीके को अपना सकता 
है--जसे फुय या विक्रय वी बला को बयोकि उसके फेर में पड़ कर स्वतश्र और 'उदार' 
ब्यकितयों तबाः भे मौचता आ जातो है (74] छ)। किसी भो नयरिक के: पास सोना या 
चांदी न होगी और हालांकि सिक्के चलते रहेगे, पर वे देश के अंदर ही चलेंगे, देश के 
बाहर नहीं (742 8)! । प्लेटो के राज्य मे ब्याज लेने वी मनाही होगी ॥ अगर कोई रुपया- 
पैसा उधार दे, तो अपनी जिम्मेदारी पर दे और जो व्यक्ति उधार लेगा, वह उधार ली 
हुईं पूँजी लौटाने के लिए कानूनी तौर पर बाध्य नही होगा (742 (0) | जब तागरिक 
उद्योग सपा थाणिउ्य के दायरे से बाहर रहेगा, जद ब्याज लेने या अपने पास 
मुल्यवान धातुएँ रखने की उस्ते मनाही होगी, तव वह घन-संचय मो अपने जीवन का 
लक्ष्य बनाने के प्रलोभन से बचा रहेगा और “तन तथा भन का वह उत्कर्ष! थाने की 
बोशिश करेगा जिसका सबसे चु रा और सवसे वदु दत्रु है अपार धन-संपदा । सेंट पॉल 
की भांति प्लेटो का विचार भी यही था कि धन वी आपसवित सारी बुराइयों वी जड़ 
है कौर छद उसने कह कि उ्यएदए झपोरी का द्याद| अच्छा ले: साथ विभाव नहीं हो. 
सकता (742 8---743 /), तव उसके दाब्दो में हमारे प्रभु ईसा मसौह के इस वचन 


, शायद, प्लेटो स्पार्टा वी तथावथित लोह मुद्राओं (्ोहे को छडो) को बात 
सोच रहा है। किंतु वह इस बात के लिए तयार है कि राज्य के पास बुछ 
सामान्य हैलेनी मुद्रा रहे ताकि जो लोग यात्रा करना चाहे और जिन्हे इसकी 
अनुमति मिल जाए, वे स्थानीय मुद्रा के बदले राज्य से मह सामान्य हेलेनी 
मुद्रा प्राप्त कर सके | 

2. रिपब्लिक, 556 8, में अल्पतंत्र को विनाद से बचाने के यही उपाय सुभाए 
गए हैं (पीछे धृ० 375--7 से तुलना कोजिए)॥ 


486 बूनाती राजनोति-ध्विर्दधात 


थी ही प्रतिध्वनि हुई है कि लदमी का लाडला स्वगें-राज्य में पांव न रख सकेगा” इस तरह्‌ 
अगर सपत्ति की श्रेय पे शदूता है और मगर राज्य तथा विधियों का उद्देहय श्रेय की उद्‌- 
आवना करना है, तो राज्य का उद्देश्य पह भी होता चाहिए कि वह लोगों की घन-संपदा 
के पौछे न मागमें दे। अगर राज्य इस उद्देश्य तो प्राप्ति का प्रयत्त करेगा, तो इससे उसका 
अपना हित्त भी होगा और उसके सदस्यो का भी । घनन्सपत्ति लड़ाई-फगड़ो और मुकदमे- 
बाजी की जड होतो है। लडाई-मंगड़ों और मुकदमेबाजी से वह मावगत एकता नष्ट हो 
ज़ाती है जो राज्य वा भावप्यक आधार है (743 ()। जो राज्य अपने सद्रस्यो का श्रेय 
और अपनी एकता चाहेगा, वह पूरी तरह दृषि पर निर्भेद होगा। उप्तर्म खेती भी 
उसी हद तक की जाएगी जिससे तन-मन वो जरूरतें पूरी हो सर्के (7430) । 
प्रद्नतितवीय मिद्धातो (फोजअंप्लाक्ं८ फाण्त0०) पर इस प्रकार शाधारित 
और इृषि-जीवन की सच्ची और सहज अर्थ-व्यवस्था पर चलने वाले राज्य में 
विधिकत्ता का वगम और राज्यों के विधिकर्ताओ के काम से आपे से भी 
कम होगा । उसमें नो-यहनं, वाणिज्य और पुंदरा व्यापार न होगा ; उसे ऋण, ब्याज 
तथा बन्य हजारों नितानों से छुट्टी मिल जाएगी ; वह केबल विसानों, अरबाहों भोर 
भ्रधुमवख्ती-पालबी के लिए विधियाँ वनाएगा (842 0) ॥ ऐसे राज्य के तापरिक भी 
अपने विधिकर्त्ता से कम भाग्यशाली न होंगे । साधारण लोगो को मितना बोफ उठाना 
पडता है, उन्हे उसब्ध आधे से की कमर दोऋ उठाना पड़ेगा और जो महान्‌ दौड़ उनके 
सामने हो उसमे रिपब्लिक के सरक्षकों की भाँति वे भी मिश्चिद होकर हिस्सा ले 
सकेंगे । हो * यह जरूरी है कि वे उमसे थोड़े कम भाग्यशाली होगे? । हर नागरिक 


], प्लेटो रूदि से बंबे स्वर में नहीं बोल रहा (हालांकि कांचन-प्रिप्रता के बारे थे 
रूइ वजन कह देना आसान है) । उसने यह वाद सच्चे मत से कही है। पीट- 
बासी वंलीनिभाज फो एवेनो लजनदी से जो बात बहते हुए दिखाया गया है, 
उममे यह स्पष्ट है (8329) : “हमें लगता है कि भाषकों घत-पंपदा का 
जितना तिरस्कार करना चाहिए, जाप उससे प्यादा तिरस्कार कर रहे हैं 
जानो मापकों निश्वण ही उससे घुघा हो” | घ्लेटो ते जिस अवतरण में घन 
की आपंबित को बह महान्‌ छलनो दताया है जो माववों की बात्माओं को 
वच्छाई से दूर हटा देवी है, टसी अवतरण (83] (:--832 9) के बाद यह 
बात की गई है । यहाँ यह गौर कह दिया जाए कि प्लेटो ने वाणिज्य, कौर 
घन वी निंदा की है ओर यह आग्रह किया है कि केवल कृविदर्म अप॑ताया 
जाए। अरिस्टाटल ते पॉलिटिक्स के पहले खड में उसका पुनराब्यान किया 
है। घन-संपदा के प्रत्ति प्लेटो का दृष्टिकोण दिलचस्पी की चीज़ है पर मेरी 
सम्भतति में उसमे पूँजी कै प्रति समाजदादों विरकित वी थमिव्यतित नहीं हुई... 
हालाँकि पोहतमान वा विचार यही है। उसमें तो वल्कि धन-सपदा की 
भरीजिका के प्रति नैंठिक विरत्तित को अभिव्यक्ित हुई है। 

2. लगता है सॉच के इस अवनरण (807 0) में प्लेटो रिपच्लिक (465 ॥)) की 
प्रतिध्वनि कर रहा है | रिपब्लिक मे सरक्षतं के बारे मे वहा गया है कि ज्न्दँ 
झोदपिक जिजेताओ से भी दड्ी विजय और बडे पारितोषिक प्राप्त हुए हैं। 
सॉज में नागरिकों को एक ऐसे उत्कर्ष दी सिद्धि के लिए मुक्त कर दिया गया 
है जिसमे उन्हे उससे भी दुगुना या दुगुने से अधिक परिश्रम करता पड़ता 
और कष्ट उठाना पडता है. जितना पीधियाई या ओनपिक छेलो मे विजय 
पाने के लिए भावदयक होता ई 
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के पास उमीन का नियत टुकड़ा होता है, हर नागरिक उस पर दासो से जुताई कराता 
है जो उस जमीन पर यटाई गो पद्धति-विशेष के अनुसार पाघ्त करते हैं औौर अपनी 
उपज वा दुछ भाग लगाने के रुप मे दे देते है! ; ओर हट नागरिव अपने घर वी 





]. गय पूछा जाए सो यह दासता कृपक-दासता या सामंती दासता है। यह उस 
तरह वी दासता (पा कृपया दासता है) जो टेंसिटस ने जर्मनों के दीय देखी थी 
(जर्मानिया, 2. ५१५७ : स्वामी गेहूं, दोरो और यस्त्रो केः लाने वा आदेश देता 
है तथा दाम इस आदेश था पालन बरता ९ै)।॥ यह स्पार्टा के हैसटों जैसी 
कृषक दासता है । दारता वा जो एवदम राही अय॑ है, उसी आर्य को ग्रहण फरे 
यानो अगर उसवा अर्थ हम गपक दासता नही वरन्‌ वेयवितकः दामता माने तो 
उमड़ा अछित्य न तो रिपब्चिक में हैं--भौर हम देश घुके हैं कि इसे मानने 
या हमारे पास बारण हैं--और न सांद में (पौद्धेपृ० 346, परा० टि० 4 
देशिए)। जिस तरह एथेनो नागरिकों के पास औद्योगिक दास थे, उग तरह 
प्लेटो के उपनियेश के नागरिकों के पास नहीं है (पर यह चर्चा उराने अवध्य 
वी है कि इस तरह के दास वहाँ आझूर बस जाने वाले विदेशियों के पाता 
होते थे) ओर जिस तरह एयेंस वो नोकरी में राजवीय दास हुआ फरते पे, 
उस तरह स्वय उपनिवेश की नौकरी में राजबीय दास नही हैं। “नागरिकों की 
छमीन पर फाश्त फरने वाले दासो वो ह्पिति झा विदेचन” बरसे-करते ध्सेरो 
मे सुमाया है (अरिस्टादत ने पॉलिडिबरा में इग दृष्टि से प्लेटों था मनुमरण 
पिया है जैसा कि प्रायः अन्यश्त भी किया है) कि ये नं तो एक देशवासी हों 
भौर न भरगक एक भाषा-भापो ही हो; इस तरह थे सापस में कम मिलें-जुल्लेंगे 
और उन्हे गुलामी वी चेडियों मे जरड़े रहने मे आसानी होगी (777 0; 
पॉलिटिक्स, शा. 40, $ 3, 330, 8 25-26 से हक पीजिए)। उसने 
घह है कि यूनानियो मे दासों के प्रति व्यवहार के दो भिन्‍न और विरोधी 
तरीके हैं । कुछ स्वामी यह थात समझते हैं विः अगर उनके पास सबसे अच्छे 
ओर सबसे र्वाभिभवत दास हो, तो उनते वया लाभ हो सवता है और ये 
यह भी जानते हैं कि दासों ने अकसर अपने स्पामियों के जान-माल की रक्षा 
को है। अतः वे उनके साथ उदारता वा बर्ताव करते हैं। जो मालिक सोचते 
हैं कि दास ओर मिट्टी के बने होते हैं और दूसरे लोगो बी अपेक्षा बुरे होते हैं, 
वे दापों पर अत्याचार ओर दमन बा चक्र चलाते हैं ओर दास स्वभावतः जितने 
पत्ित होते हैं, वे उन्हें उत्तते वई गुना पतित बना देते हैं। उसने बड़ा अच्छा 
सुभाव दिया है (777 70) कि मालिकों यो दासो के प्रति अच्छा व्यवहार 
करना चाहिए-दासों के प्रति सम्मान की भावना से हो नहीं बल्कि 
उससे भी अधिक आत्म-सम्मान वी भावना से अच्छा व्यवहार करना चाहिए ॥ 
अपने समकद्षा व्यवित्यों के साथ वे न्याय करने के लिए जितने तत्पर होगे, 
उससे भी अधिक तत्परता के साथ उन्हे अपने दासों के साथ न्याय करना 
चाहिए वयोकि जहाँ न्याय करना सबसे आसान हो, वही न्याय का वैदशिष्ट्य 
सबसे अधिक स्पष्टता के साथ प्रवद होता है और दासों के साथ अच्छा 
व्यवहार करने से दासों मे भो अच्छाई प्रऊुट होती है । दूसरी और, जद दास 
कोई यलत काम करें, तउ उन्हें केवल डांटा-फटकारा न जाए; बल्कि कठोर 
दड दिया जाए गौर स्वामी को दास के साथ कभी हँसी-मझाक नही करना 
चाहिए, बल्कि उसे सदा आदेश देना चाहिए (777 ४ --778 0; पॉलिटिक्स, 
. 3, 6 4, 260, 0 5---7 से तुलना कीजिए) ; बयोकि हेसो-मज्ञाक' से 
स्वामी के लिए शासन करना और दाप्त के लिए श्लाज्ञापालन अधिक कठिन 
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महिलाओं समेत अपने संगी-साथियों को सुखद संगति में पंचायती रसोई में मोजन 
करता है। पर, यह तस्वीर का एक पहलू है ओर प्लेटो भो अच्छी तरह जावता है 
कि तस्वीर का दूसरा पहलू भो है । सच पूछा जाए तो ये सस्याएँ द्वितीय सर्वश्रेष्ठ ही 
हैं ओर इस पर भी वे एक स्वप्न हैं; ऐसा स्वप्न जो शायद कभी सच नहीं हो सकता 
(745 8--746 70) । इसकी बहुत कम संभावना है कि लोग कभी इस वात के लिए 
तैयार होगे कि उतकी सपत्ति की मात्रा और परिवारों के आवार की सीमाएँ स्थिर 
कर दी जाएँ ; उनके इस बात के लिए राज़ों होने को भी संभावना नहीं कि उन्हे 
सोना-चाँदी से वचित कर दिया जाए या उतवी जमीत का आधा हिंस्सा देहांत मे 
और ज्ञाधा शहर मे रहे। प्लेटो ने इन आपत्तियों वी सचाई स्वीकार वी है, पर उमका 
तक है कि इससे पहले कि आदर्श को व्यवहार वो कसोटी पर कसा जाए, और उसमे 
वास्तविक जीवन की परिस्थितियों के अनुरुप यहाँ-बहाँ कुछ सशोधन किया जाए, या 
उसे छुछ निम्न स्तर पर लाया जाए, यह भावश्यक है कि आदर्श की एक पूर्ण भर 
सुसगत इकाई के रूप भे प्रस्तुत किया जाए। यह तक विहकुल सही है; गितु इससे 
प्रमाणित होता है (और यह वात मद्॒त्त्वपूर्ण है) कि लॉस का ग्रौण आदर्श भी है एक 
आदशं ही और जथ प्लेटो ने इस आदर्श का प्रतिपादव किया था, तब उसे इस आदर्श 
के साकार होने की उतनी ही (या उससे भी कम) आज्ञा थी जितनी रिपब्लिक के ऊँसे 
आदशे का निहपण करते समय उसके सावार होने की रही होगी । 


फिर भी, जब प्लेटो अपते राज्य के आधथिक जीवन वी बारीकियो पर विचार 
करने लगता है, तव अनेक दृष्टियो से उसने वास्तविकता के साथ समभोता करना 
चाह है। उद्योग और व्यापार का राज्य से निर्वासन नही कर दिया गया । नागरिक के 
लिए थे निषिद्ध हैं, पर राज्य नी अयें-व्यवस्या मे उनका स्थान है मगर इस जझात्तं के 
साथ कि उनका सचाश्षत विदेशियों के हाथो मे रहे३ सागरिक के स्िए राजनीति-कत्ता 
और तन-मन के उत्तपे का प्रयास; दास के लिए इृषि ओर विदेशी के लिए वाणिज्य 
ठथा उद्योग--लॉड भे प्लेटों में श्रम का यही विभाजन किया है । लॉज़ के पन्‍नों मे 
रिपस्लिक की पुरानी भावना का ही स्पदन है भोर लॉ में जो जिवग्ग व्यवस्था 
दिलाई देती है, वह रिपब्लिक की त्रिवर्ग-व्यवस्था से मूलतः भिन्‍न भले ही हो, पर 


हो जाता है । अगर, हम दासता की सत्ता स्वीकार करें, तो उनमे सहज बुद्धि 
को भी भलक मिलती है ओर सुनीति की भी । पर, दासता के प्रश्न पर प्लेटो 
यूनान के सामान्य दृष्टिकोण से आगे वढा है-यह मानना गलत होगा। 
उसने दास को बच्चे के समान माना है जिसके मन का पूरा विकासन हुआ 
हो (793 & ; 937 &)। अपनी दास सहिता के उपबधों में वह नागरिक 
की थपेक्षा दास के प्रति कही तो कम कठोर है (854 छ : 94] ए) भौर 
कही निश्चित रूप से अधिक कठोर (845 8 : 872 8) ; पर दोनों सूरतो 
में उसकी मान्यता एक ही है, यानी दास एक भितन ओर निग्नतम प्राणी है। 
ह॒त्या-विषयक विधि (865---74) मे, और उस विधि के अतर्गत किसी स्वतन्न 
व्यवित द्वारा की ग्रई ओर किसी दास द्वारा की गई हत्या मे तथा इसी प्रकार 
किसी स्वतत्र व्यवित की हत्या ओर कसी दास की हत्या में जो म्ेद किया 
गया है, उसमे यह मान्यता सबसे स्पप्ट रूप से ब्यक्त हुई है। 
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उसवा मूल सिद्धांत वही है यानी हर आदभी को कोई एक और विशिष्ट काम हो बरना 
आहिए । नागरिक पूर्ण नागरिकता गो बला या शिल्प के: अतिरिष्त बिसो भी अग्य 
मसा या शिल्प को बाम में नही लाएगा- यही सिद्धांत इस नियम या प्रेरक है और इस 
विपम का भी कि कोई भी विदेशी एक कला से अधिक गो अपने धधे का आपार नहीं 
बनाएगा (486 0--847 2)॥ दितु, इस सिदात मे! अधीन रहते हुए और इन नियमों 
के अधीन रहते हुए, प्लेटो ने भाविक प्रियानलाप के लिए एक बहुत बडा क्षेत्र स्दीकॉर 
डिया है। प्वेटो ने विदेशी शिल्पियों के तेरह भाव किए हैं। एक भाग तो नगर में रहना 
है और शेष बारद भागों मे से प्रत्येक एा-एक पयाइसी क्षेत्र मे। प्रययेझ् क्षत्र भ जो 
विदेशी शिल्पी होंगे, उन्हें विभिन्‍न गाँवों मे भेज दिया जाएगा ओर यह वितरण 
बुछ इस तरह रो होगा कि प्रत्येक गाँव में ऐसी हर बता ओर दिल्प पटंच जाए जो 
आम-पाग के सारे इलायों वी सुविधा के: लिए जरूरी हो (848 ६) | वाणिज्य-राग्य के 
प्रति अपनी आवत्तियों के बापद्भद प्लेटो ने विदेशी दाधिज्य और स्वतन्न उद्योग तक के 
लिए दुछ गूंजादश निवराल सी है (847 )। आपात या निर्यात पर बोई शुल्क नहीं 
रागेगा ; पर ने तो आवश्यक विज्ञास-वस्तुओ (जैसे रंग-रोगनो कोर मिर्च-मगालो) या 
आयात होगा और न आवश्यक बस्तुओ बा तिर्यात । छोस वा राज्य बिगी भी दृत्डि 
से उस शौमित ध्यापार-राज्य के समान नही है जिसवी चर्चा फिस्टे नेगी है। उसमे 
आवध्यक् वस्तुओं का चेरोस्टोए आयात हो राबता है और विदेशों शिह्पी भी बिना 
विसी वाघा के आ सबते हैं' । आतरिऊ व्यापार के सवध में भो प्लेटो वा दृष्टिकोण 
संवीर्ण नहीं है । यह सच है कि रपया-पैसा वरमाने थी रातिर सुदरे ब्यापार फा उराने 
निर्षेध कर दिया है (847 :); पर इसे निरपेक्ष निषेध गही रामभा जाता चाहिए। 
आवासी विदेशी सागरियों से साथासन तो परीदेगे ही; इसलिए प्लेंटो देश 
भी उपज व एक तिहाई भाग उनके उपयोग के लिए अलग रख देता है 
(848 ७) । जिस प्रवार, नागरिकों के लिए उनकी क्लाइंतियों वा सरीदना 
ज़हरी है, उसी भ्रवार उनके लिए अपनी फलाकृतियों का बेचना । सुदरा 
व्यापार ज़हरी है और अगर धन बटोरने का तत्व समाप्त हो जाए या कमर शोबम्त 
सीमित हो णाएं, तो उसकी इजाइत देना आवश्यक है। अत, जिस रागस्या या 
समाधान करना है और जो समस्या लेंत में बार-बार उटी है, वह है दो भिन्‍त और 
विसंगत तत्वों के समन्वय बी समस्या (98 8---920 ०)। एक ओर दो खुदरा 


], प्लेटो ने जिन विदेशियों की चर्चा को है; ये दो प्रकार के है: (॥) निवासी 
विदेशी (या 'राहनिवासी"), जो किसी प्रकार वा 'विदेशी-झुल्क' दिए बिना 
बीस वर्ष तक रह सबते हैं पर शत्ते यद है विसी शिल्प के व्यवसायी हो ; और 
ये विदेशी निबासी जो राज्य की सावेजनिक सभा की स्वोकृति पाने पर आा- 
जीवन रह सबते है (850) ; (२) अस्थायी रुप से आने वाले अजनबी -ये 
गरभियो में तिजारत के लिए आते हैं और उपनगरों मे तिजारत करते हैं 
(952 2) । ध्लेटो एयेंस के आवासी विदेशियों कया मित्र था (रिपब्लिक के 
नाटकीय पान्नों से यहौ ज्ञात होता है, पीछे पृ० 230 देणिए) और 
इस वर्ग के प्रति उसका व्यवह्यार उदार रहा है। अजनबियों के देवता के 
प्रति सम्मान भाव के कारण वह अस्थायी रूप से आने वाले अजनवियों को भी 
विद्येप वैधिक संरक्षण देना चाहता है (879 8) । 
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व्यापार जहरी है ; जहरी ही नहीं, इससे भी कुछ बधिक है: वह लॉमदायक है। 
चीजों का बिक्वाल मृझ्य के सामान्य माप के रूप में मुद्रा का उपयोग करके सारी 
चीज़ी को एक ही भानक के सदर्भ मे ग्रहण वरने लगता है । वस्तु विनिमय वी प्रक्रिया 
द्वारा एक चीज़ को दूसरी चीज़ से मापने का जो वष्ट लोगों को उठाना पड़ता, उससे 
बह उन्हें मुवत कर देता है । इस दृष्टि से चह उपकार करता है। उसके व्यवसाय 
से समाज की भलाई होती है ; और रामाज में उसका एक नियत स्थान और कार्य 
होता है। उसवा कार्य है--समाज की आवश्यवताओं की पूति बी और उसके पदार्थों 
की नाप-तौल के लिए समान ज्षाधार वी, व्यवस्था करना ओर प्रचुरता के साथ 
करना । दूसरी ओर, क्रय-विप्रय तो द्रव्य-प्रेम की असली छड़ है और द्रव्य का प्रेम 
सव बुराई वी। अगर यह काम ऐसे लोगों के हाथ भे रहता जो इस तरह के परिणाम 
से बचे रहते और अगर सरायदारी तथा इुकानदारी सर्वश्रेष्ठ ढेंग के लोगों के हाथो 
में होती, तो हम देखते कि इस तरह की चोज़ें कितनी सुखदायी और श्रिय हो सकती 
है। । यह सवेत दिलचस्प जरूर है, पर “्वेटो जो समाधान प्रस्तुत करना चाहता है, 
उसब आधार यह नहीं है | सर्वश्रेष्ठ थेंषी के लोगों को वुछ और चिताएँ लगी रहती 
हैं जिनकी और पहले ध्यान देना होता है ; नागरिक तो व्यापारिक लेन-देन मे 
एक निष्त्रिय पक्ष ही हो सकता है और अगर यह सक्रिय भाग लेने पी कोशिश करे 
और (मध्य झुग के एक विद्यप वे शब्दों से) “अपने वर्य की ग्रिया खोबर तिजारत 
द्वारा धत सत्य करना चाहे” तो उसे एक वर्ष का काराबास-दंड दिया जाएगा। 
क्य-विक्षय विदेशियों के हाथों मे छोड दिया जाना चाहिए; परंतु उन पर ऐसा 
मिमश्रण रखता चाहिए कि लाभ कमाने वी भूख दाति किए जाने भी कोई गुंजाइश 
न रहे। प्लेटो खुले बाजारों की घ्यवस्था पी पेरवी करता है जहां खरीदार और 
विकवाल सार्वेजनिक रूप से एक जगह इकटठ्ठु हो जाएँ और वित्तियमन आसान हो 
(849) । उधार-खाते को यहाँ कोई मान्यता नही, जो उधार बेचे, अपनी जिम्मेदारी 





. बात धुछ यह कहने जैसी है कि अगर सारी सरायों का प्रदध लोक-मनोरंजन 
गृह-संघ (पीपुल्स रिफ्रेशमेट हाउस एसोशियेशन) के हाथो मे होता और सारी 
दुकाने सहकारी सिद्धातों के आधार पर चलती, तो सरायंदारी और 
दुकानदार कही अधिक सुखदायी वाम हो जाते। प्लेटो ने यूनान की सरायो 
के वारे में जो हवाला दिया है (99 /») उससे उसके युग वी एक अभीब 
बात सामने आती है--और यह भी सिद्ध होता है कि कुछ चीजे नित्य होती 
है ज्ाहे कोई-सा युग हो “जो लोग जरूरतमद या मुसीबत के मारे होते 
है, सराय का मालिक उन्हे आयाम करने की अच्छी जगह देता है। जब लोग 
भीपण भमावातो के प्रवल थपेडें खा चुकते हैं, तथ वह उन्हें निरद्रग शाति 
का वरदान देता है ; या किर ताप से त्राण और ताजगी देद्ा है। और, इसके 
बाई, वह उनके साथ मेहमानों जैसा बर्ताव नहीं करता ; उनसे साथ ऐसा 
वर्ताव करता है भानो वे बदी झश्नु हो जिन्हे उसने गिरक्तार कर त्िया 
हो और जिन्हे वह तभी भाजाद बरेगा जब वह उनसे छुटाई चसूल कर 
लेगा--भरपूर, अन्यायपूर्ण और गहित छुडाई” । बिल्कुल यह लगता है मानों 
प्लेटो को सराय में पहले तो हादिक स्वायत मिलता रहा हो और 
अक्सर पैसा भी सूव देना पा हो ॥ न 
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पर बैचे (880 ७) | दंडनायंकः हलवा-्सा मुनापा तय बर देते हैं (9020 0) । 
बाजार के किसी भी एक दिन बिता विसी चोज़ वा एक ही दाम माँग मजता है 
(97 8)। पदारयों में मिलावट हो तो मिलावट के पदार्थों के मूल्य के पी दरम पर 
एक कोड़े वा दंड दिया जा सबता है (97 ए)॥+ 


बुल मिलाकर और एक सामान्य दृष्टियोण से देखें तो प्लेटी पर ध्यापार 
जगत के व्यावहारिक जीवन के प्रति अभिजात-ाभोय उदामीनता या आरोप लगाना 
अनावध्यक भी है और अन्यायपूर्ण भी। उसने जिम पूद॑ग्रहे या परिचय दिया है, 
अह विसी भी तरह वर्गेंगत पूर्व ग्रह नही है ; वह नैतिक व्यवस्था या पूव॑ग्रद है । वह 
घोर सौदेदाज़ी और वाज्ार के दौव-पेचों के? निएृष्द पहलू से उदागीन रहता है 
और इसलिए उदासीन रहता है कि उस्रवी आस्था उसे सादा रहन-महन में है जिससे 
उच्च घिलन तथा उच्च यर्म था सोता फूटता है । अपनी इसी आस्था के बल पर उसने 
चहुत-सी चीज्ो वी निंदा कर दी है जिनकी निंदा करने वी जरूरत न थी और उसने 
ऐसी कुछ चींडो को स्वीकार कर लिया है जिनवी निंदा वरना झाषद झयादा अच्छा 
होता । उसने मागरिवता या एक ऐसे उदात्त अनुष्टान के भप भें भावन क्या है 
जिसयी परिषि में सारा जीवन समाया हुआ है और उसी वी खातिर उद्योग तया 
वाणिज्य में अपने भागरिवों के योगदान की उसने निदा वी है पर दामता वी सरया 
को स्वीवार कर जिया है। पेरीकलीज़ वी घारणा विवष्ट कम है, पर सचमुच भव्य 
अधिक । सच्चे नागरिक वो आधिक जगत भें भी रहना चाहिए और राजनीतिक 
जगत में भी । अपर प्लेटो के चितन में बुछ चोजें ऐसी हैं जो सयम वी दृष्टि से 
असभव है ; तो उसमे बहुत बुछ ऐसा भी है जो सुस्तेमत मानवीय भावना से ओत- 
प्रोत है । निर्धनो वो सहायता देने वी जिस विधि वा उसने सुभाव दिया है-घह 
इसका एक उदाहरण है (936 8--0) ; बह हट्ट बट्टं भिखारियो को देश निवाला 
दे देगा, पर दुर्भाग्य के मारे सच्चरित्र सोगों के श्रति उसके मन में दया है चाहे 
वे स्वतत्र व्यवित हों चाहे दास ॥ अगर इन स्वाधीन या पराधीन लोगों वो थोड़े से 
भी व्यवस्थित संविधान या राज्य मे पूर्ण उपेक्षित या निराध्रित होना पडा, तो यह 
सचमुच अजब बांत होगी । यह विश्व-मानवता की भापा है, वर्गंगत पूर्वग्रह की 
भाषा नही । इसके साथ ही प्लेटो विदेशियों के प्रति जो च्यवहार चाहता है, या 
दासों के प्रति स्वामियों का जमा आचरण चाहना है, या विदेशी वाणिज्य और देश 
के भीतर के व्यापार के प्रति उसने जो दृष्टिकोण ग्रहण किया है, वह किसो भी तरह 
एक सहृदय और उदार आत्मा के अयोग्य नही हैं । घ्ायद यह एक छोटी-भी वात है, 
पर फिर भी इसका महत्व है कि प्लेटो ने तकनीकी शिक्षा जेसी चीज का भी समर्थन 


[. इन उपवंधों में से दूसरे का एक हास्य-कवि एलेक्सिज (जॉप्रेट, लॉस की 
प्रस्तावना, पृ० ७) ने इस आघार पर मज़ाक उड़ाया है कि इसकी बजह से 
मदछलो का बध्यापारी मछलियों को दिन के आरंभ की अपेक्षा दिन के अंत में 
कम कीमत पर बेचने से रक जाएगा और उन्हे सडाने के लिए घर ले जाने 
को वाघ्य हो जाएगा । तीसरे उपयंध के परिणामस्वरूप दंड का जो भी क्रम 
बनेगा बह युक्तिहीन होगा । 
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किया है-- उसने सुमाया है कि बच्चों को आगे चलकर अपने व्यवसाय में जिस ज्ञाव 
वी झहरत पढ़े, वह उन्हें पहले से ही खिलाया जाना चाहिए और उन्हें ददपन मे ही 
नकली औजारों से वढ़ईगिरी, भवननिर्माण जौर पशुपालन वी कुलाओं का अम्यास 
करना चाहिए (643 8)॥ 


(घ) साँज में विवाह तथा परिवार का विवेचन 


ऐन सामाजिक सवधों के क्षेत्र से तथा स्त्रियों बी स्थिति और विवाह प्रथा 
के हरेक पहनू के बारे में छाँत के प्लैटो और रिपव्लिक दे प्लेटो में बडा सादृध्य है। 
प्लेटो ने अपनी पुरानी उदारता और उत्पाहपूर्ण निरदुशता के साथ ही स्त्रियों के इस 
अधियार और वर्ंव्य पर जोर दिया है कि राज्य येः सामान्य जीवन में थे पुरुषों की 
बगल में खड़ी हो गवती हूं । रिपम्लिक के दो प्रतिषाथ मिर्दधांत हैं : (एक) स्थ्रियों को 
पुर्षों के समान शिक्षा मिले और उन्हें पुरपों के सारे काम-काज बरने की आजादी 
हो, और (दो) राज्य एक परिवार हो तथा पत्नी और बच्चे सामे मे रह । इनमे से 
पहले सिद्धात थी प्रायः पूर्ण स्वीहृति है, और दूसरे सिद्धात को बाफी हृद तक 
त्मांग दिया गया है। पर ध्लेदो वा यट॒ मत अब भी है कि स्त्रियों को सामूहिक 
भोजन-व्यवस्था के द्वारा सार्वजनिक जीवन में ले आना चाहिये और उसवा यह 
विश्वास भी बना हुआ है कि सावेजनिक हित के लिए विवाह पर नियतश्रण रखना 
चाहिएं। एक रोचक अवतरण (805 70-806 () में उसने अपने युग के समाजों 
में स्त्रियों वी स्थिति पर विचार बिया है। प्रेस मे स्त्रियों को घर पर कठोर शारीरिक 
श्रम करना पड़ता है और उनवी स्थिति प्राय दासों जेसी है। वे जमीन जोतती है 
ओर पशुओं की देसभाल रसती है। एटिवा में पत्नी घर और घर वो चल सपत्ति की 
स्तामिनी है, पर उसके सम्मान में अधिक से अधिझ यही वहां जा संत्रता है कि 'वहू घर 
को रानी” है और 'बिन घरनी घर भूत वा डेरा' होता है । स्पार्टो से अविवादित 
लड़कियाँ व्यायाम करतो हैं और वहाँ विवाहित स्त्री केवल आधी गृह-स्पामिनों होती 
है और आधी पोर्पमयी माठृमूत्ति हालांकि उसका सिर्फ एक ही काम है--स्पार्टा की 
पुष्ट वंश-बेल का सवर्धन । प्लेटो के दृष्टियोण से जो मूल तथ्य हैं, उन्हे कोई भी 
समाज नहीं मानता--वे तथ्य ये है कि भले हो स्त्रियों में पुरषों की अपेक्षा बम क्षमता 
हो, पर वे पुम्षों के सारे काम-काज में हाय वेंटा सकती हैं और जब तकबे ऐसा नही 
करती, तब तक राज्य अपने आधे सदस्यों की सेवाओ से वचित रहता है (805 & : 
78] 9) । थे तथ्य स्वीकार कीजिए और फिर निष्वर्प यही निकलेगा कि स्त्रियों और 
पुरुषों के लिये सारी सस्याओं का प्रबंध और व्यवस्था एक से सिद्धातों के आधार 
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पर होनी चाहिए । सबसे पहले स्थ्रियों को सामूहिक भोज॑न-व्यवस्था में भाग लेता 
चाहिए! । पुरुष अलग भी बेंढठ सकते हैं, पर उनवी पत्नियों और पृत्रियो को पास 
हो वी पगत्तों में बैंदकर भोजन बरना चाहिए (806 5) । अब तत्र वे घर वी जिस 
चहारदीवारी में बंद रहती रही हैं और जिसवा उन्हे अभ्यास पड़ गया है, उससे 
बाहर निकाले जाने वा नें विरोध वार सकती है। पर वे चाहे बुद्ध भी विरोध बंयी 
न करें, अगर उन्हे सामूहिव जीवन को भाववा से अनुभाणित बरदा है और उसके 
बायें में भागीदार बनना है, तो यह जहूरी है कि उन्हें उस जीवन में ख्ीच तिया जाए 
(78॥) । दूशरे, उन्हे पुरुषो के समान ही अशिक्षाण प्राप्त होता चाहिए और सा्वभौम 
शिक्षा बी एव अनिवार्य प्रणाली में ौस्त्रियाँ तया पुम्ध दोनों शामिल होने चाहिपें। 
पुरुषों के समान स्थियों वो भी व्यायाम भा प्रश्चि्षण प्राप्त होना चाहिए: लडकियों 
और युवतियों को लड़को और युवको की प्रतियोग्रिताओ मे भाग लेता चाहिए ; जब 
तब वयस्क स्त्रियों का चिवाह न हो जाए, तब तक उन्हे बयस्क पुरुषों की प्रतियोगिताओं 
में भाग लेना चाहिए और अगर स्त्रियो ने इच्दा हो, तो बे टुनमिटो तक में भाग लें 
और पुस्‍्पों के कधे से कधा मिलाकर घोड़े पर सवारी करती हुई हथियारों से युद्ध करे 
(833 --4)। पुछ्पो के समान प्रशिक्षित र्तियों को आवश्यकता के समय पुरुषों के समान 
ही युद्ध करना चाहिए। राष्ट्र की सेवा में उन्हे भो लगाया जा सकता है; महीने मे एक 
दिन उन्हें भी पुरुषों के साथ मैदान में सैनिक कवायद बरनी चाहिए (829 8); और 
अगर लडाई ही और दुइमन हार तक आ पहुने, तो उन्हें छिपना या रोदा नही चाहिए 
बल्कि खुले मे आकर अपते बाल-बच्चो वी प्राणरक्षा के लिए लडना चाहिए जैसे “पक्षी 
लड़ते हैं” (84 8) । परतु हालाँकि प्लेटो यो स्त्रियों वी सेकाएँ प्रहण करने का दावा 
करता है, पर उसने ज्ञॉज मे उनतेः कोई पद ग्रहण करने था सभा में अत देने के बारे 
परे कुछ नही कहा है। यह सच है कि उसके यही स्त्ो-पदाधिकारी हैं जलर पर उनका 
सबंध विवाह वी सस्था से ही है , और रिपब्लिक वी तरह लॉख मे सत्री-सरक्षकों 
का कोई सकैत नही है। हो सकता है प्लेटो समस्या के इस पहलू को भूल गया हो 5 
या उसे यही तक लिखने की याद रही हो कि “जो स्वियाँ विश्विप्ट सद्गुण का वरिषिय 
दें, उनदी वैसी ही सराहना होनी चाहिए जसी पुरुषों बो” (802 2) ; या हे 
सकता है उसने सोचा हो कि रिपिब्लिक मे उसते लिस पारिवारिक जीवन रा गत कर 
दिया था पर लॉक में जिसे विल्कुल अछूता छोड दिया है ; उसवा स्तियो के राजनीतिक 
क्रिया-कलाप के साथ निभाव नहीं हो सकता ॥ 


लाॉज में एक विवाह-प्रथा का विधान है, परतु उस पर आदि से अत तक 
राज्य का नियजेण है | प्लेटो ने आरभ में ही युवक-युवतियी के प्रणय-प्रसग को 
व्यवस्था वी है। हर महीने हर कद्रीला एक घामिक्र उत्सव का आगमोजन करता है 
ताकि उसके लोग एक दूसरे से परिचय प्राप्त रुझई और उनमे भाई-चारे की भावना 





]. सामूहिक भोजन-ब्यवस्था को एक प्रकार का ' 
ही ः पर 'सहकारी गृह प्रबंध! (यह प्रयोग 
र पक है। कहा जा सकता है। यह स्तवियो को धर-पहस्थी वी 
ताओ से मुक्त करके उन्हें सार्वजनिक जीवन के लिए तैफार करने का 
साधन तो है ही , अपने आप में एक प्रकार का सार्वेजनिक जोबन भी है। 
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बढ़ें । और इन उत्सवो के अग्य उद्देश्य तो हैं सो हैं ही!, एक उद्देश्य यह भी होना है 
कि पुरुषों वा अपनी भादी पत्नियों से परिचय हो जाएं। ध्लेशों में मद व्यवस्था 
भी की है कि वियाह से पहले स्व्रीयुर्प एफ्दूसरे बो निर्वस्त्र देस लें और यही 
सुझाव बाद में जाकर सुजनन शास्त्र के: आधार पर प्रस्तुत दिया गया था हि वर 
और वघु एवनदूरे के स्पास्य्य की परीक्षा बर सें (772) । घोंछ मेः मूल विचार तथा 
पॉलिटिक्स में पटले ही दिए गए सुनाव के अनुसार उसने सलाह दी है क्रि विवाह 
परस्पर विरोधी तत्यों क। मिलन होना चाहिए , जमीर को मरीब के माथ और उग्र 
रबभाव के व्यक्ति को शात स्वभाव के व्यक्ति के साथ विवाह करना चाहिए। यह 
काम बानून के बल से नहीं होना चाहिए, उसय्रा तो यहां प्रयोग हो ही नहीं सरता $ 

यह तो इस विचार से द्वोना चाहिए कि विवाह निजी सुख के लिए नहीं विया जाता; 
राज्य के लाभ के लिए दिया जाता है (773)। प्लेटो चाहता है कि जब पतियली 
विदाह सूत्र में बंध जाएँ, ठव थे याद रखे कि उनया कर्ंथ्य राज्य वी सेया के लिए 
यच्चे पैदा करना है , और इसी प्रयोजन के लिए विवाह के पहले दस वर्ष तक उसको 
पति-पत्नी को स्प्री-निरीक्षकों थरो निगरानी में रखने थी ब्यवस्या यो है (764)॥ 
जिस राज्य वी जनसंख्या स्थिर रखनी हो, उससे स्पप्टत किसी से जिसी प्रगार का 
विनियमन आवश्यक होगा हाताँंकि इन निरीक्षियाओं के रुप भे यह विनियमन 
स्वीयार्य नही हो सरता | बुद्ध दपत्तियो के लिए तो यह सतनि-विग्रहः के रूप में होगा, 
पर बुद्ध के सदर्भ में वह प्रोत्माहन वा भी रुप सेगा (740)॥ प्लेटो को प्रजनन-दर 
के बढ़ने वा नही वल्कि गिरने वा डर था ; अत बह बुद्ध दो निरीक्षिवाओं वी मलाह- 
सीस द्वारा, पुछ माता-विताओं को विश्ञेपाधिवार और गम्माद देवर तथा बुद्ध पतीस 
वर्ष से अधिक आयु केः अवियाहिंतो पर कर लगावर सतानोतलत्ति वो प्रोत्माहुन देना 
चाहता है। इनमे रो अतिम उपाय ऐसा है जिसके आज़ भी बुद्ध पैरोबार मिलते 
हैं (72] 9 772 &) पर मे उपाय भौतिक पारणों पर ही आधारित नहीं हैं; 
इनके कुछ नैतिक कारण भी हैं । मनुष्पों का कर्त्तब्प है कि वे विवाह करें और बच्चे 
चैदा करें ताकि वे अमर हो रार्के । विवाह न करना वास्तव में एक प्रकार वा पाप है 









. मित्रता और सामाजिक संपर्क राज्य वी एपता के सूत्र हैं; और ये उत्सव 
सामाजिक सपक का एक रुप हैं। यह भी जरूरी है कि नागरिक एक दूसरे 
यो ब्यय्तिगत रूप मे जानें ताकि जो लोग सम्मान के पात्र हैं उन्हें सम्मान 
मिल सके और जो पद वे योग्य हैं, उन्हें पद (738 &)। लाॉज के पहले दो 
खडो मे सामाजिक सपर्क का और इस वात का कापी गहराई और विस्तार 
से विवेचन किया गया है कि इस संपर्क में नृत्य और सगीत वा या विशेषकर 
मदिरा का क्‍या स्थान हो ? 

2. प्लेट ने स्त्री-पुर्षों की एक्ड्रसरे से जान-पहचान कराने के लिए सामूहिक 
मिलन-सभाओं वी जो व्यवस्था की है, उसका आधुनिक समुदायों में भो अनु- 
करण किया जा मक्तता है जहाँ स्त्री-पुरप राह चलते एक दूसरे से मिलते 
और परिचय प्राप्त करते है जिसकी परिणति विवाह के रूप में होती है । 

3. प्लेटो ने रिपब्लिक में सतति-निम्नह के उपायों का जैसा स्पप्टीकरण किया है, 
बसा लॉच में नही किया। 


अध्याप 48 


लॉज की शासन-व्यवस्था 


(क) 


(पं) 
(ग) 


(घ) 


राज्य के आारंभ-बाल के लिए की 
गई व्यवस्था 
राज्य की स्थायो संस्थाएं 


सॉंज में शासन-व्यवस्था का सामान्य 
स्वरूप 


लॉज के चारहवें खंड में स्व॒र-परिवत्त न 


अध्याय 5 
लॉज की शासन-व्यवस्था 


ज्ॉद वा एक मूल सिद्धात है--विधि की प्रम्ुता। शासन को विधि के 
अनुरूप होना चाहिए, विधि फो धासन के अनुरूप नहीं। अगर प्रभुता इस त्तरह 
विधि में निष्टित हो, तो निष्पर्ष निकलता है कि हमे लॉ के! राज्य में ऐसी कोई 
राजनीतिक सत्ता नही मिलेगी जो आधुनिव समाज के प्रभु के अनु रुप हो । दंडनायव- 
वर्ग, परिषद या सीनेट, कितनी ही बडी समा हो, वह विधि के शासन के अधीन 
ही होगी और बुद्ध नही! ॥ बम से वम साँस के बारहवें खड॒ तक यही प्रतिपाद्य 
विषय है, और बारहवें सड वो अनेक वारणों से परिश्षिप्ट या परवर्त्ती रचना 
मानता चाहिए जो आरभिक खडो से नही मिलती और जिस पर अलग से विचार 
करने वी जरूरत है। सॉख के राज्य में विसी प्रभ्नुतामपत्न संस्था या व्यक्ति के न 
होने वा एक और भी कारण है | मूल कल्पना के अनुसार इस राज्य बा सविधान 
प्रिथ्ित होना है । इसमें राजतत्र का लोउतंत्र के साथ, शान-परिद्धांत का स्थतञ्नता- 
सिद्धांत के साथ समन्वय होगा । मिश्रित संविधान में कोई एक प्रमुतासंपत्न सत्ता 





]. यह स्मरण रसना चाहिए दि विधि-शासन वा जो अर्थ डायरी के सो आफ 
द कांस्टीट्यूडन जैसे ग्रथ में है, प्लेटो के लॉज़ में उसका वही अर्थ नहीं है । 
भंग्रेड विचारक के लिए इसका अर्य यह हैं कि अन्य ब्यक्तियों की तरह 
कार्यकारी पदाधिकारी भी ससदीय अधिनियमन द्वारा निर्मित देशविधि के 
के प्रति उत्तरदायी होते हैं और उनके ऊपर भी इस विधि का घालन कराने 
वाले साधारण न्यायाधीशों के सामने मुकदमा चलाया जाता है । इस विधि- 
सहिता वा जहाँ विधिकर्ता ने एक वार निर्माण किया, ओर इसे निश्चित सूप 
से कार्यरूप में परिणत किया, इसके वाद फिर वह मूलभूत हो जाती है। 
इस तरह, विधि-शासन का सस॒द की प्रभ्गुता के साथ ओर संसद के उस 
विधि को बदलने के अधिकार के साथ निर्वाह हो सकता है जिसका न्याया- 
धघीश पालन कराते हैं। घ्लेटो के लिए विधि-शासन का अर्थ यह है कि 
राज्य में प्रत्यके अधिकारी, केवल कार्यकारी पदाधिकारी ही नहीं बल्कि 
सभा और परिपद्‌ भी, एक विधि-संहिता के अधीन है । यह विधि-संहिता 
विधिकर्ता द्वारा एक बार निरूषित और निरिचत रूप से कार्यान्वित होते 
ही अनिवाय हो जाती है। प्लेटो इस युदानी धारणा से सहमत है कि मत 
के घात-प्रतिघात को शिक्षा के माध्यम से स्थिर विधि-सहिता के अनुरूप 
ढाला जाए, विधि को प्रतिनिधित्व के माध्यम से मत की गति के अनुरूप नहीं। 
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नही हो सकती । बगर स्पार्टा के संविधान के बारे में यह कहना असंभव है कि वह 
राजतंत्र है या अभिजात-संत्र, निरंकुश-तंत्र है या लोकतंत्र, तो ध्लेटो मे लॉच में जिस 
राज्य का निर्माण विया है, उसके दारें भे मो यह वहूना बठिन है कि उस पर 
कसी एक प्रमुुतातंपन्‍त सत्ता का शासन है ॥ 


(क) राज्य के आरंभ-काल के लिए की गई ब्यवस्या 


राज्य के निर्माण में प्लेटों ने दो मिन्‍म अवस्यातों वी बत्पता की है- एक 
अवस्थान वह है जिसमें राज्य वायें आारभ कर रहा होता है और दूसरा वह है 
जिसमे राज्य नियमित रूप से वार्म वरने लगता है। पहला युग असामान्य होता है 
और उमके लिए असामान्य उपायों बी जरूरत हो सवत्ती है। उसने साँस के चोये 
खंद के; एक अवतरण में एक उपाय यह सुमाया है कि विधिकर्त्ता और निरंकुश 
शासक का सहयोग करा दिया जाए और वह निरंदुश शासक तरुण, शुरवीर और 
तेजस्वी हो, जल्दी सीसे और आमानी से भूले नहीं और आत्म-संयम के परम 
सदृणुण से संपन्‍त हो (709 7) । विधिकर्तता को सफल होने के लिए नक्षत्रों के 
घुभ योग वी जरूरत होती है और ईश्वर-प्रदत्त सवसे शुभ अवसर यही होता है कि 
उसकी ऐसे तरुण निरंबुस् शासक से भेंट हो जाए। “सविधान वी स्वापना का 
इसमे अच्छा और इसमे जल्दी वाला न तो कोई उपाय है और न कभी हो सरत्ता 
है” (70 छ) । प्लेटो इस दृष्टियोण वो ओर इसलिए आउप्ट हुआ है कि अच्छी 
विधियों वी परिभाषा कर देना तो अपेक्षाइत्त आमान होता हैँ पर विधियों के 
पीछे सक्रिय ऐसे किसी प्रेरक हेतु का पता लगाना मुश्किल होता है जिसके फलस्वशप 
विधियाँ लोगों के लिए ग्राह्म हो जाएँ ६ दम विदाई बदग समाधान है---तरुण मिरकुण 
शासक । वह इन विधियों को अपने लोगों के ऊपर दो तरह से लागू करेगा--कुछ तो 
उदाहरण प्रस्तुत करके और अपने व्यक्तित्व के बल पर जिसके पीछे चलने के लिए 
लौग तैयार रहते हैं, और चुछ जोर-जत्र्दस्ती और सचमुच वल प्रयोग करके | वह 
अपने आचरण हारा रुपरेखा प्रस्तुत करेगा : जो लोग संकेतित दिशा ग्रहण नहीं करेंगे 
उन्हें बलात्‌ उस दिल्ला में चलाकर वह रेखाओं में रंग भरेगा । यह भी रिपब्लिक का 
पुराना आदर्श है ; पर यह द्विपक्षीय और अस्थायी है। यहाँ दाशनिक नरेशों की 
जगह एक ही दार्शनिक या विधिवर्त्ता है और उसके साथ है एक निरकुश 


शासक ओर ये दोनों ही प्रसव-काल में अस्थायी साधन हैं! | पर, छठे खंड के 











8. “जब सर्वोच्च शवित बुद्धिमत्ता तथा आत्म-संयम से संपन्न किसी व्यक्ति में 
निहित होती है, तव सबसे अच्छे संविधान और विधियों का जन्म होता है ; 
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आरंभ में सविधान-रचना शुरू करते समय प्लेटों ने वास्तव में जो पद्ति विचार 
सुनाई है, वह बहुत भितन है । तरुण निरवुश घासक वी जेगेह उपनिवेश के संस्थापक 
ले लेते हैं और तए राज्य को नियमित व्यवस्था देने मे और कर्म मे प्वृत्त करने में 
सहयोग देकर वे विधिकर्ता वी मदद करते हैं। उपनिवेशी एक-दूसरे से अपरिदित 
होगे * उन्हें यह मालूम न होगा कि पद के लिए विसे निर्वाचित बिया जाए ; और 
चूँकि उन्हे अभी विधियों की जात्मा का ज्ञान न होगा, भत: अपर उन्हें अपने ही 


और किसी भी रोति से उनका जन्म नहीं हो सकता” (लॉ, 72 8) ॥ 
लगता है मानो यह लिखते समय प्लेटो रिपब्लिक के महानु विरोधामास 
(473 0-0) को हो उद्धृत कर रहा हो । इस महत्त्वपूर्ण भ्वत्तरण से कई 
अन्य प्रश्न भी पैदा होते हैं । () इसमे तरण निरंबुश शासक के प्रति जो 
निर्देश है, बह कनिष्ठ डायोनीसियस के प्रति ही हो सकता है ॥ यह अजब 
वात्त है कि प्लेटो कौ डायोनीसियस का जो कुछ अनुमव हुआ कक उसके 
बाद भो बह निरदुदश्यन्तत्र का गुणगान करे और ऐसे समय करे जव निरषु 
शासक को निर्वासित करने वाले डिओ और डिओ के मित्रों कै साथ उसका 
निकंठ सके था। प्लेटो ने इस कठिनाई को समझ लिया है और उसने 
बलीनिआज़ के मुँह से कहलवाया है, “जो व्यक्ति इस प्रकार तेके कर रहा 
हो, वह किस तरह और किस युक्ति से आश्वस्त हो सबता है कि म॑ सही 
हूँ” २ (70 0)। फिर भी, रिपब्लिक के प्रतिपाद्य का स्पाग नही किया जा 
सकती चाहे उसको सिद्धि के मार्ग मे कितनी ही कठिताइयाँ हों और अनुभव 
से चाहे कितने ही है दा सबक मिले हों । सच्चा आदर्श अब भी यही है 
कि झासक को क्ति राह पर लावा जाए। यह शायद ध्यान देने कौ 
बात है कि लॉठ के पाँचवे खड़ में प्लेटो ने अनेक वार ऐसे विधिकर्ता को 
चर्चा की है जो स्वय भी निरकुश हो और उसने इस निरंकुश विधिकर्त्ता 
को ऐसे दुसरे विधिकर्ता से जो निरकुश न हो, अधिक शक्ितिशालो 
और इसलिए प्रकट रूप मे अधिक वाउ्धनीय चत्ताया है (735 ७: 739 
6 से तुलता बीजिए)। (2) एक और कठिनाई यह है कि' इस अवतरण 
मे प्रस्तावित्त पद्धति का सबध कसी ऐसे भए राज्य से नही जिसका निर्माण 
हो रहा हो बहिक एक ऐसे पुराद़े राज्य से हे जिसमे परिवत्तेत हो रहा 
है | यह तिष्कप 70 (0-8 पर आधारित लगता है जहाँ वहा गया है कि 
जब किसी राज्य में परिवत्तेन कर उसे आदर्श राज्य बनाना हो, तब यहू 
परिवत्तेन सवसे आसानी से निरवुश्नन्तत में हो सकता है, इसके बाद देंघिक 
राजतत्र मे और फिर लोक्तभ मे । अल्पतंत्र मे यह्‌ परिवत्तेन बडी मुश्किल से 
होता है। प्लेटो ने उपनिवेश की स्थापना के बारे में और जिस कोरी पट्टी 
पर सविधान लिखा जाना है, उसके बारे मे जो कुछ कहा है, उसके बावजूद 
बह वास्तविक राज्यों तथा वास्तविक परिस्थितियों के सुधार की समस्या 
में व्यस्त है। (3) 'दरथ निरबुश” शासक वा उस वास्तविक पद्धति से 
कोई सामजस्य नही बैठता जिसका सुभाव सॉज्ञ के राज्य को कामचलाऊ 
स्थिति भे ज्ञाने के लिए छठे खड़ मे दिया गया है। सभवत्', इस निर्देश झ्े 
'प्रत्तावनाओ' वा सुझाव देने के लिए भूमिका तंगार कर ली गई है क्योकि 
इस आर वुरत बाद प्रस्तावनाओ का सुझाव दिया गया है। अगर विधि- 
क््त्ता को निरकुश घासक का सहयोग न मिले, तो वह जनता से अपील करता 


है और प्रस्तावनाओ दारा उसे अपनी विधियाँ स्वीकार करने के निए तैयार 
क्र सकता है। 


5 ] राग्य के आारंभ-काल वेः लिए की गई ध्ययस्था 505 


मापनों के सहारे छोड दिया गया, तो उनसे भूल भी हो खबती है (75)॥ 
इमलिए, हमरो है कि विधिय रक्षतों के पटले निशाय को उपनिवेश के सम्यापक 
चुनें और यह भी जरूरी है विः जिन्हें वे चुनें, उनमे से अधिवाश स्वय सस्याप्रों से 
से हों! । उन्हे 200 सदस्यों का एवं अस्यायी मडल भी नियुक्त करना चाहिए; 
इनमे आधे सदस्य तो उनके अपने लोगो में से हो और आपे साधारण उपनिवेणशियों मे 
से । इस अम्पायी मइल वो वाम इस बात की निगरानी करना होगा कि शेष 
ददनाया पटुली बार ठीक से चुने जाएं और पद ग्रहण करने से पहले उचित जाँच- 
पड़ताल हो जाए । अगर मस्थापको ने यह गदर कर दिया तो उनवा यम पूरा हो 
गया , और इसके बांद नार गज्य को अपनी गमस्थाओों का अपने आप हल वरना 
होगा (754 0)१] 





4, चिघि-सरक्षकः बीस वर्ष तक अपने पद पर रहते हैं और इस प्रकार उपनिवेश 
का पहले से ही कर्ट वर्ष के लिए प्रबंध हो जाएगा । 

2. कोरिथ के उपनिवेश्ञों को छोड़कर और यूनानी उपनिवेश्ञों मे आरभ से ही 
स्वायत्त शासन था | जहाँ तक कोरिय का प्रश्न है, उसने अपने उपनिवेशों 
को अपने साथ सलग्त और अपने ऊपर आाश्चित रखा था। उपनिवेश्व के 
संस्थापक या विधिकर्त्ता की नियुक्ति सूल नगर कर सकता था (यद्यपि 
उसकी नियुवित अकसर उपनिवेशी स्वय ही विया वरते थे)। परतु, इसके 
अतिरिक्त अपने सारे मामलों वा प्रवध उपनिवेश अपने आप ही करता 
था। देसिए, हरमन-स्वोवोडा, ह्हेरदुच डेर श्रिएस्चन स्टाट्साल्टर टुमर, 
पा, ।, पृ० 9] और क्रमशः । 


(ख) राज्य की स्थायी संस्चाएँ 


जब व्यवस्थित उपनिवेद अपने नियमित जीवन-परभ पर चलने लगे, तव 
उसमे निर्वाचन वा वाम एक लोक सभा करती है जो विचार सभा यां परिषद्‌ को 
और विभिम्न कार्यकारी दडनायकों को चुनती है। इस सभा मे पाँच हज़ार चालीस 
के पाँच हजार चालीस नागरिक होते है जिनका वर्गोक्रण संपत्ति-योग्यता के आधार 
पर होता है । व्यकितगत सपत्ति की मात्रा में भेद के अनुसार उनके चार वर्ग बनाए 
जाते हैं। पहले दो वर्गों के नागरिकों के लिए सभा की वबेठको में उपस्थित होना 
अभिवार्य है और तोगसरे तथा चौथे वर्ग के नागरिकों के लिए वैकल्पिक (764 &), 
पर किसी भी बे का कोई नागरिक उत्त समय तक सभा को बैठक में उपस्थित 
नही हो सकता जब तक कि वह शस्त धारण न करता हो और उसने संनिक सेवी 
न की हो (753 8). | सभा का काम सिफ निर्वाचन करना है और वहा जा सकता 
है कि उसका अस्तित्व विधि-संरक्षदों त्या परिपद्‌ का निर्वाचन करने के लिए ही 
है, हार्लाँकि' उतके भंतिरिक्‍्त बह सेनापतियों का और जनेक स्थानीय प्रदाधिक्रारियो 
का भी निर्वाचन करती है । से तीस विधि-धरक्षकों का चुनाव तीम बार के ग्रतदाव 
द्वारा होना है। पहले मतदान में 300 उम्मीदवार चुने जाते है। दूसरे मतदान में 
इनमें से 200 उम्मीदवार निकल जाते हैं। दाकी जो 00 उम्मीदवार रह जाते 
हैं उनमे से तीसरे मतदाम के हारा अतिम निर्वाचन होता है (753)। परिषद्‌ के 
निर्वाचन वी प्रजिया कही अधिक विशद है और जिस वरें-ध्यवस्था का विधि-सरक्षको 
के निर्वाचन मे कही कोई स्पष्ट उल्लेख तक नहीं हुआ ; वह यहाँ निश्चित रूप से 
). 40) को क्रांति के दौरान एयेंस मे जिस राजनीशिक व्यवस्था को स्थापभा 
हुईं थी, उसे उदाहरण के रूप मे प्रस्तुत किया जा सकता हैं। इसके अतर्गत 
सताधि कार केवल उन 5,000 नागरिकों को प्राप्त था जिल्होने अपने लिए 
कबच का अ्रदध कर लिया था। यहाँ यह कह दिया जाए कि 753 & के 
जिस अवतरण मे सेनिक सेवा की योग्यत्ता अनिवायें ठहराई गई है, उसका 
प्रस्तुत सदर्भ मे समा की उन्ही बैठकों से सबध है जिनमे चि४घिन्सरक्षक्रों 
और सेनापतियों का निर्वाचन हुआ करता था। 
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सबन्रिय हो उठती है | परिषद्‌ में गुल 360 सदस्य हैं जो एक वर्ष के लिए घुमे जाते 
हैं और इनमे प्रत्येक वर्ग के नए-नए सदस्य होते हैं॥ निर्वाचन में पहला अवस्थान 
उम्मीदवारों का चुनाव है (एपेंस में पाँचवी सदी में इस अवस्यान को प्रोश्नीमीस 
अर्थात्‌ चुनाव अथवा इध ९८०७ बहते थे। हम भी इस इसी नाम से पुवार सकते 
हैं)। प्लेटो ने व्यविनयों अयवा वावमसों द्वारा विए जाने वाले व्यक्तिगत नामांकनों 
के लिए कोर्ट गुजाइश नहीं छोडी । सरक्षम-पद के उम्मीदवारों थी तरह परिषद्‌ 
में स्थात पाते के उम्मीदवारों का निर्वाचन सार्वजनिक मत द्वारा होना चाहिए। 
प्र, विभिरन वर्गों के उम्मीदवारों के चुनाव वी रीतियाँ अलग-अलग हैं । प्रत्येर 
थर्य के उम्मीदवार पहले दो वर्गों के उम्मीदवारों वा चुनाव करते हैं। उनतेः लिए 
ऐसा करना अनिवाय है और वे अगर ऐसा न करें, तो उनके ऊपर जुर्माना होता 
है तीसरे वर्ग के उम्मीदवारों के धुनाव में पहले तीन थर्गों के नागरिकों के लिए 
मंत देना अनिवार्य है। अगर वे मत न दें, तो उन पर जुर्माना होता है। चौथे 
वर्ग के नागरियों को यह आछादी है कि वे चाह तो मत दें, न चाहे तो न दें 
चौथे वर्ग वेः नागरिकों वेट चुनाव में पहले दो वर्गों केः नागरिकों को या तो मत देना 
होगा या जुर्माना और पहले वाले जुर्माने वी तुलना में दूमरे वर्ग के सागरिवों के 
लिए तो यह जुर्माना तिगुना है और पहले वर्ग के नागरिकों के लिए चौगुना। पर, 
अतिम दो वर्गों के सदम्य मत दे भी गवते हैं और ८ चाह तो नहीं भी दे सकते । 
जब उम्मीदवार का इस तरह रो पहसा चुनाव हो चुबता है, तव दूसरा अवस्थान 
आरंभ हो जाता है (इस अवस्थान वो हम आइरेप्िस घानो निर्वाचन या एच्णाणा 
कह सफते है) जिसमे दूसरा चुनाव बरने के उद्देश्य से इन सभी उम्मीदवारों के 
के सिए मतदान होता है। इस मतदाव में सभी नागरिक भाग लेते हैं और अग्रर 
थे भाग न लें तो उन पर साधारण जुर्माना होता है । इस मतदान के फलस्वरूप 
चारों बर्गों में से प्रत्येक वर्ग में 80 उम्मीदवार रह जाते हैं, बाकी के नामों का 
निरमन हो जाता है। तीसरे और अतिम अवस्थान में (जिसे हम क्लेरोतिस यानी 
मतदान या ४०४ कह सतते है) प्रत्येक ब्गें के बाफ़ो 80 उम्मीदवारों में से 
परिषद्‌ के 90 सदस्यों को पर्ची डालकर चुना जाता है। इस तरह परिषद्‌ के 


कुल 360 सदस्यों का निर्वाचन पूरा हो जाता है? । 





]. श्ल्ेटों द्वारा प्रस्तावित पद्धति को प्रोत्रीसिस और वलेरोसिस बी पद्धतियोँ 
के साथ चतुर॑गे व्यवस्था का समन्वय कहा जा सकता है। एयेंस में पॉचवी 
सदी के पूर्वाद में परिषद के निर्वाचन भें इन पद्धंतियों का प्रयोग होता था 
(पीछे पृ० 48---49 देखिए)। आजकल इसके सहश दो उदाहरण सामते 
भत्ते हैं : (॥) अनिवार्य मतदान बेल्जियम के सविधान का तथा स्विट्जरलैंड 
के बुछ कंटनों के सविधानों का एक भाग है। (2) परिषद्‌ के निर्वाचन मे 
जिस चतुर्य्ग-व्यवस्था का पयोग होता है, चह कुछ बातों भे उस त्रि-वर्ग 
व्यवस्था के अनुरूप है जिसका उपयोग कभी प्रशाकी विधान-सभा के 
निर्वाचन में होता था। प्रश्ञा मे संपत्ति-योग्यता के आधार पर निर्वाचकों 
को तीन वर्गों में बाँद दिया गया था। ये तीतों वर्ग बराबर-वरावर 
मतदाता चुनते थे जबकि उनके सदस्यों की संख्या मे बहुत अंतर था (पहले 
वर्ग में कुल निर्वाचकों के पाँच प्रतिशत तथा तीसरे वर्म में अस्सी प्रतिशत 
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इस पद्धति का प्रभाव यह है कि उम्मीदवारों के चुनाव मे पहले दो वर्गों का 

स्वर बहुत अधिक प्रवल हो उठेगा । इसके साथ ही प्रत्येक वर्ग के उम्मीदवारों के 
मूल चुनाव में सभी जरगें भाग ले सबते हैं। उन्मूलन की प्रत्रिया में सभी वर्गों को 
भाग लेता ही होता है और पर्ची के प्रयोग का मतब्य बह है कि अंतिम अवस्थात से 
समता बनी रहे । सपूर्ण व्यवस्था मे सार्वभौम मताधिकार का वर्ग मताधिकार कै 
साथ और मतदान द्वारा निर्वाचन की पद्धति का-जिसे यूनानी अभिजात-तथीय 
पद्धति समभते घे--पर्ची को पंद्धति के सांथ--जिसे वे लोकतंनीय पद्धति समभते 
शे--सावधानी से समन्वय स्थापित किया गया है । स्लेटो ने इसका इसी आधार पर 
समर्थन किया है. कि यह पद्धति राजतत्र के बुद्धिमत्ता-सिद्धात और लोकतंत्र के 
स्वृतन्नता-प्रिद्धात के बीच का रास्ता है (756 छ)। उच्च (और समवत: अधिक 
बुद्धिमान्‌) वर्ग उम्मीदवारों के चुनाव मे जिस महृत्तर द्वित का प्रयोग कर सकते 
हैं, वह पहले सिद्धात का प्रतिनिधित्व करती है और पहले अवस्थान में सारे 
नागरिकों के सभाव्य योगदान से, दूसरे मे उनके अभिवार्य योगदाव से और तोसरे 
अवस्यात् से प्री के लोक्तत्रात्मक प्रयोग से दूसरे सिद्धात का प्रतिनिधित्व होता है 
स्लेटो ने इस पद्धति का एक और कारण से समर्थत किया है कि वह सच्ची समता 
पर आधारित है जो 'आनुपातिक' होती है । निरपेक्ष समता के पसिद्धात वा थाँख 

मूँद कर पालन करना, जो लोग क्षमता औौर पाता को इषप्टि से असमाग हों, उत्हें 

समान हित और सम्मान देना--झूडी समता का पालन करना और न्याय-मार्ग 

का परित्याग करना है। सच्ची समता आनुप्रातिक या अनुपातों की समता 

होती है. बहू तभी उपलब्ध हो सकती है कि जब महान्‌ व्यनितयों की पाचता और 

सम्माद का अनुपात, हीन व्यक्तियों की पाता और सम्मान के अनुपात के वरावर 

हो और यह तभी सभव है जब जो अधिक्‌ प्म्मान का पात्र हो उसे मधिक और 

जो कम सम्मान का पात्र हो उसे कम्र सम्मान भिल्लेरे) इस तरह की आनुपातिक 

सभता सच्ची समता होने के नाते, न्याय भी है। इसका अभिप्राय यह है कि राज्य 


सदस्य होते थे)। इसके वाद तनिर्बाचेक विभिन्‍न दलों द्वारा प्रस्तावित 
उभ्मीदवारो में से सदस्थो का चुनाव क्या करते थे। प्रश्ञा की पद्धति से 
(दयवितयों वी समानता का बलिदात करके) संपत्ति की समानता खानी 
चाही । यह कहा जा सकता हैं कि उसका उद्देश्य ज्ञानुपातिक समानता था 
झौर वही '्लेटो के अनुसार सच्ची समानता होती है। परतु उसने 
सामाजिक भेदों को और भी गहरशं कर दिया । प्लेटो की पद्ति कही 
अधिक सयत हैं, पर शायद उसकी भी बही आदोचना हो सकती है और 
अरिस्टादस ने परोक्षत इसका सक्त किया है ॥ 

? यह स्वाभाविक ही है कि जब प्लेटो--विशेषतः अपने जीवन के दतिम 
चरण मे--सस्या और गणित में मग्व था, तव उसने पातता (आनुपरातिक 
प्रतिनिधित्व) के विचार की विश्येध रूप से पैरवी वी । गॉजियाज़ में इस 
विचार का सबसे पहले शक्ति के अधिक प्रतिनिधित्व के हिमायती कीलीक्लीज 
के द्वारा प्रदिपादन कराया गया है (484 9), पर एक भिन्‍ने बर्थ में 


(508 ४) साक्रंटीज़ ने भी इसका समय पीछे 
दल इसका समयेत्र क्या है। (पीछे पृ० 209 


)5 ॥) राज्प को स्यायो संस्पाएँ 509 


बा नागरियों के प्रति बैगा ही व्यवहार रहता है ऊँसा कि नागरियों का उसके प्रहि। 
सह सामरस्य और स्थिरता भी है वयोकि जिस राज्य में अच्छे लोगो को यह अगतोप 
बना रहे कि यहाँ पात्रता वी यद्ध नहीं होती, उसे राज्य में सामजस्थ नहीं रह 
गगता । प्लेटो को सगता है कि इस बतिम तर्क में बिनाई यह है हि अगर यह 
सच निवला, तो इसरो साई को स्वीयार करना मुश्विल होगा। ये गिद्धात पर्ची 
की निरपेदा समानता के अनुरप नदी हैं, इलना तो प्लेटों ने भी मान लिया है । 


#वाभी-कभी सशई-कण्शों से बचने के लिए हर राज्य यो 'गमता' और 
जयाय' शब्दों बा गौण अर्य में प्रयोग करना पड़ जाता है । ऐसे अवसरों पर यह न्‍्थाय 
के उचित और पूर्ण स्तर के रुप में उसकी जगह सुनीनि या पुष्य नके, की प्रतिष्ठा 
कर देता है । यही वारण है कि लोगो वा असतोष दूर करने के लिए पर्ची वी 
समता स्वीजशार की जानी चाहिए और यही बारण है हि हम यह प्रार्थना ही बर 
गाते हैं कि ईदवर पर्ची बुछ इस सरह से नियाले जिसमे स्याय यो बल मिले। यही 
कारण है कि हमारे लिए समता के दोनो प्रद्धारों का उपयोग बरना हमूरी है--भले 
ही हम पर्ची के सपोग पर आधारित समता वा बम से कम्त उपयोग परें'। 
(१57 0--8)॥ 


शमता के यारे में प्लेटो के तक यो कठिनाई यह है कि हम उगसे जो बात 
प्रमाणित करने वी आशा पर सउते है, बह प्रमाणित नही होती । सच्ची समता के 
लिए उसके त्तर्क था आधार यह है कि समता और पात्रता को स्वीट्टति मिलनी 
अएहिए, परिणद दे निवएडन के लिए उसने सदमुच्र जो पद्धति सुभा है, छह चन- 
रापदा की स्वीशृति पर आधारित है और वास्तव में लिग सिर्दात का पालन जिया 
है, घह यह है कि लोगों को पद थौर सम्मान सपन्‍्नता था विपन्‍नता (744 8-0) 
के आधार पर मिलने चाहिए, उनके सदुगुण या उनके पूर्वजों के सदुगुण या शरीर- 
बल ओर सौंदर्य के आधार पर नहीं। फिर भी, लॉब को समूची तकं-शंखला से 
व्यक्त होता है कि प्लेटो ने यह दृष्टिकोण कभी नहीं अपनाया कि धन द्षमतारों या 
सपत्ति पात्रता से अभिन्‍न है। और इस अतविरोध को यही दृष्टिकोण दूर कर 
सकता है। निष्कर्प यह है कि सच्ची समता के लिए उसने जो तर्क दिया है, उसका 
आधार एक है और उसने जिस रास्था या सुभावे दिया है, उसका आधार दूसरा । 
यह असंगति स्वाभाविक है | कसी एक वक्त यह सोचना आसान होता है कि आदफों 
संसार में कोई व्यवित जिस बेस्तु का पात्र हो, वह उसे मिलनी चाहिए और 
जो अधिक युपात्र हो, उसे अधिक मान्यता मिलनी चाहिए॥ पर बिसी दूसरे वबत 
यह सोचना आसान होता है कि लोगों को जो कुछ मिलता है वे उसी के पा होते 
है और उनऊी सपदा की मात्रा उनकी पात्रता की सूचक होती है । इतमे से किसो 
भी दृष्टिकोण को तुरंत स्वीकार नही किया जा सकता। पाञ्नमता को नापना या 
यह हिसाब लगाना कि जैसा काम किया गया है उसके हिसाव से मजूरी मिल गई है, 
असभव है ; और अगर यह संभव भी होता, तो भी वह्‌ संसार जिममें पात्रता की 
सदा पूरी और सही-सही नाप-जोख हो सकती हो, हमारे इस संसार से बुरा होगा 
जिसमें अच्छा काम किया जा सकता है, नित्यप्रति किया भी जाता है, और इसलिए 
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किया जाता है कि लोग उसे अच्छा समझते हैं और धरने के योग्य मासते है!। 
फ़िर, यह विश्वास करता भी असेभव है कि हमारी संपत्ति का हमारे मूल्य-महत्त्व 
से आवश्यक स्ंघ होता है या हमारा मूल्यांवत उस्च सपत्ति के आधार पर होना 
चाहिए या हमे समाज मे अपना स्थाव उस संपत्ति के आधार पर ग्रहण करना 
चाहिए । सपत्ति तौ जहाँ बार्य और योग्यता के आधार पर प्राप्त हो मदती है, 
बही इस वारण से भी प्राप्त हो सकती टै--और अधिकतर इसी वारण प्राप्त होतो 
है--कि हमे कैसे अवसर मिले है। आधिक जगत्‌ के बारे में हम चाहे बुद्ध भी वहे 
(वाहे हम आजकलन्न की तरह मझुरी और कोमतों का निर्धारण इस वात पर छोड़ 
दें कि उहरतमद को कितनी सेवाओं को और क्तिती चीज़ों वी जहूरत पड़तो है, 
चाहे हम यहाँ भी समता की कोशिश करें), राजनीतिक जंगत्‌ मे त्तो निरापद मार्ग 
एक उसी समता का भागे लगता है जिसे प्लेटो ने भूंठी समता कहां है। राज्य को 
यह ढोसे पीढे बिना कि सब लोग समात॑ हैं, भमत्तदान-केंद्रों और द्रदालतो में 
उनके साथ ऐसा व्यवहार करना चाहिए मानों बे समान हो । राज्य उन्हे योग्यता से 
नही नांप॑ सकता ; अगर वह उन्हे घन-संपत्ति से नापता है, तो वहू एक ऐसे पैमाने 
बा उपयोग करता है, जो उनको योग्यता का सूचक नही है और, अगर वह उन्हे 
ज्ञान के पैमाने से नापता है, तो चहूभी एक ऐसा पैमाना है जो और पैमानों से 
ज्यादा सच्चा नहीं । इससे तो राजनीतिक समता का सिद्धात एक ऐसा विपय बन 
जाता है जिसे चाहे स्वीकार किया जाएं, चाहे नही, और लगेगा मानो हम समता थी 

खोज में लोगो का असतोष दूर करने के लिए नहीं, दो कम से कम यथार्थ चितन से 

बचते के लिए लगे हुए हैं । पर, समता बी जड़े कहो अधिक गहरी है और उसके 

ओऔरजिश्य वा आधार बही ऊधिकः पुष्द है। राज्य व्यवितयों को मास्यता देता है और 

अधिकारों दी रक्षा का आश्वासन भी । व्यवित होने के मुल तथ्य के भाते सभी लोग 

एक घरातल पर है। जो राज्य इस मूल तथ्य ५९ आधारित होगा, उसमे उस राज्य 

की अपेक्षा अधिक न्याय भी होगा ओर अधिव सुरक्षा भी जिसकी नीव पक्षपात पर 

या प्रासंगिक गुण-धर्मो पर रखी गई हो ] 


लोक सभा परिषद्‌ का निर्वाचन करने के अतिरिक्त आम मत के द्वारा 
नगर और बाज़ार के स्थानीय पदाधिकारियों का भी निर्वाचन करती है पर ये 
पदाधिकारी पहले दो वर्गों में से हो चुने जाते हैं (763 0--764 ४) । इनके 
अलावा वह सेनापतियों का भी निर्वाचन करती है। विधि-सरक्षवों के प्रस्तांव पर 
सभा के वे तभी सदस्य जो संनिके सेवा को भायु के या उससे अधिक आयु के होते 
है, तीन सेनार्पतियों का रिर्वाचन करते है, पर कोई शो ध्यवित सरक्षको द्वाय 
प्रस्तावित कसी उम्मीदवार की जगह अपने उम्मीदवार का नाम पेश कर सकता 
है और अगर आर भिक मतदान में इस तरह प्रस्तावित उम्मीदवार को आधिकारिक 
उम्मीदवार से ज्यादा मत मिले, तो यह उम्मीदवार भो भिर्वोचत के बतिम 





. बोसके, फिलॉसिकिकेस ब्योरी आफ द स्टेट, द्वितीय सस्करः 


अ0त१--१000 से तुसना कीजिए । ३ १8 
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अवस्थान में भाग सेने वा हकदार हो जाता है (755 ॥--0)! | प्लेटो गे सभा को 
निर्वचिनयारयों बे: अलावा तीन अधिषार और सौपे है। जिन लोगों ने राज्य को 
नुक्सान पहुँचाया है, उन लोगो के विरद्ध राजनीतिक मुकदमों पर विचार करने का 
उसे अधिवार है (768 /) । अगर कभी विधि में परिवत्तंन करना जारी हो जाए, 
तो यह परिवत्तेन करने वेः लिए सभा वी सहमति जरूरी होती है (772 00) और 
बह आवासी विदेशियों को बीस वर्ष थी नियत अवधि के बाद भी देश में एउने 
की अनुमति दे सकती है (880 (५)। बुल मिल्रा कर सभा सोलोन के शिद्धातों के 
अनुगार बनी हुई है और उसे सोलोन के मिद्धातों वेः अनुरप ही शबितयाँ भी 
प्राप्त हैं। सोपोन बे? विधान के अनुसार सिभित एथेनी सभा वी भांति यह सभा 
भी दो रूपों में बार्य करती है--लोक-निर्वाचपच-मडल के रूप में और लोक न्यायालय 
के रुप में ॥ पर, लगता है उरो कोई विमशर्त्मिक बाये नही सौपे गए हैं। राज्य के 
पोौत वी दित-रात सजग नियरानी अवश्य होती है, पर यह वाम भीड़ के थस व 
नही है (758 8)। यह बाम अपने एक वर्ष के कार्य-वाल में परिषद्‌ करती है। 
एवेनी हृष्दात के अनुरूप (यह हृप्टात सोलोन-युग के बाद था है) प्लेटो ने प्रस्ताव 
बिया है कि परिपद्‌ के सदस्यो को बारह भागो मे बॉँट देना चाहिए और इनमें से 
एव-एक भाग यो एक-एक महीने तक झासन के मुख्य अग तथा राज्य के अध्यक्ष 
मडल के रुप में बारयें करना चाहिए (758 0)। एयेग के 'अध्यक्षो/ (छ0558्तं७) 
कि भांति ये विभाग भी जब तक सत्ता धारण किए रहते हैं, विदेशियों तथा नागरिकों 
बग स्वागत करते हैं और उनसी भाँति ही सभा की साधारण और अमसाथारण बैड 
बुलाते हैं और उनका विसर्जन करते है। ये बैठक निर्वाचन, न्याय-विचार या 
विधिमों में परिवर्तन में से विसी भी बाम के लिए हो सवती हैं? । 





परिषद्‌ के बारहों विभाग अपने-अपने वायंत्राल में कार्यकारी दंडनायकों 
के सहयोग से काम करते है। वार्यकारी दंडनायक विधि-संरक्षक होते हैं । थे संख्या 
मे सतीस होते है । यह तो हम देख ही चुके हैं कि थे साधारण सभा द्वारा निर्वाचित 


. राज्य के सामान्‍य संविधान की त्तरह सेना दा संविधान भी मिला-जला है। 
सेनापतियों की तरह बारह कब्राइली रेजिमेटों के कर्नल (सेनापातियों के 
प्रस्ताव पर) जनता के मत से निर्वाचित होते है ; पर गणों के कप्तानो की 
नियुक्तित स्वय सेनापति करते हैं (756 &) 

2, लॉखकी लोक सभा सोलोन के समय वी एयेनी सभा के अनुरूप है। एसेनी 
सभा की तरह वह भी चार वर्गों में विभवत है और उसे एयेनी सभा जैसी ही 
शवितयाँ प्राप्त हैं। लॉच को परिषद्‌ उस परिपद्‌ के समान है जिसकी 
स्थापना एयेंस मे कलीस्थेनोड ने को थी । उसे क्लीस्वेनीज़ की परिषद्‌ के 
समान ही शकितियाँ प्राप्त हैं और उसी वी तरह अध्यक्ष-मंडलों मे उसका 
विभाजन किया गया है। वलीस्थेनीज की परिषद्‌ कवीलों के अनुसार 
निर्वाचित होती थी। प्लेटो की परिषद्‌ चार वर्गों के आधार पर निर्वाचित 
होती है, बारह कवीलों के आधार पर नही । पुनः, कलोस्थेनीज की परिषद 
दस अध्यक्ष-मंडलों में विभाजित थी। प्लेटों की परिषद्‌ में बारह अध्यक्ष- 
मंडल हैं (क्योंकि प्लेटो ने द्वादशक पद्धति का अनुसरण क्या है) और इस 
प्रकार उसका वर्ष के बारह महीनों के साथ दीक सामजस्य बैठ जाता है । 
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होते हैं, और प्रत्येक विधि-मं रक्षक बीस वर्ष तह केपने पद पर रहता है। पचास 
वर्ष से कम का कोई व्यक्ति इस पद पर तिर्वाचित नहीं हो सकता और सत्तर बर्ष 
से अधिक वा वोई भी व्यवित इस पद पर नहीं रह सत्ता । आयु की दार्त से स्पार्टा 
की गेरुशिया की याद हो आती है। स्वरार्ट की विधि के अनुसार गेहूग्िमा के 
सदसरुय भौ वे ही लोग हो सकते हैं जिनकी आयु साठ वर्ष से ऊपर हो और विधि 
मरक्षक्ों वी सस्या भी जेरोटों (यानि स्पार्टा के वयोवृद्ध पुरुषों वी झासन-सस्था के 
सदस्यों) वी संख्या के बरावर होती थी। जेरोंटो की कुल सख्या तीस थी 
जिसमे दी नरेश भी होते थे!। कार्यकारी पदाधिवारियों का वीस-बीस वर्ष तक 
अपने पद पर जमे रहना अजीब बात है पर हमे यहू याद रखना होगा कि मरक्षकों 
का मुस्य कार्य, उनके माम्त के अनुरूप, विधियों का उचित परिप्रालन कराना है। 
उन्हें व्यक्तिक सपत्ति के वे रजिस्टर भी रखने पड़ते हैं जिन पर चर्तुवर्ग व्यवस्था 
आपारित होती है? । इनमें से जिस व्यवित के ऊपर शिक्षा का दायित्व होता है और 
जो शिक्षा-मंत्री के पद पर आसान होता है, वही उसवा अध्यक्ष होता है बशत्तेंकि 
उसे अध्यक्ष का नाम दिया जा सके। राज्य के सारे दडतायकों थी सगुक्त समा 
गुप्त मद़दान की पद्धति से उसका निर्वाचन करती है और वह पाँच साव तक अपने 
पद पर रहता है। उसे हर दृष्टि से सारे नागरिकों मे सबसे अछद्धां होना 





]. विधि-सरक्षत्रों वी सश्या अजीत है । संख्यात्मक दृष्टि से सदीस का 5,040 से 
कोई सवध नहीं है। टिटर ने सॉज वी अपनी टीका (पृ० 32, नोट) में 
युभाया है कि यह सख्या फेवीलों पर आधारित है-दप्रत्यक क्वीले के तीव- 
तीन प्रति निधि होते थे और एवं अतिरिक्‍्त सदस्य मतदान के समान विभाजन 
वो रोकने के लिए होता था । पर, यह अनुमाव ही अनुपान है। दो वारतें 
और ध्यान देने योग्य हैं। () स्पार्टा में ऐसे अधिकारी होते थे, जिन्हे 
विधि-सरक्षक कहा जाता था पर उनके बारे मे कुछ ज्ञात नहीं है। एयेंस मे भी 
सात विधि-मरक्षक होते थे और उनका वाम यह निगरानी रखता था 
जि दडताथक विधि का पालन करते रहे और सभा तथा परिषद में भी 
विधि का पालन हो। इस तरह, एक मूल वात भे प्लैदो के विधि-सेरक्षफो 
के वार्म एस के विधि-सरक्षक्रों के अनुन्प हैं और लगता यही है मानो 
उसने एयेंस के विधि-भरक्षकों की भस्या (मात) झौर कत्तंव्यों मं स्पार्टा 
के जेरोटो की सख्या (वीस) ओर आयु की योग्यता जोड़ दी हो। अगर, 
यह बाद सच है, तो यह “मिश्रण” बार एक अजब उदाहरण है। (2) ब्लेटो 
ने बनने सरक्षकों का बीस वर्ष वा जो कार्यक्रात रखा है, उससे पमिलते- 
जुलने मुक्के एक हृप्टात की याद बाती है--स्विस सथीय कार्याय वी जिसके 
सदस्य कहने के लिए तो किसी भी समेद के जीवन पर्यत अपने प्रद पर 
रहते है पर प्रायः उनका दुबारा निवांचन हो जाता है और कभी-वर्भी तो 
वीम-बीम बर्ष तक तो वे अपने दद पर बने रहते हप 
2. राज्य के यय्तित्व के पहले दीस वर्षो मे सरक्षत्रों की विधियाँ बदलने की 
गुद झतित होती है (अध्याय 3--घ से तुलना कीजिए)। पर, इस शक्ति 
का प्रयोग वही संसक्षद करते हैं जो उपनिवेश के संस्थापकों द्वारा बिशेप 
रूप से नियुवत किए गए हों । जिन बप्रापों के लिए ग्राभ्दंड विया जा 
सकता है, उन पर विचार करने वी नी बुछ घकित इन संरक्षक्रों के फास 
होती है (कछगला नोट देखिए) ॥ 
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(/७/ ६६-४६ 
चाहिए (766 ४) | उसता पद राज्य के बड़े से बड़े पर्दो सेलाजिहों ऊँचा होता 
है (765 8) प्लेट़ों के राज्म वा 'प्रयान मत्री' शिक्षा-मंत्री हो,सद बाते सहत्वहीत | 
है । 2 टवा 


पा 

स्‍्लेटो ने अपने राज्य को स्याय-मस्पाओं के बारे से विचार करते रामय 
(767--..768) सदसे पहले व्यक्तिगत और सरकारी मुत्दमों में भेद किया है। 
व्यक्तिगत मुफ़्दमों में तीन अवस्थान होते हैं और उनके न्यायालयों वी भी 
तीन श्रेणियाँ होती हैं ॥ प्रथम न्यायालय स्वेच्छिक स्थायासम या विवाचन-मंडल 
होता है (956 8)। दस न्यायालय में निर्णायकों वा स्थान वे पडोसी या मिश्र ग्रहण 
करते हैं जिन्हें विचारणीय प्रशइत वी सबरो अच्छी जानकारी होती है और प्लेटो 
में इम न्यायाज़य को 'महृत्तम क्षमता' बाला न्यायालय बताया है। द्वितीय न्यायालय 
बारह प्रादेशिक क्षेत्री भे से प्रहदे ह प्रादेशिक क्षुँत्र दा बपना-अपना घदाइछी न्यायातप 
होता है। इस स्यायालय में न्यायाधीश का चुनाव पर्ची डाल कर होता है और 
इसलिए इसमें लोक-यायालय का सिद्धात स्वीकार किया जाता है। मह ऐसा 
मिद्धात है जिस पर प्लेटो ने छोर दिया है * न्‍्याय-व्यवस्था में सबका हाथ रहना 
चाहिए क्योंकि जिस व्यतित वा स्याय-व्यवस्था में हाथ नही रहता बह यह सोच 
सकता है कि राज्य वे संचालन में मेरा कोई हाथ नहीं (768 8)॥ तीसरा और 
अंतिम स्यायालय चुने हुए न्‍्यापायीशों का न्यायालय है। ये न्यायाधीश हर साल 
चुने जादे हैं और उनके चुनाव वी विधि यह है कि राग्य के सारे दंडनायक मिल कर 
प्रत्येक दंडनायक-वर्ग में से एब-एक दंटतायक चुनते हैं! । एस न्‍्यायाजय वी बैठकों 
का द्वार सब लोगों के लिए खुला होता है। प्रत्येक स्यायाघीश अपना निर्णय खुले 
तौर पर सुनाता है और दंडनायकों का वह संयुक्त मंडल जो इन न्यायाधीशों को 
चुनता है, न्यायालय की बँटकों में अवश्य ही उपस्थित होता है। यहाँ फिर 
अगर प्लेटो ने बड़ेन्यड़े लोक न्‍्यायाल॒यों वी एयेनी व्यवस्था नहीं अपनाई (एरयेंस 
के न्यायालयों में संकड़ों और कमी-कर्मी हज़ारों न्यायाधीश होते थे) तो उसने 
लोकप्रियता का नहीं तो कम से कम प्रचार का थोडा-सा तत्त्व मिलाने का अवश्य प्रयत्न 
किया है। सरकारी सुक्दमों में स्पप्टतः एक ही सुनवाई होती है और उसने इन 
मुकदमों का निर्णय प्रायः पूरी तरह से जनता के हाथों में सोप दिया है : राज्य के 
साथ अन्याय होने का मतलब सबके साथ अन्याय होगा और जब तक निर्णय मे 
सबका हाय न हो, तव तक उनके मन में अवश्य शिकायत रहेगी। मुकदमे को परीक्षा 
तो तोन मुख्य दंडनायक हो करते हैं जिनकी नियुक्ति अभियोजक (970६०८७४०४) 
और प्रतिवादी (4८(८४५०॥७) की पारस्परिक सहमति से होती है पर मुकदमे का 
मादि और अंत यानी आरंभिक कार्यवाही और अंतिम निर्णय लोक सभा के हाथ 
में रहता है । 





. भागे चल कर नवें खंड, 855 (९, परे प्लेटो के कहा है कि_प्राणदड के योग्य 
अपराबों पर विचार करने का अधिकार विधि-संरक्षकों और उन विश्वेष 
न्यायाधीक्षों के हाथों में रहता है जो पूर्ववर्त्ती साल के न्‍्यायाघीशों मे से विशेष 
योग्यता के आघार पर चुने गए हों । 
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प्लेटो ने स्थानीय शासन-व्यवस्था का जो वर्णन किया है (760 #-- 

764 (), वह अनिवायें रूप से स क्षिप्त है। 5040 मागरिकों के राज्य को अपनी 
केंद्रीय सरकार से परे जाने की कोई जहूरत न होंगी। केंद्रीय नगर में मगर- 
निरोक्षक और वाजार-निरीक्षक दोनों होंगे। ग्राम-प्रांत मे प्रत्येक कवीले के लिए प्रास्य 
निरीक्षक होंगे। पग्राम्य निरीक्षक पाँच होंगे और वे अपने कवीले छाण निर्वाचित होंगे 
और दी बर्षँ तक अपने पद पर रहेगे । कुछ दृष्टियों से उनके कार्य वे हो हैं णो 
इंगलैंड की पुरानी स्थानीय शासन-पद्धति के बँत्गेत जस्टिसेजू ऑफ द पौस के हुआ 
करते थे । जस्टिसेज ऑफ द पीस की तरह ग्राम-निरीक्षकों का छोटा सा बधिकार-स्षेत्र 
है ; उन्ही की तरह इनका स्वरूप भी सामान्य प्रशासन-्मडल का है। प्रत्येक कवीले 
के पाँचों निरीक्षकों मे से प्रत्येक निरीक्षक एक-एक दर्जन नौजवानों को अपने 
साथियों और सहयोगियो के रूप में चुनता है और निरीक्षकों का मुझुय काम ही 
यह है कि वे इन नौजवानों को प्रशिक्षण दें (आगे अध्याय 7--घ से तुलना कीजिए)॥ 
यह उनका भेंग्रेज न्‍्यायाधिपतियों से भेद है । केंप्रेज़ न्‍्यायाधिपतियों से उनका दूसरा 
भेद यह है कि वे किसी एक प्रादेशिक क्षेत्र से नहीं वेँधे होते । निरीक्षकों के प्रत्येक 
दल का कत्तंब्य यह है कि वह अपने साठ सहयोगियों के साथ अपने कार्मकाल में 
प्रमूचे राज्य का दो बार दोरा करे--एक साल तो वाएँ से दाईं ओर को और दूसरी 
साल दाएँ से बाई ओर को ओर अपने दौरे मे प्रत्येक जिले मे एक-एक महीने तक एके 
जिससे उसे तथा उसके सायियों को समूचे देश के बारे में प्रदुर ज्ञान हो जाए। दोरों 
के समय निरीक्षकों को काफी व्यस्त रहना पड़ता है--जहाँ जरूरी होगा, थे देश की 

सुरक्षा के लिए ख्लाइयाँ खुदवाने, सड़कें बनवाने, जल के उचित संभरण की व्यवस्था 
करने और प॒िंचाई-कार्यों को पूरा करने के लिए मजदूर जुटाएँगे और अपनी निगरानी 
में उतसे काम कराएँगे। तगर तथा वाज्ञार-निरीक्षको के कत्तेव्य इतने कठिन नहीं 

पर कँद्रीय नगर के महत्त्व से उनका पद भी महत्त्वपूर्ण हो जाता है। इसलिए, 

तीव नगर-निरीक्षक केवल पहले वर्ग मे से ही चुने जाएँगे और पाँच बाजार-निरीक्षक 

केवल पहले दो धर्गों मे से ही । पर, कोई भी नागरिक किसी उम्मौदवार के नाम 

का प्रस्ताव कर सकता हे ओर आरंभिक चुनाव मे प्रत्येक नागरिक का मतदान 

करना जरूरी होता है जिसके फल्नस्वरूप मूल उम्मीदवारों बे संख्या घटकर चुने 

जाने चाले पदाधिकारियों की संख्या से दुगुनी रह जाती है और अतिम चुनाव पर्ची 

डालकर किया जाता है । नगर-निरीक्षक नगर कौ, इसकी इमारतों, सडको और 

जल-सप्राप्ति की देखभाल करते हैं और बाज़ार-निरौक्षक बाज़ार के चोक और 


उसकी इमारतों तथा व्यापार की ; पर दोनों प्रकार के पदाधिकारियों वा अधिकार- 
क्षेत्र सीमित होता है । 


इस स्थानीय झातसन-पद्धति की यह सामान्य रूपरेखा एथेंस के पूर्ववर्त्ती 
छदाहूरण के अनुसार है । हम देख ही चुके है कि अन्य बहुत सी वातों से लॉज के 
राज्य कर सविधानी संगठन एयेनी ढंग का है। परिषद्‌ तथा महासभा का स्वरूप 
एबेनी है। चतुव॑रे-्यवस्था सोलोन के एयेंस की है। राज्य का बारह कवीदों 
से और परिपद्‌ का बारह अध्यक्ष-मड़लों से विभाजन वलीस्पेनीद् के एथेंस की 
याद दिला देता है । दूसरी ओर, राज्य की सामाजिक व्यवस्था एपेंस कौ न होकर 
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स्पार्टा वी है। प्रशिक्षण-पद्धति, पंचायती भोजन-व्यवस्था, स्त्रियों की घ्यिति--इन 
सबका जस्म स्पार्टा के तौर-सरीकों से हुआ है । लोड में स्पार्ट की आलोचना का 
स्वर रिपड्लिक थी अपेक्षा अधिक बठोर है ; पर स्पार्टा का उदाहरण भी प्लेटो के 
सामने रहा है | हम बह सउते हैं कि सो वा राज्य स्पार्टा की सामाजिक पद्धति 
तथा स्थिर व्यवस्था के साथ प्राप्त एयेंस् के संविधानी रुपों तथा एपेंस वी स्वतंत्रता 
के भिश्वण की परिणति है | वह कई दृष्टियों से मिश्रित राज्य है और इस हृष्दि से 
भी उसके मिश्र स्वरूप का बिसी तरह बम महत्व नहीं कि उसमे यूनान के सम- 
सामयिक दो विरोधी राज्य-रूपों वा मिथ्रण हुआ है! । 





]. यह जाट िय बातो, के द्वारा ही प्रकट हो गया है। इनमे से एक पात्र एयेनी 
अजनबी है थि मुख्य भूमिका है और दूसरा पात्र स्पार्टो का म॑गरिलस है 
जो ब्रीट और स्पार्टा की संस्थाओं के घनिष्ठ संर्वंध के कारण स्वभावतः क्रीट 
के क्‍लीनिआज़ के साथ संयुक्त है । 


(गं) लॉज में शासन-व्यवस्था का सामान्य स्वरूप 


स्पानीय शासन की यही चहं पद्धति हैं. और राज्य वा यही वह संविधान है 

जिसवा वर्णन लॉ के छठे खड में किया ग्रया है। वारहवें खंड मे इस व्यवस्था में 
जी कुछ और नई वातें जोडी गई हैं, उन पर ध्यान देने से पहले हमें इस व्यवस्था 
के ध्तमान स्वरूप पर विचार कर॑ लेना चाहिए।॥ इस पद्धति मे एक लोक सभा है, 
एक निर्वाचित परिपद्‌ है तथा विधि-सरक्षक्रो का एव कार्याग है, उसमे सैविक पदा- 
पिकारी हैं, स्यायालय हैं तथा स्पानीष परदाषिवादी भो हैं। प्रमा वर्ग-व्यवस्था के 
आधार पर वनाई गई हैं। कुछ वर्ग तो ऐसे हैं. जिनका सभा में उपस्थित होना 
आवश्यक है और कुछ ऐसे हैं जो चाहे तो सभा मे उपत्तपित हो सकते हैं। दोनों वर्गों 
मे बीच भेद विया गया है। वितु, प्रत्येक नागरिक सभा का सदस्य है और प्रत्येक 
नागरिक सभी को सभी बेंटवो में मतदान कर सकता हैं। परिषद्‌ के सदस्यों वो 
महीनों के हिसाव से विभिन्‍न भांगों मे बाँद दिया गया है और एक-एक भाग एव- 
एक महीने राज्य मे अध्यक्ष-पैद अ्रहण करता है । इस परिपद्‌ था निर्धाचन एक ऐसी 

यद्धति के आधार पर होता है जिसमे घन-सपद्दा के प्रति सम्मान था सार्वभौम मता- 
घिवार के प्रत्ति सम्मान के साथ संयोग होता है और निवचिन के प्रयोग का पर्ची के 
प्रयोग के साथ ॥ लगेगा यह कि विधि-सरक्षक, बिना किसी भेदभाव के, सभी 
सागरिको द्वरा और सभी नागरिको मे से मिविध्त निर्वाचित होते हैं। परतु सैनिक 

यदाधिकारियो की भरती कुछ तो लोक-निर्वाचन द्वारा होती है और छुछ नामावन 

(४०फा५४वणा) द्वारा । न्यायालयों मे, चुने हुए न्यायाधीश के रूप मे, विशिष्ट ज्ञान 

वा तत्त्व रहता है; कितु फिर भी अधिकाश मे वे लोक न्यायालय के सिद्धात पर आधारित 

होते हैं ; और नगर तथा बाजार के ह्थादीय प्शद्िक्ररी हदहे हारा अकश्य चुने 

थाते है, भते ही वे सबमे से न चुने जाते हो। अत. समूंची व्यवस्था मे उच्च वर्गों 

द्वारा निरूषित बृद्धिमत्ता-तत्त्व को विशेष प्रतिनिधित्व मिला हे ।इसी तरह, समूची 

व्यवस्था मे संपूर्ण नागरिक समुदाय द्वारा निरुपित स्वतत्नता के तत्त्व को भरे उम्मुकत 

कार्येक्षेत्र मिला है और जो भी नागरिक चाहे अपना मत दे सकता है । इस पद्धति मे 

कठिनाई यह है कि दोतो उच्चतर वर्ग--जो इस अर्थ मे ही उच्चतर हैं कि उनके 

पास व्यक्तिगत घन-संपदा कौ मात्रा अधिक है--बुद्धिमत्ता के प्रतिनिधियों के रूप 
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में दिखाए गए हैं । इस कडिताई के अलावा यह पद्धति इतनी सुर्गंगन, सांगोपांग और 
सतर्क है कि जटित तक लगने लगती है । सारे राज्य में तत्त्वों वा इस तरह से मिथण 
हुआ है वि उसे लोकतथच या अभिजात-तंत्र या अत्यतत्र बहता मुद्िल लगता है। 
अरिस्टाटल ने पॉसिटिक्स कै चौथे संट में, पोसिवियस ने अपने इतिहास के छठे खड़ 
में और मोटिस्पयू ने विधियों की अंवरात्मा विषय ग्रंप के ग्यारहवें खंड में जिम मिश्रित 
मंविधान थी परयी वी है, प्लेटो उसका सबसे पहला और साथ ही मदसे पूर्ण दाशनिक 
तयतां है 


मद्यवि अरिस्टाटल स्वयं मिश्रित संविधान का प्रतिपादक था, पर जिस रूप 
में प्लेटों ने मिश्वित मे विधान बा प्रतिपादन जिया है उसझा वह आलोचक है! । उसका 
विचार है कि मिश्रित संविधान पर अनेक ओआक्षेप्र हो सझते हैं। पहली बात तो यह 
है कि मिश्रित संविधान इस सान्‍्यता पर आधारित है कि स्वेश्रेप्ठ मं विधान लोकतत 
तथा निरकुशन्तत्र का मिश्रण होना चाहिए जबकि सोजतत्र और निरवुश्चतत्र या तो 
मविधान ही नहीं हैं गौर अगर हैं भी तो सबमे बुरे मंविषात हैं। दूमरें, अनेक 
मविधानों वा मिश्रण दो सवियानों के मिश्रण से ज्यादा अच्दा होता है और बंत मे, 
स्‍्केटो के राज्य में राजतत्र वा कोई अशय नहीं है , प्लेटो या राज्य अत्यतत्र और 
लोकतंत्र का समस्वय है जिसमे स्राजू वा पलड़ा अब्पतत्र की ओर ही भुया हुआ 
है । इस आलोचना वा बुद्ध कर न सद्दी है और न प्रामगिवः । हम देख चुके हैं कि 
प्लेटो से निरकुश-सत्र का चरम लोकतत्र के साय समन्वय -जैसा सकेत अरिस्टाटल 
ने दिया है--मही किया है । वह त्तो इससे बहुत दूर है (पीछे अध्याय ।3--३ देखिए) । 
हम देख चुके हैं कि प्लेटो ने तो बी सावधानी से इसका सर्पप्टीकरण किया हैं कि 





]. पॉलिखिस, 7. 6, $ 8, 266, » 4---7। यह ध्यान देने योग्य है कि 
अरिस्टाटल ने पॉलिटिक्स के दूमरे खंड में लॉच को जो आलोचनाएँ की 
हैं, वे कही-वही तो न्‍्यायपूर्ण और गरभीर हैं, पर कमी-कभी सतही और 
गलत दो गई हैं। यह वात बुछ अजब सी है वर्योकि अरिस्टाटल ने सातवें 
और आठवें संडों में आदर्श राज्य का चित्रांकन करते रामय लोड वा बढ़ी 
निकटता से अनुसरण विया है। (पंतिम अध्याय के बंतमसे इसका विस्तृत 
विवेचन देखिए) | इससे यहू वात समर में आाती है कि पॉलिटिक्स उत 
पृयर आस्यात-मालाओं उप यय्रत है जो परस्पर झुछघ-अुब अमंजद्ध से हैं 
बसे, दस स्थापना को मानने के कुछ और भी कारण है | ऊपर हमने जो कुछ 
कहा है उससे यह भल्री-भाँति प्रमाणित हो जाता है कि अरिस्टाटल ने लॉस 
पर जो आज्नेप्र विए हैं, उनमें से कुछ वा क्‍या स्वरूप है। परंतु, यहाँ 
उदाहरणस्वरूप यह और बहा जा सकता है कि दो-दो जोतों वी जिस व्यवस्था 
को बाद में उसने स्वयं स्वीकार किया है, उसी व्यदस्था की उसने आलोचना 
की है भा. 6, $$5--6; 265, छ 24--6) | प्लेटों ने नागरिकों वी 
स॒क्ष्या के विनियमन वी व्यवस्था किए बिना हीं भू-संपत्ति को बराबर भागों 
में बॉदने का प्रवास किया है (7. 6, $ 40 : 265, 4 38--42) या 
प्लेटो ने विदेश-्सब्धों और पर्याप्त सैनिक रक्षा की व्यवस्था की उपेक्षा 
की है (. 6, $ 7--8 : 256, ०» २0--8) इस तरह के वकतव्यों से 
यह हा चल जाता है कि अरिस्टाटल की कुछ आलोचनाएँ क्तिनी 
गन्नत हैं । 
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यह तो राजतत्र के उज्ज्वल पक्ष का लोकतत्र के उज्ज्वल पक्ष के साथ समन्वय 
स्थावित कूटना चाहता है। राज्ततन्न के उज्ज्वल पक्ष से उसका अभिव्राय है बुद्धि के 
शासन के सिंद्धात से और लोक्तत्र के उज्ज्वल पक्ष से उसका अभिप्राय है लोक- 
प्लपत्रण के तिद्धात से । उसने राजतत्र का इतने व्यापक अध॑ में प्रयोग किया है कि 
उसके अज्नगंत एक व्यवित वा भी शासन था जाता है ओर थोड़े ब्यक्तियों का शासन 
भी और इस राजतत्र को लोक्तत्र के साथ मिलाकर उसने वास्तव में अनेक सविधानों 
के उस मिश्रण की सृष्टि की है जो अरिस्टाटल को अभीष्ठ था। उस्ने बुद्धि-ओ्रेरित 
शासन के तिद्धात का छोक-नियत्रण के स्लिद्धात के साथ मिध्वण बिया है और अततः 
ये ही दो ऐसे सिद्धात हैं जिनमे से एक को चुना जॉ सकता है था जिनका मिथण 
किया जा सकता है । दूसरी भोर अरिस्टाटल के अतिम आद्षेप मे वास्तव में बहुत 
बड़ी सचाई है । राजतत्र का साधारण अर्थ ग्रहण करें तो प्लेटो के राज्य में राजतत्र 
का वास्तव में फोई तत्त्व नही है । अल्पततन्न को साधारण अर्थे में लें तो उसके राज्य 
में अल्पतंत्र का निरचय ही पर्याप्त तत्त्व है। प्लेटो के सिद्धांत उसके व्यवहार से 
भेल नही खाते ओर जब बह व्यवहार मे बुद्धि को घन-सपदा से अभिरन मानता है, 
तब वास्तव मे वह बुद्धि के शासन को घनन्संपदा के उप्र ज्ञासन का रूप दे देता है 
जो, अरिस्टॉटल की भाँति, उसकी दृष्टि में भी अल्पतत्र का मूल तत्त्व है। अल्पतत्र 
के झाब्दिक अर्थ को ग्रहण करे तो भी लॉज का राज्य लोकतत्र कै साथ अल्पतंत्र बंग 
पिश्रण है--इसके अलावा उसे और कुछ नहीं कहा जा सकता बयोकि पहले वर्ग के 
और दूसरे वर्ग तक के सदस्य अनिवार्य रूप से थोड़े हो होंगे ओर तीसरे तथा उससे 
भी अधिक चौथे बर्गें के सदस्य अनिवायें रूप से बहुत होगे। और आगे अरिस्टाटल 
का यह तर्क भी वास्तव में अनुचित नहीं कि प्लेटो के राज्य का पलड़ा बल्पतत्र की 
की ओर भुका हुआ है; कि अमीरो को तो सभा भे उपस्थित होने के लिए वाघ्य 
किया जाता है पर गरीब चाहे तो समा से अनुपस्थित रह सकते हैं; कि नगर और 
बाजार के निरीक्षकों के पद पर उच्च वर्गों के लोग द्वी प्रतिष्ठित किए जा सकते हैं, 
निम्न वर्गों के लोग नही ; कि परिषद्‌ को निर्वाचित करने की पद्धति सपत्ति वालों के 
पक्ष में है। जब जरिस्टाटल ने प्रॉलिटिक्स के एक परवर्त्ती खड में अल्पतत्रों की 
अकृति का विश्लेषण किया है, तब उसने बताया है कि अल्पतत्रो में यह एक सामान्य 
ग्रुकति पाई जाती है कि अगर अमोर सभा मे उपस्थित न हो सकें या अन्य नागरिक 
कत्तेव्यो का पालन न कर सके, तो उनके ऊपर तो जुर्माना होना चाहिए पर गरीबों 
को इसके लिए कोई सजा ल मिलनी चाहिए । परतु, इस युक्त का एकमात्र उद्देश्य 

यह है कि लोक-स्वतत्नता का थोड़ा सा दिखावा कर दिया जाए और असली गशा यह 

है कि तथ्येव शवित सदा ही थोड़े से व्यक्तियों के हाथों मे केंद्रित रखी जाए 

(५४. 3, $ !--4 . 297, * 4---35)॥ प्लेटो के राज्य का पलड़ा अत्पतंत्र 

की भोर भुका हुआ है । जब अरिश्टाटल यह आक्षेप करता है तो उसके आक्षेप मे 

यह पूरक आशक्षेप भी निहित है कि उसका मुकाव सोकतत्न के विरुद्ध है। अरिस्टटल 

मे स्पष्ट शब्दों मे इस तरह के आलोचना नहीं को है, पर इस तरह कौ आलोचना 

की अवश्य जा सकती है। यद्यपि लोक सभा के सदमे से प्लेटो ने अनेक कुद्ाल युक्षितयों 

का आश्रय लिया है और उसे नाम-मरात्र को कुछ सवितयाँ भी दो हैं, परंतु फिर भी वह 
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मुछ-पुछ छाया-मात्र ही बनकर रह गई है । भीड राज्य के पोत की कमी भी सोत्साह 
रखवाली नहीं कर सकती (758 8) . कला के मामलों में और (यह भी लगेगा कि) 
राजनीति के मामलों मे भो वास्तविक निर्णय बुद्धि और शिक्षा के अभिजात-तत्र या 
होता है (658 ए--659 ८ 70[ #.---8)। व्यवितन्‍आत्मा का वह तत्त्व जों 
सुख और दु.स का अनुभव करता है, राज्य की जनता या जन-समुदाय के समान 
होता है । जब व्यक्ति को इच्छाएँ विवेक और ज्ञान वा अनुसरण नहीं करती, तब 
वही व्यवित की मू्ता होती है (689 8&--8) । इसी प्रकार जब जन-समुदाय अपने 
शासकों और अपनी विधियों के जादेश का पालन नहीं करता, सब यह राज्य की 
मू्खेता होती है । इन कयनों का लोकतन्न के प्रति सच्चे विश्वास के साथ मेल बैठाना 

इेकल है। लोगों में योग्यता दूँढ निकालने की पर्याप्त शक्ति होती है, प्लेटो यह 
नही मानता , फिर भो उसने जनता को पदाधिकारियों वा निर्वाचन करने की झकित 
दी है। उसने यह उपहार वास्तव में “जनता बाग असतोष दूर करने के लिए” दिया 
है। हमे लांस के राज्य की परख उम्मे व्याप्त भावना के आधार पर करती चाहिए, 
उसकी संस्थाओं की व्यवस्था के आधार पर नहीं । अगर हम ऐसा करें, तो यह 
निष्कर्ष निकाल सकते हैं कि मिश्चित संविधान कोई ऐसा बास्तविक जैविक मिश्रण 
नही जिसमें समी अग्रभूत तत्व सक्रिय हों . उसमे तो लोक-तत्त्वों का, जो मुख्य रूप 
से निष्क्रिय होते हैं, सक्रिय और निदेशकयरों उच्च बर्ग के साथ सयोग होता है। 
यह मोलिक भाक्षेप है और यह ऐसा आशक्षेप है जो अरिस्टाटल मे दूसरे स में लॉस 
की सीधी आलोचना करते समय उत्तनी स्पष्टता से व्यक्त नहीं विया जितना कि 
तीसरे खंड में जन-साधारण के बारे में अपने विचार प्रकट करते समय किया है। 
उसका कहना है कि सर्व-साधारण में सामुदायिक निर्णय की प्रतिभा होती है जिसके 
आधार पर वे कल्ागत विषयों की परख कर सकते हैं और इसी प्रकार राजनीतिक 
दिपयों की परख का भी दावा कर सकते हैं। वे सहज भाव से अपने शासक चुन सकते 
हैं और सहन भाव से ही उतसे सवाल-जवाब कर सकते हैं । यहां अरिस्टाटल लोकमत 
की प्रभ्ुुता या “सामान्य इच्चा” के उस विश्वास का स्पर्श कर उठा है जिसे प्लेटो मे 
कमी स्वीकार नहीं किया और अगर सॉक में वह इसे क्षण भर के लिए स्वीकार 
करता हुआ प्रतीत भी होता है, तो ताम-मात्र के लिए ही और अंततः अस्वीकार कर 
देता है । 


(घ) लॉज के यारहवयें खंड में स्व॒र-परिवर्त्तन 


लॉज के बारहवें खंड मे जो स्वर पूरी तरह छा गया है, उसकी ध्वनि 
पूर्बबत्ती खडों तक में सुनाई देती है। अभी-अभी जिस तरह के अवतरण उद्धृत किए 
गए हैं, उनमे ज्ञान-शासने के सिद्धांत की निश्चित रूप से पुष्टि हुई है; गौर अगर 
व्यवहार में यह छूगता है कि ज्ञान के शासन में संशोधन किया गया है--कुछ तो 
उसका घन-सपदा के शासन के साथ अभेद स्थापित करके और कुछ उसे मिश्रित 
संबिवान मे स्वतन्नता की कीड़ा के साथ जोडकर--तव भी समाज-जीवन का एक 
बहुत घड़ा क्षेत्र ऐसा है जिसमे उसे अभी अपने शुद्ध रूप में क्लियाशील रहने दिया 
गया है। लॉस के सवरों में एक स्वर पर्यवेक्षण का है। सपत्ति रोमित है; विवाह पर 
जिय॑त्रण है । एक अवतरण (730 0--9) मे तो प्लेटो ते कहा हैकि जो व्यवित 
शासको को दूसरो के कुकर्मों की सूचना दे बहू कई व्यक्तियों के बराबर है ओर 
जो लोग दूसरे नागरिकों को सुधारने मे शासकों को सहयोग दें वे तो और भी अधिक 
योग्य हैं । लगता है इस अबतरण मे प्लेटो ने एक-दूसरे के विरुद्ध जासूसी करने 
और एक-दूसरे पर निगरानी रखने की व्यवस्था की कल्पता की है। कवि, 
नाटककार, सगीतब।र--सब पर नियंत्रण सगा दिया गया है (आगे अध्याय--7 के 
देखिए)। स्वतंत्रता के लिए. राजनीति मे कुछ मुंजाइश हो सकती है, पए कला के 
क्षेत्र भें उसके लिए बहुत कम गुजाइदा है और लॉ के राज्य ने जिस प्रकार जीवन 
को अपने शिकजे मे कसा है, उसे देखते हुए कहा जासकता है कि उसमे पुलिस- 
राज्य के कुछ-कुछ लक्षण हैं। इसलिए जब अतिम खड़ में परदा उठता है भौर हम 
पथ-प्रदर्शेन तथा नियत्रण करने वाली प्रच्छन्न बौद्धिक विभूतियों को प्रकद होते 
देखते हैं, तथ हमे कोई झादचर्य नहीं होता । ग्रंथ के आरभिक खडों में सभां और 
परिषद्‌, पदाधिकारी भोर न्यायालय आदि शिन संस्थाओं की चर्चा हुई थी, वे अब 
धीरे-धीरे लुप्त होने लगती हैं और उनकी जगह दाशतरिकों या दार्शनिक खगोलविदों 
की नैंश परिषद्‌ का भाविर्भाव होता है। नक्षत्रों के रहस्यों से परिचित होने के 
नाते ये लोग राज्य का परथनप्रदर्शन करते हैं। यहाँ विधि-राज्य का विघटन होदे 
लगता है--उस विधि राज्य का जिसका स्वरूप अनम्य है, जिसके नियम बदलते नहीं 
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और जिसे प्लेटो गे अब तक मिस के विरासिड थी तरह अचल माना है जो रादियों 
में न बदलता है और से बदल रहा है। अय विपि-राज्य मी जगह उस राश्यवों 
रेशाएँ उमरने संगती हैं शिश का सापार विवेक वी सहज भीड़ा है और जिसना 
निर्देशक है “सच्चा स्वरा मन” । इगीलिए अरिस्टाटल पा कथन है कि प्लेटो 
गहता तो यह है कि वह सामास्य झुप से स्वीवार्य राज्य की स्थापना करता चाहता 
है; पर पट धीरे-धीरे पुमा-किरा कर लौट रिपब्लिक के पुराने आदर्श पर ही 
आता है? ॥ 


बारह संड में पदाधिकारियों के जिस नए समुदाय का सबसे पहले परिचय 
दिया गया है वे परीक्षक था निय तक हैं। उसत्रा काम यह है कि अन्य दडनायवोँ 
से कार्यकाल में उनके आचरण का निरीक्षण-परीक्षण करते रहे ॥ यूनाम में इस 
प्रगयार का परदौक्षण एक सामान्य प्रथा के रुप मे प्रचलित थां। यायेवारी 
पदाधिकारी और परिपद्‌ के सदस्य दोनों अपने उत्तरदापित््वय से अवगत होते थे 
और उन्हें अपनी पदावधि का लेसा-जोसा देना पढ़ता था सोततंत्रात्मक राज्यों में 
ही नही (यचपि यह प्रया लोयतत्रात्मकः राज्यों मे विशेष रूप से प्रचलित थी) बल्कि 
अभिजाततंवात्मद और अत्पतंत्रात्मक शासन वाले राज्यों मे भीः। सामान्य रुप से 
महू परीक्षा पदावंधि को समाप्ति के तीस दिन के भीतर होदी थी। कमी-यभी यह 
परीक्षा हर महीने हुआ करतो थी और अगर इतनी बार ने भी होती तो कम से कम 
समय-समय पर थो होती ही रहती थी। जो पदाधिकारी परीक्षा लेते थे (इन 
पदाधिकारियों को सामान्य रूप रे य्ुवेनोई या लोगिस्ताई मा कोरिय मे नोमोफुए- 
बीज बहते थे) उन्हें सादय सुनने का ही अधिरशार न होता था बल्कि वे अतिम 
निर्णय भी दे सकते थे । जैसा कि अवसर हुआ करता या, वे सादय एकत्रित कर 
सेते थे और भं्त में उस सादय के आधार पर न्यायालय निर्णय कर दिया करता था । 
हम यह सोच राकते थे कि चूँकि प्लेटो के राज्य के विधि-संरक्षकों का काम॑ विधियों 
की रक्षा करना है, अतः ये अन्य सभी दंडनायकों की परोक्षा करेंगे? । पर, थ्लेटों ने 
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2, हरमन-स्वोबोडा, ल्हेरबुच ।, ग. 52--4 से छुलना कीजिए। यह और 
कह दिया जाएं कि यूनान में पद-ग्रहण करने से पहले की आरभिक परीक्षा 
नियमित रूप से होती थी--विशेपकर उन अधिकारियों के संदर्भ मे जो 
पर्ची द्वारा नियुवत किए जाते थे। प्लेटो ने लॉज के छठे खंड में विधि- 
संरक्षकों (753 छ, 755 90), परिषद्‌ (763 8), शिक्षा-निदेशक, 
(766 8), सेनापतियों (755 0), बाजार-निरीक्षकों (763 छ) और 
प्रवर न्‍्यायाघीशों (767 7) की आारंभिक परीक्षा की माँग की है॥ पर, 
अतिम परीक्षा का बारहवें सड तक कोई संकेत नही है ॥ 

3. यह समझ में नहीं आता कि परीक्षक विधि-संरक्षकों की निगरानी किस 
तरह कर सकते हैं (जाहिरा तौर पर यही लगता है कि उनकी निगरानी 
होती है) क्योंकि विधि-संरक्षकों का भी अपने पद पर पचास साल या इससे 
भी झयादा उम्र में निर्वाचन होता है और वे वोस साल तक अपने पद पर 
रहते हैं। विधि-संरक्षकों का परीक्षकों से क्या संबंध है--यह बात स्पष्ट 
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एक नए और उच्चतर दडनायक-पद वी समता की है। जो व्यवित इस पद पर 
मिमुकत होता है, उसे और सवके ऊपर निगरानी रखनी होती है! चूँकि बह पद 
अन्य पदों से अ्रधिव महत्त्व वा है, अतः इस पर वही व्यवित नियुक्त होते हैँ जो 
योग्यता में औरों से वढकर हों (945 (5)। प्लेटो ने व्यवस्था की है कि हर साल 
हर नागरिक पचास साल से अधिक आयु के किसी ऐसे नागरिक को नामांकित 
करेगा जिसे वहू चरित्र तथां आचरण वी दृष्टि से सदसे अच्छा समभता हो। शिन 
लोगों को इस प्रारंभिक मतदान में सबसे ज्यादा मत मिलते हैं, उनमे से (प्लेंटी 
ने इन लौगों की संख्या का स्पप्टीकरण नहीं किया) आधे आगे एक और मतदान के 
हारा चुने जाते हैं और फिर इन आधे लोगों मे से तीन को अतिम मतदान द्वारा 
चुना जाता है? | इस तरह से जो तीन परीक्षक चुने जाते हैं, वे पचदृत्तर वर्ष की भागु 
तक अपने पद पर रहते हैं। इस तरह परीक्षक-मंडल मे प्रति वर्ष तीन नए सदस्यों 
की भरती होती है और यह मडल सर्वेश्रेप्ठ तायरिको की संस्था होती है। इसमे 
पचास साल से अधिक आयु के सदस्यों की संमव संख्या पचहृत्तर और समाव्य सल्या 
चालीस होगी । ये लोग राज्य के सारे प्रशासत्र की निगरानी करते हैं? । मंडल का 
कार्य सारे दंडनायको को न्‍्याय-पथ पर अविचल रखना और इस प्रकार राज्य की 
एकता की रक्षा करता है । अगर वह असफल रहता है और दंडनायक विभिन्‍न 
दिशाओं में चलते हैं, तो नगर में फूट ओर कलह का बोलवाला हो जाएगा भर 
वह एक व रह पाएंगां, अनेक हो जाएगा (945 [2--%)। फलत:, सब दडनायकों 
का जीवन-मरण उसके सदस्यों की मुद्ठी में रहता हे। हाँ, भ्रवर न्यायाधीशों के 
न्यायालय में उनके निर्णय के विरुद्ध अपील हो सकती है (946 70))। अपनी शक्ति 
के अनुरूप ही उन्हे सम्मान मिलता है। सार्वजनिक सभाओं में वे अध्यक्ष पद पर 


नही है । सच पूछा जाए तो लगता यह है. कि परीक्षक ने ही विधि-संसक्षक 
वी जगह हथिया ली है । 

, गपर्ई (प्रोक भिकर्स, अंग्रेजी अनुवाद के आधार पर,वतत, 250--.) ने 
नियतणों कौ निर्वाचन-पद्धति को अत्याधुनिक योजनाओं से, आवुपातिक 
प्रतिनिधित्व तथा अल्पसस्यक वर्ग के प्रतिनिधित्व की योजनाओं से, मलता- 
जुलता बताया है: उसमे “दूसरे मतदान तथा एक मत के सिद्धात” था 
समन्वय है । यह कलम की कमजोरी लगती है। परीक्षकों के निर्वाचन में 
ऐसी कोई भी चीज़ नहीं जो विधि-सरक्षकों के या सभांखदों के निर्वाचन से 
भिन्‍न हो-वस उसमे जटिलता उतनी नही है । 

2... अगर परीक्षब-मडल के सभी सदस्य पचदृत्तर वर्ष की आयु तक जीवित 
रहे, तो उनकी संख्या पचहत्तर होगी। पर, यह बात असभाव्य है। अत्त , 
इस मडल में औसतन चालीस या उससे कम सदस्य रहेगे। रिटर (पु० 
१० पृ० 363) का कहना हैं कि औसत संख्या 5 होगी । लगता है कि बह 
यह मानकर चला है कि चुनाव वी औसत आयु 60 ब्ष है और मृत्यु की 
आऔसत आयु लगमग 65 बर्ष । फलतल ओऔसत कार्येवाप्त प्रायः पाँच वर्ष 

का निकलता है। मुझे यह मानना कही अधिक य्रुक्तिसगत लगता है कि 

थौसत वार्यकाल प्रायः बारह वर्ष का होगा और इसलिए भडल के सदस्यों 


रा फत्यो (जित्तमे प्रतिवर्ष तीत सदस्य निर्वाचित होते हैं) चालीस से ऊपर 
गी | 
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रहते हैं। प्रति वर्ष जिन तीन परीक्षाकों वा निर्वाचन होता है, उनमें जिसे संवसे 
ज्यादा मत मिलते हैं, उसी के नाम पर उस वर्ष वा नाम पढ़ता है, और जब किसी 
परीक्षर वी मृत्यु होती है, तब उदात्त बैमद के राय उसवी अत्पेप्टि वर दी जाती है । 
उसकी अर्थी को सवेरे ही रावेरे पूरी सैनिक शान-शौपत के साथ मववबरे तक ले जाया 
जाता है। अर्पी के राय लडकों वी एक मदली राष्ट्रीय भ्रान गाते हुए चलती है । 
उसया कमरा भूमर्म मे एक समस्या वितान-बक्ष होता है। उसके सहारे-सहारे पत्थर 
की चौवियाँ बना दी जाती हैं। मवबरे के चारो ओर एव वेदीन्सी बनाई जाती 
है और उमर पर वृक्ष-लताओं या एक कुज बना दिया जाता है (947) ॥ 


परतु परोक्षयों वौ दवित और प्रतिप्ठा कितनी ही वयो न हो, वे प्लेटो के 
राज्य में शिसर पर नहीं हैं। वे ऐसे लोग हैं जो चरित्र और आचरण वी दृष्टि से 
औरों से बढ कर हैं। परंतु अगर प्लेटो अपने और अपने मूल सिद्धातों के प्रति 
सच्चा है, तो प्लेटो के राज्य मे शिखर पर तो उन लोगों को होना चाहिए जो 
ज्ञान और दार्शनिक अतदू'प्टि के धरातत पर सबसे ऊंचे हों, जो नक्षत्रों वा, पृथ्वी 
का और उनके पारस्परिक सामजस्य वा अर्य सममने में सवसे बढ-चढ़ कर हों । इन 
लोगों को उसने नेश परिषद्‌ के रूप में पाया है और भ्रस्तुत विया है। लॉस के राज्य 
गा बाहरी दुनिया के राज्यों के साथ बया सबंध हो--इसवी धर्चा करते-करते ही 
लगता है प्रायः अनायास नंश परिपद्‌ का आविर्माव हुआ है और राज्यों के साथ 
अगर उसका अवाध संसर्य रहा, तो उसके ऊपर बुरा असर पड़ेगा और उसके अच्छे 
आचार-विचार भी बिगड़ जाएंगे (949 2)॥ दूसरी भोर, अगर और राज्यों से 
प्रिल्कुज़ अलग॑-थलग रहने को कोशिश की जाए, तो चह्‌ असंभव है और अगर संभव 
हो भी तो थाको सारा ससार उसे वर्बरतापूर्ण समेगा! ॥ किसी राज्य में इस वात 
की ओर ध्यान न दिया जाए कि दूसरे राज्य उसकी कितनी प्रतिष्ठा करते हैं तो यह 
गलत है| जो लोग खुद क्षच्धाई से दूर होते हैं, वे सही-सहज प्रेरणा से दूसरों की 
अच्छाई समझ सकते हैं; और क्षच्या आदमी सदाद्दी अच्छा नाम घाहेगा। जो 
बात लोगों के बारे में सही है वही कम से कम इस संदर्भ में राज्यों के बारे मे भी 
सही है ; भौर अच्छा राज्य सदा ही यह चाहता है कि दूसरे राज्यों के बीच उसका 
अच्छा नाम हो । वह दूसरे राज्यों के सामने अपना सबसे अच्छा रुप रखता चाहेगा। 
जब वह अपनी प्रजा को यात्रा करने वी और यात्रा मे अपने साथ अपने राज्य की 
ग्रश्नपताका ले जाने की अनुमति देता है, तव वह इस बात के लिए सतके होता है कि 
अपने सर्वेश्रेप्द नागरिकों को ही विदेश भेजे । फलत:, प्लेटो ने जिस राज्य का 
निर्माण किया है, वह यूनानी जगत्‌ की अंतर्राष्ट्रीय सभागों में, ओसम्पिया से तथा 
अन्य समारोहों में ऐसे ही भागरिक भेजेगा जिनके आधार पर वह चाहेगा कि उसका 
मूल्यांकन किया जाए और इस प्रकार “युद्ध मे जो गौरव मिलता है उसके विपरीत 
गौरव अजित करना चाहेगा” (95] ४)। इस तरह का राज्य अपने राजदूतों की 


. इसमे परोक्षतः स्पार्टा की और स्पार्टा वालों की एक आदत की बुराई की 
गई है वे समय-समय पर अजनवियों को देश के बाहुर निकाल दिया 
क्ः ॥ 
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योग्यता के आधार पर भ्रतिप्ठा प्राप्त करेगा, हथियारों के छोर से तही। ये लोग 
सरकारी दूत होगे, पर राज्य गेर-सरकारी त्ाग्ररिकों को भी 'दर्शको' के रूप मे बाहर 
भेजेगा बच्चत्तें कि उन्हे विधि-सरक्षकों की अनुमति मिन्न जाए। ये दर्शक अन्‍य नंगरों 
का तथा उनकी विधियों का अध्ययन करेंगे और इद विधियों की अपडी विधियों से 
तुलना करने के उपरात अपनी विधियों को आत्मसात्‌ करेंगे-- केवल आदत के बल 
पर नही, बल्कि पूरी तरह समभ-बूककर । विधियों के प्राणतत्त्द को पूर्ण रुप से ग्रहण 
करने मौर जीवन के पूर्ण शील तक पहुँचने का यही एकमात्र मार्ग है!। दर्शक 
अपना अध्ययन सस्थाओ तक ही सीमित रखते हों - ऐसा भी नही है। संपार मे 
दिख्य स्वभाव के थोडेन्से व्यवित रुदा ही मिलते हैं) ऐसे व्यवित सुब्यवष्यित राज्यों 
में भी मिलते है, कुब्यवस्थित राज्यो मे भी । लोगों को जल और थल दोनों के रास्ते 
इनकी खोज करनी चाहिए ताकि अपने राज्य की विधियों मे जो कुछ सद्कत है, उसकी 
पुष्टि करना, और जो कुछ सदोष है, उसे निर्दोष बनाता वे उतसे सीख सकें? । यह 
डेस प्लेटी का स्वर हे जो जगह-जगह धूमा था ओर जिसने दुनिया दंखी थी : यह 
उस प्लेटो का स्वर है जिसने सुष्ठि और काल के हष्दा दर्शन का वरण किया था ६ 


जब दर्शक पचास और साठ साल की उम्र के बीच दस साल या उससे कम, 
अपने ५4 पर रह चुके तब उसे अपने राज्य की सेवा मे उसी तरह का वक्तव्य प्रस्तुत 
करना च!हिए जिस तरह का वक्‍तब्ध वेनिस के दूत अपने सीनेट की सेवा में अस्तुत 
किय्रा करते थे। ओर जिस संस्था की सेवा में यहू अपना वक्तव्य प्रस्तुत 
करता है उसका नाम है नेश परिषद्‌ (मह वाम इसलिए पड़ा हैं कि उसकी बैठकों 
जपाकाल और सूर्योदय के वीच मे होती हैं) | नेश परिपद्‌ उसके अनुभवों को सुनेगी 
और जाँचेगी कि उनसे क्या शिक्षाएँ मिलती हैं और दद वह यथोचित आचरण करेगी 
(95] !0--8) । प्लेटो यहाँ जिस नैदा परिषद्‌ को लाथा है, उसका बह दक्ष खंड मे 
प्रसगवश पहले ही उल्लेख कर चुका है । वहाँ कहा गया है कि उसवी वेदक सुधार 
सदन के निकट होती हैं ओर उसके सदस्य उत द्रोहियों से, जो सदन भे काराबास 
भौग रहे हों, बातचीत करते है ताकि वे सुधर सके (908 ४) | यहाँ नैश परिषद मे 





. अरिस्टादल की आलोचना (पॉलिटिक्स, ग, 6, 8 7; 265 320 5) 
के बावजूद प्लेटो 'विदेश-सवधो” के प्रति उदासीन नही है । पर जद द- 
कालीन विदेश-सदधो के बारे में नही शातिकालीन विदेश-स्वंधों के बारे मे 
विचार किया है और सो भी भौतिक लाभ की दृष्टि से तही, नैतिक साभ 
की हि ॥ राज्य को अन्य राज्यो की संस्थाओं का सावधानी से अध्ययन 
करता वाहिए-उसका यहू सुभाव कुछ हद तक दूसरे देशों बी शिक्षा- 
पद्धहियो के या वहाँ 44802 की सहाग्रता-पद्धतियों के बारे मे सैयार किए 
गए राजकीय प्रतिवेदनों आदि के रूप मे पूर्ण हुआ है । 

2. यहाँ यह सदेह हो सकता है कि अकादमी या बकादमी द्वारा स्म-सामयिक 

हा यह द्व “सामयिक् 
एथेंस में दी गई शिक्षा के प्रति कुछ सकेत किया गया है। अगर इस तरह 
का कोई विदेश है तो लगेगा कि इसमे उत्कट अहकार को गघ है । पर ज्ञान 


मैं तथा कु सच्चे काव्य-पत्रों मे इस जनका 
स्वर इस तरह के अवतरण हैं यही 


झोंण के बारहुएें संड में रदर-परिवर्मत $25 


डोमिनिएीय गभीदण शत0प्ताएंप्शा वर्णभ्नंधेणोो* की गुछ विशेषताएं दिसाई 
देती है| बारहय संद में वह दार्शनिकों की एप मी के रूप में दियाई गई है जो बुद्ध 
तो दर्शतों के बानब्यों के आलोएः में? ओर छुद्ध दर्शन-मस्या और सगौल-विशञान 
के दर्शन--के आखऊोडफ में, सच्ची जीयन-पद्धति के बारे में विदार-यिसर्भ यर रहे हैं । 
सोठ वी अन्य बहुत सी चीडों पी तरह उसी रचना या आधार भी मिश्रण वा 
मिद्धात है , पर अब जिन तत्वों वा मिश्रण किया गया है वे विभिन्न सामाजिक वर्ग 
नहीं,हैं. ; थे विभिग्न अवस्थाएँ तथा अनुभव और जीवन हृष्दि फे विभिन्‍न अवस्थान 
हैं। परिषद के आधे गदस्य परदेन सदस्य होते हैं भर ये लोग शाज्य के उच्चतर 
पदाधिकारी होते हैं। ये पदाधिवारी अधिक आयु के हंगि क्‍यों! तेसे पदों पर 
होते हैं जिन पर पचास वर्ष रो अधिक आयु के लोग ही बाम पर सबते हैं। इस 
आये भाग से निम्नलिसित पदाधिवारी आते हैं. परीक्षत जो सबके गय स्थानों के 
अधिकारी होते हैं और जितनी भायु पैत्राम ये में अधिष होती है , दस 
वरिष्ठनम विधि-शारक्षझ जो साथ और मत्तर वर्ष के बीच वी आयु के होते हैं ; 
विक्षान्मभ्री ज्ञो निश्चित #प से पचास बपे से अधिक आयु फा होता है, सारे 
पूर्ववर्सी शिक्षा-पश्री जो सत्तर यर्ष से अधिक आयु ने हो सकते हैं और अत में 
वे दर्शक! जिन्होंने अपने को परिषद्‌ वी भदस्यता के योग्य प्रमाणित विया हो और 
जो बिना कमी अपवाद के साठ वर्ण या उसमे अधिक आयु के होते हैं। अब तक हमने 
परिपद्‌ वा जिस रुप में वर्णन किया है, उसके अनुसार बह वयोवद्धों वी सस्था है और 





$ डोमिनिंः सप्रंदाय हारा, जिसकी स्थापना सेंट डोमिनिक (70--22) 
ने की थी, मध्यकाल में अन्य मतावलवियों यो ईसाई धर्म में दीक्षित करने के 
सिए प्रयुवत बढोर और नृशस नीति । 

. लॉज के पूव्वेदर्ती पंदों मे भी इस प्रकार की संस्या के सवेत मिल सकते है। 
पहले पंद (632 ८) में यहां गया है कि विधिकर्ता जिन लोगों को 
सरक्षक नियुक्त करता है, उनमे से कुछ तो विवेक के सहारे 
चलते हैं और कुछ सच्चे मत के राहारे। इग अवतरण से बहुत 
हुआ तो एक अत्यंत क्षीण संयेत भर मिलता है। रिठर ने सॉज वी 
अपनी टीका (पृ० 45 और क्रमशः) मे दूसरे खड़ के एक अवतरण (664 
(---0) में एक और संकेत खोज निकाला है। इस अवतरण मे प्लेटो ने 
न्यायपरायणता तथा सुस्त की अभिन्‍वता का गायन करने के लिए विभिन्‍न 
अवस्थाओं के लोगों के सहगानों वी उसी तरह व्यवस्था की है जिस तरह उसने 
बारहवें खंड की नेश परिषद्‌ के अंतर्गत दार्शनिक अध्ययन के लिए विभिस्न 
अवस्थाओं के लोगों को एक जगह ला जुटाया है। पुगः, सातवें सड (87 
&--88 8) मे, जहां गणित, ज्यामिति तथा खगोल-विज्ञान के अध्ययन का 
उल्लेख है, कहा गया है कि ये अध्ययन सब लोगों के लिए नही हैं, थोड़े से 
जोगों के लिए ही हैं “और वे लोग कोन हैं यह हम जागे चलकर प्रंत में 
बताएंगे” । वद्यपि नैश परिषद्‌ का पृर्ववर्सी खंडों में अस्पष्ट संकेत आया है, 
पर नियमित और औपचारिक संस्था के रूप में उसका विश्वेष वर्णेन बारहयें 
खंड में ही हुआ है और यहाँ भी उसवा यह वर्णन एक ऐसे परिश्िष्ट के रूप 
में हुआ है जिसका पहले वर्णित राजनीतिक संस्थाओं के साथ ताल-मेल बैठाना 
बिन है । पूर्ववर्त्ती खेंडी की जिस साधारण परिपदु का राज्य और उसके 
दंडवायकों पर नियंत्रण रहता था, उस साधारण परिषद्‌ से नैश परिषद को 
संयति बैठाना प्राय: असंभव है। 
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सच पूछा जाएं तो अब तक हमने राज्य के शासन का जिस रूप में वर्णन क्या है, उस 
के अनुसार समूचे शासन को ही “जरातंत्र (ह६०ा७००७०४) कहा जा सकता है-- 
परिषद्‌ तो उसी का लघु रूप है। कितु, प्लेटो छठे खंड में जिस योजता वा सुमाव दे 
चुका है और जिसके अनुसार प्रत्येक ग्राम क्षेत्र के पद्चि तिरीक्षकों के साथ बारह 
तरुण सहयोगियों को रखा गया है (760 8), वही बोजता नैश परिषद्‌ के लिए भी 
अपना सी गई है और इसके फतस्वरूप उसमें एक नए और भद्दत्त्वपूर्ण तत्व वा 
समावेश हो गया है| पर्देव सदस्यों में से प्रत्येक तीस ओर चालीस के बीच वी आयु 
के एक तरुण सहयोगी को चुनता है और अगर शेष सदस्य सहमत हो जाएं, तो यह 
सहयोगी परिषद्‌ वा निय्रमित सदस्य वन जाता है (96 8)'। जिन बढे-वूढों को 
प्रशासनिक मामलों का अनुमव है या जिरहोंने दुनिया धूमी और देखी है, उन्हे नो- 
जवादों के ओज-तेज और उत्साह से मदद मिलेगी और इस तरह प्लेटो अगम तक 
पहुँचने के पुराने विफल मतोरयों को सफल करेगा--गौवन के साथ ज्ञान और जरा 
के साथ शावित का समन्वय करेगा | बौवन वाघंवय के हाथ मजबूत करेगा और उस 
की कढोरता बम | वह नोकरशाही का उत्पात रोवेगा क्योंकि जरातंत्र होते के नाते 
बह और भो बुरी होगी । पुन', बुढापे की वुद्धिमत्ता और दार्शनिक प्रतिमा वा योवन 
की कोरी सहज वृत्ति लोर मत कै साथ मणिकराचन सयोग होगा । यही नही, सर्णों 
को अपने बड़े-ब्रुढां के साथ वह में अपने जौहर दिखाने का अवसर मिलेगा और 
परियद्‌ में वे जो भी भूमिका निवाहेंगे, उसके द्वारा पद के लिए उतकी योग्यता का 
परण्चिय भी मिलेगा | जो लोग अपने कर्त्तव्य का अच्छी तरह पालन करेंगे, शेष मगर 
उनका निरीक्षण करेगा और उनवी योग्यता के अनुसार उनकी पदोस्तति भी (95 29) 
होगी। परिषद्‌ तदुणों के जिए प्रशिक्षण और परीक्षण-स्थल ही नही, बह बयोवृद्ध 
प्रदाधिकारिओों का एकता-सूल भी है । परिषद्‌ विभिन्‍न दडनायकौ वो सूजबद्ध करती 
है। वह भानों मप्रिमडल हे जो विभित्त विभागों--पझिक्षा-मंत्री, परीक्षक्रों, दिधि- 
संरक्षकों - को एक दूसरे से जोड़ता हे औौर उतमे परस्पर सगति स्यापित करता है। 
अंत में, अपने अनुभवी पदाधिकारियों, तरण सहयोगियों और घूमे-फिरे हुए दर्शकों 
के कारण परिपद्‌ समुदे राज्य की बुद्धि और मत का प्रतिनिधित्व करेगी । इस नाते 
वह विधि के समूचे दोत वा सर्वेक्षण करेगी और देद्य वी विधियों तथा दूसरे देशों 





4, य्तेद्ो ने परिषद्‌ कये रचना की ठीक-दीक च्यास्या नहीं की है। जिन 
अवतरिणों (758 9-5, औौर 96] » ...9) मे इसका वहतेख निया गा 
है, अगरे, उन पर्‌ एक साग्र विचार किया जाएं, तो अनूभाव किया जा सकता 

नह 0 दें निम्नलिखित सदस्य हैं; (।) दस वयोवुद्ध विधि-मरक्षक (2) 
साई परीक्षक जिनकी सल्या चालीस या उससे कम हो सकती है; (3) वर्चगान 
शिक्षा-मत्री और उसके दो-तीन पूर्ववर्ती; (4) कुछ 'दर्शक' । इस तरह 
पा लोग से ऊपर वी आयु के सदस्यों की कुल सस्या पचास से अधिक हे 
जाती है, और चु कि इनमे से प्रत्येक सदस्य का एक तस्ण सहयोगी भी होता 
है, थनः परिषद्‌ के मदस्यों की कु सख्या 00 या उससे अधिक हो जाती 
है । रिटर ने परीक्षकों बी गिनती कूल पद्रह रखी है और इसलिए वयोवद्ध 


सदस्यों की वत्तीस रखी है। उसके मत से कूल सदस्यों हर 
न्‍्अ्शक। र परिषद्‌ के छू 
पैमठ मे लेकर अस्सी तक है। हे धुत सती. की बच्या 
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में थाई जाने वाली अच्छी विधियों के बारे में चर्चा भी | प्लेटो का कपन है कि बहू 
ब्रिधि के विषय पर प्रवाश डालने बाले अध्ययन की सारी शास्ाओं का विवेचत 
करेगी ओर अगर वयोवुद्ध सदस्य निर्देश दें, तो तश्ण राहयोगियों को परिश्रमपूर्वक 
उनके अध्ययन से लगा देना चाहिए (95॥ 7--952 2)! । 


हम कह चुके हैं किः नेश परिषद्‌ राज्य का निदेशवारी मन है। प्लेटो की युवितत 
है कि प्रत्येक सप्राण देह को अपने निदेशन के लिए मन वी आवश्यवता होती है और 
मन को अयनी सहायता और जानवारी के लिए आऔँसों और कानों की । राजनीतिक 
व्यवस्था को अपने निदेशन के लिए मन वी उमररत होती है जिसका मूर्त रुप होती है 
नेश परिषद्‌ और इस परिषद्‌ को अपनी सहायता तथा जानवारी के लिए सरण 
संरदावों के रुप में नेत्रो और वानों वी आवश्यकता होती है जो राज्य की सारी 
गतिविधियों को देसते और सुनते हैं (964 99)? ] मन का स्वमाय ही ऐसा है कि वह 
सदा एक लंदय यी साथना करता है। इद्वियाँ अनेक चीज़ों को देसती और सुनती हैं 
तथा वे बहुपुस़ती होती हैं " मन एक होता है और उसका लद्य तथा उद्देश्य भी एक ही 
रहता है (पीछे पृ० 284 से दुलना कीजिए) । सामान्य मन वी तरह राजनी तिक मन को 
भी एक सदय की साधना करनी चाहिए और इस साथना के लिए जरूरी है कि बह 
जाने की कौन-सा एक लक्ष्य उसके सामने है और साथ ही जाने उन साधनों को जिन 
के द्वारा उस सदय तव' पहुंचा जा राकता हैं। विसी भी राज्य वेः सामने न तो धत- 
संपदा का सद्य होता है, त स्वतंत्रता का ; राबके सामने यह लदय तो विल्वुल नहीं 
रहता कि बह स्वयं तो स्वतंत्रता का भोग करे और दूसरे राज्यों पर जुल्म ढाए। 
उसके सामने तो एक ही लक्ष्य रहता है और वह है श्रेय का लक्ष्य (96270--8) और 
श्रेय अपने आप में एक इकाई होता है, वह विभिन्‍न गुणों--साहस ओर बुद्धिमत्ता, 
ओत्म-रंयसम और स्थाय--का योग था समन्वय नहीं होता ; बह तो अनन्य और 


. आवमफई की हेवड़ोमेडल परिषद्‌ प्लेटो वी नैश परिपद्‌ से कुछलुछ मिलती- 
जुलती है। इस संस्या के प्रायः अग्ररह साधारण सदस्य साठ वर्ष की औमत 
भायु के होते हैं । दो प्रोगटर भी अपने कार्यकाल में इसके सदस्य होते हैं । एक 
मान्य नियम के अनुसार उनके ऊपर यह मर्यादा लगी होती है कि दे चालीस वर्ष 
से कम आयु के (दर त्तीस वर्ष से अधिक आयु के) हों । "घासन में वयोवृद्धों 
के साथ तरुण भी रहें” -प्लेटो के इम सुभाव का इस आधार पर समर्थन 
किया जा सकता है कि प्राचीन समाजों की तरह आधुनिक समाजों से भी 
'शासी निकायों” भे उन्ही लोगों को रा जाता है जिनती पद ग्रहण करते 
समय काफी आयु होती है । इससे यह भरोसा तो हो सकता है कि शासन 
में बुद्धिमत्ता का तर्ंव रहेगा, पर इससे रूढिवाद के लिए राह सुल जाती है 
ओर तरुण भ्रांति की दिशाओं मे प्रेरित होने लगते हैं ॥ 

2. प्लेटो ने इस वावयांश (तरुण विधि-संरदाकों) का प्रयोग तो कर दिया है, 
पर शायद उसका इशारा नै परिषद्‌ के तरुण सदस्यो की ओर है। इससे 
स्पष्ट हो जाता है कि हमें लॉच के इबक्े-दुकके अवतरणों को लेकर बाल वे 
साल निकालते की कोशिश नहीं करनी चाहिए । इस क्यन का संबंध 739-... 
अं पि, अवतरणों की व्याख्या से है (पीछे अध्याय 4--ख से तुलना 
कीजिए) । 
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एकास्मक गुण है जिसमे सारे गुणों दो समत्वय होता है और अगर इसे प्राप्त करना 
हो, तो उसे इकाई के रूप में ही जानना होगा । इसलिए, जिस एकमात्र साधन से 
श्लेय वी सिद्धि की जा सकती है, वह है श्रेय की एकता का ज्ञान : राज्य के लिए श्रेय 
के राजनीतिक लथ््य को जिस एकन्मराज मार्ग पर चल कर प्राप्त क्या जा सकता हैं 
वह है उन राजमर्मज्ञों का शासन जिन्‍्होने उसवी एकता का ज्ञान प्राप्त कर लिया हो ॥ 
इस तरह के ज्ञान के ब्रिना किसी व्य्ति को शासक नही कहा जा सकता (962 8): 
जौ साधारण सद्‌गुणो वेः अलावा इसे नहीं पा सकता, बह दूसरो को अधीनता मे भले 
हो काम बर ले, समूचे राज्य का उचित शासक नही हो सबता ($68 #) ६ परंतु 
कगर श्रेष को एक इकाई के रूप मे जानना हो और जिन अनेक एवं विविध रूपों मे 
बह प्रकंट होता है, उनमे से उसके एक सच्चे रूप या भाव को अलग करता हो तो 
साधारण से वही अधिक अवितथ प्रशिक्षण आवश्यक है (965 &--0) ।ईइवर में 
सारी चीजे एवाकार हो जाती हैं । श्रेय उसी में और उसो के माध्यम से एक इकाई 
का रूप धारण करता है। इसलिए जो व्यक्तित श्रेय की एच्ता का ज्ञात प्राप्त करना 
चाहे, उसे ईश्वर का ज्ञान प्राप्त करना चाहिए । जब हम॑ सृष्टि को एक इकाई के रूप 
में और अपने-अपने नियत स्थानों पर अपने आपको उसके अंशो के रूप में देखने लगे, 
जब हम जान ले कि उसका दशाइवत मन इस चराचर मे क्सि प्रवार व्याप्त है और 
बह हँभारे मनों को उनके अनेक कार्यों में किस प्रकार प्रेरणा और सहारा देता है, 
तभी हम ईश्वर के दिध्य प्रयोजन मे श्रेय वी एकता तथा सारी चीजों वी एकता 
का अवलोकत कर सकते हैं?। खगोल-विज्ञान के अध्ययन से प्राप्त होने बाला प्रशिक्षण 
ही वह प्रशिक्षण हैं जिससे हमे ईश्वर का और इसलिए श्रेय की एकता का ज्ञान प्राप्त 
होता है। यहू सोचना गलत है कि खगोल-बिज्ञान से अनीश्वरवाद की ओर प्रश्वत्ति 
होव़ी है क्योकि उसके कारण मनुप्य गति के आवदयक नियम द्वारा प्रेरित पदार्थ के 
अलावा और कुछ नही देख पाता । जो खगोल-विज्ञान पदाथे को मानस के पहले रखे 
या मानस का बिल्कुल उन्मूलन कर सृष्टि वा क्रम विशृत कर दे, वह भूठा खगोल- 
विद्वान होता है। सच्चा खगोल-विज्ञांन इससे उल्टा होता है । उसकी प्रेरणा से लोग 
उस भानस को देखते हैं जो सारे पदार्थ का पू्वेवर्त्ती है, जो “सबसे पुरानी और सबसे 
दिव्य॑ चीज” है, जिसका नक्षत्रों की गतियो पर नियत्रण रहता है | खगोज़-विज्ञान से 
हम सीखते है कि तिबभित क्रम औरंघूर्ण सौदय से सपन्‍न इन गतियो से उस 
निदेशकारी मन का प्रमाण उपलब्ध होता है जो स्वय न तो कसी तरह कम नियमित 
है, न कम पूर्ण | ईश्वर और श्रेय को समभने के लिए हमे नक्षत्रों का ज्ञान प्राप्त 
करना चाहिए १ जो मन नक्षत्रों मे सचरण करता है और सत्ता का मूत्त है, हमे उस 


. यहाँ प्लेंटो फिर दत्त पुराने सिद्धात पर आए गया है छिसे उछने प्रकट 
रूप से पॉलिटिक्स मे त्याग दिया था (पौछे पृ८ 42, पा० छि० 2 देखिए) । 

2. लॉस के अत मे स्लेटो ने तक दिया है कि () सच्चे राजमर्मेज् को श्रेय की 
एकता वा ज्ञान होना चाहिए (963 8-..966 &) ; और (३) उसे ईघर 
का ज्ञान होना चाहिए जो ज्ञान का भव्यतम रूप है (966 8 --968 व 
मैंने दसदें खड (विशेष कर 903) मे निहित शिक्षा कॉ उपयोग कर के ड्ब 
दोदो युक्तियों मे सदन स्थापित करने का प्रयास किया है । 
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मन वा ज्ञान प्राप्त करता चाहिए ; हमे विद्या नो उत झासाओं का ज्ञान प्राप्त करता 
चाहिए जो इस तरह के ज्ञान के विए आपार रूप होती हैं; हमे संगीत को इनके 
संदर्भ से सममते वा ज्ञान प्राप्त करना चाहिए ; और फिर हमने जो युछ समझा है, 
जो बुछ जाता है, जो बुद्ध देसा है, हमे लोगों की आदतों और प्रयाओं के उन्नयन 
की दृष्टि से उतके उपयोग वा ज्ञान प्राप्त बरना चाहिए यही बह दिव्य सामंजस्य 
है जिसनी बूज़ा के नियोवस ने चर्चा की थी। इसी साम उस्य को ध्यान में रखकर नैश 
परिषद्‌ को राज्य का पथ-प्रदर्शन थौर दामन करना चाहिए । 


अस्तु, साँब के बत में प्वेटो रिपस्तिक के सिद्धांतों की ओर वापस लौट 
आया है। हाँ, इस बार ये मिद्धात एक नए और संगोल-वैज्ञानिक रूप मे प्रस्तुत 
किए गए हैं। अब तकंभास्त्र और "भाव! का स्थान सगोव-विज्ञान और संह्या ने 
ने लिया है । प्लेटो एवं बार फिर उस सच्चे स्वतत्र मत के शासत की ओर वापस 
मुदा है जिसके बारे में वह पूर्व वर्तती सड़ों मे निराश हो घुडा था और जिसके स्थान 
चर उसने विधि-शामन की प्रतिप्टा करने का प्रयाम क्या था ॥ एक बार फिर वह 
शरममौते और समन्वय की जगह एक्स्व के आदर्भ वो ओर मुद्दा है; एक बार फिर 
बह दार्भेतिकों के प्रशिक्षण वी योजता और उसके साथ दार्शनिक भरेशों वी प्रम्न॒ुता 
बी ओर उन्मुख हुआ है । नेश परिषद्‌ रिप्लिक के पूर्ण सरक्षेकों' का ही रूप है। 
इर्हें अब एक मंइल का रूप मिल गया हैं और वे ऐसे 





ऐसे तौर-तरीकों से शिनका कभी 
स्पप्टौकरण नहीं होता राज्य-्त त्र पर नियत्रण रखते हैँ और इस राज्य-तत्र में उनका 
स्थान पूरी तरह कमी निर्धारित नहीं होता। जिस प्रर्ार पूर्ण मंरक्षकों के लिए 
आवश्यक उच्चतर शिक्षा का रिपश्लिस के छठे संद में संवेत दिया गया है, उसी 
प्रकार परिषद्‌ के लिए आवश्यक अधिक अवितय प्रशिक्षण वी लॉड के अत में कीण 
रूपरेखा प्रस्तुत की गई है ॥ कितु, जहाँ रिपशितक के सानवे खंड में संरक्षरों की 
उच्चतर शिक्षा का पूरा विवरण दिया गया है, वहाँ लॉड में नेश परिषद के लिए 
आवश्यक अधिक ववितव प्रशिक्षण वी पूरी रूपरेखा कही नहीं दी गई । संवाद के 
अंत में एथनी अजनबी ने वचन दिया है कि "तकं-श्रम में जो विषय फ़िर से उठा है”, 
उस विषय यानी शिक्षा के बारे में अपने विचार प्रकट करने कौ वह 'जोलिम 
जठाएगा” (969 /); पर दस वचन के साय ही लॉ समाप्त हो गया है मानों कोई 
उस अं तिम कमरे वी दहदीज पर आकर थम गया हो जिसकी छातत्रीन थाकी रह 
गई थी। पर, अगर हम एपिनोसिस (या लॉड के परिशिष्ट) को प्लेटो वी इति मारने 
(और भावना की दृष्टि से वह निश्चय ही प्लंटो की कृति है), तो हम चाँड के भंत 
में दिए गए वचन की कुछ पूर्ति पा सकते हैं?॥ एक बार फिर एयेनी अजनत्री, 





. प्रो० बर्नेट (प्रीक फिलोंसफी, प्ृ० 8) ने एपिनोसिस को प्लेटो की रचना 
माता है | उसका कहना है कि तीन विमाओं (वाशट्ाअ्रं०॥5) में वस्तुओं 
का अध्ययत करने के भ्रसंग में त्रिविमिति (६८८०छा८ध७) का सबसे पहले 
एपिनोमिस में प्रयोग किया गया है। रिपिब्लिक के सातवें खंड में इस शास्त्र 
का सबसे पहले सामान्य शब्दावली में उल्लेख हुआ हैं और एुविनोमिस में 
त्रिविभिति का जो निर्देश है, बहू घिआएटेट्स (पृ०222, 323) के एक 
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मैंगिलस और वलीनिश्ञाज़ वक्ता उपस्थित हैं और थे इस प्रइन पर विचार करते 
हैं : “बुद्धिमता वया है भोर उसे किस प्रशिक्षण के द्वारा प्राप्त किया जा सकता है” । 
एंयेनी अणनबी ने उत्तर दिया है, “बुद्धि संस्यां को बला हैं, इस कला के विता 
मानव-्जाति बुद्धिमता तथा विवेक से को्ों दृर रहती है” (976 9--9)॥ 
चुद्धिमता का और सारी अच्छी चीज़ों का वस्तित्ब सख्या के साथ ही होता है और 
बुरी चीज़ें वे ही होती हैं जिनकी कोई संख्या और माप भे हो (978 &--5)। 
सख््या नौ कला ईश्वर कौ देन है और ईइवर आवाश रूप है--आकाशीय मन है जो 
नक्षतों फो उनके कक्षों मे सघालित करता है और उनके परिवर्तेन तथा अस्तित्व का 
आधार है (977 8) | सघ्या के अनुसार नक्षत्रों की निवित गति इसे वात का 
स्पष्ट प्रमाण हैं कि उनमे बुद्धिमता हैं और मन हैं क्योंकि मत नियत भर स्थायी 
होता है और नक्षत्रों गो नियत गति से सिद्ध होता हे कि वे पदार्थ नहीं हैं जो “पदार्थ 
के नियमों” के अनुसार चबकर वाटते हों, वे तो मन हैं और प्रत्येक सच्चे मत के 
स्थायित्व से आचरण करते हैं (982) । जो ब्यवित थाकाश में सचरण करने वाले 
म्रन की बुद्धिमज़्ा से अवगत है, उसने चुद्धिमदा को पा लिया है और इस प्रकार 
चुद्धिमता का मार्ग खगोल-विज्ञान हे--वयह सच्चा और ऊँचा खगोल-विज्ञान जो 
हैसिऑड के कृपक की तरह उदयोन्मुख और वस्वोस्मुख सक्षत्रों को देखकर ही 
सतुप्ट नहीं हो जाता वल्कि उतकी गतियों के कारणों को अध्ययन करता है और 

उस मन के बारे में सोचता-विचारता है जिसके द्वारा वे संचालित होते हैं (990 ४)। 

जो व्यक्ति इस रीति से अध्ययन करेगा, वह सृष्टि की एकता को समझ सेंगा। 


“यह आवश्यक है कि इस विद्यालय में विद्यार्थी फो प्रत्येक रेखाचित्र, प्रत्येक 
सस्था-पद्धति, प्रत्येक सामजस्य-्योजना तथा नक्षत्रों की गति में पाई जाने बाली 
सपूर्ण गनुरुपता अपनी सारी अभिव्यवितियों के माध्यम से एक इकाई के रूप में दीखे 
मोर अगर बह झपनी दृष्टि को अनन्य पर स्थिर रखकर अध्ययन करेगा, तो वे उसे 
इसी रुप में दीखेंगे वधोकि चितत उसके सामने उस सूत्र का उद्धाटन कर देगा जो 
सबको आपसे से बांघ रखता है” (99] 8) 


इस तरह लोग वुद्धिमता प्राप्त करेंगे और बुद्धिमता के साथ सुख कौ प्राप्ति 
होगी । यह सच है कि इस ऊँचाई तक थोडे-से छोग हो पहुँच सकते हैं पर जब थे 
अपने परिश्रम द्वारा यहाँ कक आ पहुँचें और बुढापे की मज़िल पा लें, तव उन्हें 





अवृतरण का विस्तार माद है | एपिनोमिस का लॉज से निकट साम्य है, 
परतु इतने से ही यह प्रमाणित नही हो जाता कि उसकी रचता लोंड के 
जम ने ही की थी। परलु (विविभिति के उल्लेख के अतिरिक्त अन्य अनेक 
बा में भी) प्लेटो की दुसरी रचनाओं से उप्रका साम॑जस्प है (उदाहरण के 

बए 97 में आदिम मान 8 के एक-दूसरे को खा जाते का जो निदश हुआ 
22 ऑदेगोरत के 396 90 और जाये के अवतरणों से तुलना कौजिए 
कॉलिखकर के 2 च्यी हत्या पक का प्रयोग किया गया है। उसकी 

ध्य अर के 274 8 और आगे के जवतरणों से भी तुलना कीजिये) | 
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अच्चतम पद मिलने चाहिएँ । शेष लोगों को देवताओं वेः प्रति शतज्ञता-शापन करते 
हुए उनके पद चिद्धों पर चसना चाहिए । “जब नैश परिषद्‌ हमसे जान ले और हमारी 
समुचित परीक्षा ले ले तद उसे हम सबके अत करण में बुद्धितता की ज्योति जगानी 
घाहिए” (992) । 


इस तरह, प्लेटो अत तक प्लेटों है। वह आखिरी दम तक समभोते में या 
'द्वितीय सर्वश्रेष्श/ और मिश्रित संविधान तथा सापारण राजनीतिक व्यवस्था वी 
व्यावहारिकता में आस्था नहीं रस सवा । नतीजा महू कि रिपब्लिक के राज्य की 
भाँति सांद का राज्य भी स्वर्ग में निर्धारित आदि रूप या आवाश के राज्य-तंत्र का 
परापिय प्रतिरूप बन गया है जिसमे नक्षत्र मत की क्रिया द्वारा अपनी परिधि मे घूमते 
हैं ओर यह मन सारी नि्धित चीज़ों वा पहला और एबन्मान्र सचालक है। बुछू 
लोगों को सग सवता है कि लॉत वा अत, और उससे भी अधिक एपिनोमिस 
एजादम ऊल-जनूल हैं और शामद यह भी लग्रे कि प्लेटो बुढ़ापे से आकर एक प्रवार 
कै गणितीय रहस्यवाद में फेस गया है । परतु यह निर्णय दे देना निर्मम भी होगा 
और गनत भो* । प्लेटो ने जिस सगोत्त-विज्ञान वी चर्चा की है, वह फ़गोल-विज्ञान 





]. मेने लॉस के बारहदें फद की छठे सूट तथा आगे के घंडों बे! साथ सगति 
बैठाने का कोई प्रयत्न नही किया है और मुर्के लगता है यह है भी असंभव । 
इसका मह निष्पार्ष नहीं है कि हम भ्रस_(स्लेटोल गैसेंट्ये) तथा अन्य जन 
आतलोचकों वौ भाँति यह सम्रक लें कि लॉख में दो स्तर हैं या उच्चतर 
आलोचना की सामान्य शैली में इस संवाद को दो भिन्‍न प्रंथों में विभवत 
कर लें। हमारे लिए यह भी झझूरी नही है किः अपने कोशल का प्रयोग 
फरके हम पूर्ववर्त्ती खंडों मे बारहवें खड़ के विचारों को दूँढ निवालें या 
बारहवें खंड का पुववदर्त्तो पंडों वी योजना के साय पूर्वापर त्रम बैठा लें, 
ऊँसा कि रिटर ने अपनी टीका में विया है । लॉज का अंतिम खंड लिखते 
समय प्लेटो के विचार बही न थे जो पूर्ववर्ता खड़ों वो रचना करते समय 
थे। उसकी मृत्यु इस ग्रंथ को पूरा करने से पहले ही हों गई थी और वह 
दोनों भागों में सगति स्थापित न कर सका ; और जो क्यम वह न कर सका, 
उसे हम नहीं कर सकते । संगत होना प्लेटो की रीति नही; वह तो एक स्तर 
के साथ दूपरे स्तर को जोड़े बिता एक के बाद दूसरे स्तर पर चढ़ता चला 
जाता है । ज्यों-ज्यों वह ऊपर चढता जाता है, त्यों-त्यों छोॉच के आरभिक 
भाग का उप-आदर्श आदर्श राज्य चनता जांता हैं, और शायद समग्र विषय 
का सर्वेश्रेष्ठ निष्कर्ष यही है । 

2. संख्या या मनुपात, बर्ग था घन या गणित का कोई भी सुष्र हमे कभी सृष्दि 
के प्रच्धन्‍्न मूल कारण के निकटतर पहुँचा सकता है-यह हमे कोरा स्वप्न 
लग सकता है| परंतु, शुरू के दिनों मे जब गणित की पहली युगातरकारी 
खोजें हो रही थी, तब यह कल्पना करना बडा सहज था कि सच्या सुब्दि 
के रहस्पोद्घाटत का अमोघ साधन है ओर विभिन्‍न भोतिक तत्त्वों के 
अनुपात की खोज कर के ठथा विभिन्‍न गतियों की दरों तथा परह्पर संत्रंधों 
की खोजे करके जीवन की व्यारुयों की जा सकती है । इतना तो निश्चित है 
कि प्लेटो ने लॉज मे संख्य/ पर जो छोर दिया है, वह कोई नई बात नहीं 
है । रिप्ब्लिक की विवाह-संस्था में उसका उल्लेख है और वह सदा ही उसके 
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कप है, धर्मशास्त्र अधिक $ ओर उसका रहस्पवाद वास्तव में प्रखर चुद्धिवाद है जिसने 
उसे समस्त गति और सुष्टि के मूल मे एक सविवेक मन को खोज निकालने की प्रेरणा 
दी है। सच तो यह है कि उसके राजनीति-सिद्धात वी चरम परिणति धर्म-शासत 
(0॥४०८०४८५) है । लॉच के अतिम खड में उसने जिस राज्य की कत्पता की है, वह 
ऐसा राज्य है जिसका प्रथ-प्रदर्शेन धर्मे-सभा द्वारा होता है जो खगोल-विज्ञाव के 
अध्ययन से प्राप्त दिव्य सत्य के आलोक में सक्रिय होती है यह सूर्यास्त और साध्य 
भक्षत्र का समय था और वयोवद्ध प्लेटो की हष्टि ऊपर की और उठ गईं, “स्वर्णाम 
साध्य नक्षत्रों के सगीत वी ओर?” । उत्तका विश्वास था कि इन सारे गंभीर व्यापारों 
का सचालत मन करता है ) उत्का विश्वास था कि ईश्वर ने संख्या का बोध प्रदाने 
कर मानव को आकाश मे व्याप्त सत्य के वैभव को समभने की कुजी दे दी है और 
मानव को चाहिए कि आकाश के संगीत तपा प्रमाप का अपने नगरों के संचालन मे 
उपयोग करे | हम कह ही चुके हैं कि इससे क्‌जा के निकोलस का सम रण हो जाता है। 
इससे हमे भध्ययुगीन पोपतत्र (99043०५) वी भो याद भा सभेती है जिशने मानव- 
जीवन फो उस दिव्य सत्प के अंतुसतार ढालने का प्रयत्त किया जो मानवनपुन्त के 
ईश्वरीय श्ञान के प्रति विश्वास से उत्पन्न हुआ था, नक्षत्रों के चितन से महीट। 

लॉक का अत मध्य युग का आरंभ है। यह बात वारहवें खड के वारे में ही नहीं, 

अत के तीनो खडों के बारे मे भी सच है। महान्‌ दसयें खंड मे जिस खगोल-पेज्ञानिक 

धर्म-शास्त्र वी उच्चतम अभिव्यवित हुई है, उसने अरिस्टादल की मेटाफिशिंद्स के एक 


बितन बा एक तत्व रहा है । हॉन्स (तथा सप्रहृवी सदी के अन्य भोतिक- 
गणितीय विचारकों) के साथ उसकी ठुलता की जा सकती है। वे सब 
ज्यामिति को ही एक-माल ऐसा विज्ञान समझते थे जिसवा ईश्वर ने मानव 
के सामने रहस्यौद्धाटन क्या है। पर, एक मूल अंतर है।॥ प्लेटो के सर्वथा 
बिपरीत हॉब्स का पूरी तरह विष्वास है कि गति के “आवश्यक तियम' मन 
की व्यास्या कर देते हैं और उसके कारण रूप होते हैं: उसका सबंध ऐसे 
सप्रदाय से है जिसकी प्लेटो ने भत्संता की है (क्षागे अध्याय 6--ख 
देखिए) । 

> शैगाया, एश., 77. 270. 

जहाँ चकाकार ब्रह्मांड तिमिराषज्छत्त हों ओर हमारी आहत कल्पना ऊपर 

को उडाने भरती हो, नहीँ हम पर्ों की म्मेर ध्वनि नही सुनेंगे। यह थाप 

सो हमें अपने मिट्टी के बने वद दरवाज़ों पर ही सुनने को मिलेगी | 


5 


कई >< 

निश्चय ही मिश्ञीय मे मेरी आत्मा, मेरी पुत्री कुदन करती है और आहे भर- 

मर कर परयात्मा के चरणों से चिपटे रहना चाहती है । गौर देखो ! ईसा 
गेनेसरथ के जल पर नहीं, टेम्स के जल पर चले आा रहे हैं। 

-+फराप्तिस्त धॉम्पसव । 

3. लॉ के दसवें खड में अनेक दृष्टियों से ईसा-पूर्वं घर्मे-शास्त्र की उच्चतम 

अभिव्यक्तित हुई है; रिटर ने अपने ग्रथ प्लेशेज्ञ ग्रेसेदजे (डा््टरेलेंग डेस 

इनहाइुट्स) मी प्रस्तावना (धृ० ४) में इसके बारे मे एक फ्रासीसी लेखक 

का यह कथन उद्धृत किया है कि “यह पुस्तक ईसाई संवत्‌ तक यूवानियों के 

पामिक विद्वासों की आधारभूत पुत्तक रही थी” और वहा है कि यूँजबियल 


86 ] सो के यारहवें एंड में स्दर-परियत्तेन 533 


प्रसिद्ध अध्याय के साध्यम रे मध्ययुगीन चर्च में प्रवेश पिया था ओर दाते थी इस 
धर्म घोषणा का कि “मेरा घप्िफे उस एक और अद्वितीय परमात्मा में विश्वास है जो 
अद्यांडरों का सं चालन करता हुआ भी स्वय संचालित नहीं होता स्रोत भी, अरिस्टाटल 
से होकर, अंततः प्लेटो या--लॉठ बा रचयिता प्लेटो! | दसवें सड की एक मुल्य 
विशेषता है धामिक उत्पीड़न वी पैरवी और उस पर भी मध्ययुग वी पूरी छाप है। 
हम ऊपर वह ही चुके हैं कि नैश परिषद्‌ या भी, जो द्रोहियों वो सुधारने के लिए 
उन्हें उपदेश देती है--डोमिनिकवीय समीद्षण से सादृश्य है। रिपब्लिक तथा लॉस के 
राज्य आदर्श हैं, पर वे ऐसे भादर्श हैं जिम्हे बुछ समय के लिए, तया बुद्ध हद तक, 
बार्यान्वित भी बियो गया था और जहाँ उन्हे व्यवहार के धरातल पर उतारा गया 
वह जगह थी मध्ययुगीन चचे। रोमी चर्च ने प्लेटो के आदर्श को वास्तविक मप्राण 
मस्था वा रूप दिया (और कुछ सीमा तक अब भो दे रहा है) । उसने यह वगर्य बुछ तो 
अपनी स रचना द्वारा किया क्योकि उसके पोपतत्र का दार्शनिक नरेश से तथा 
पुरोहितों, सन्‍्यासियोी और रहस्य-वर्ग बेः पदसोपान वां प्लेटो के तीन वर्गों से साम्य 
था, और एुछ अपने क्रिया-वलाप द्वारा, जीवन को एक दिव्य विचार द्वारा नियत्रित 
योजना या बाह्य व्यवस्था के अनुरूप ढाल करो । 


७ 





ने अपने प्रास्पेरेटिमों एवाॉमिलिका में लॉस को तके-शंखला का घिलसिलेयार 
उत्तर दिया है । 

]. सेठाकिशिक्स का यह अध्याय # 7 (072, ७ 9-072, ७ 30) है । 
रावर्ट ब्रिजेज़ ने अपने कराब्य-संग्रह, स्प्रिद ऑफ सेन, सं० 39, में इसका 
अनुवाद अस्तुत किया है॥ उसने अपनी टिप्पणी में दांते का हवाला 
(पेराडिसों, 22५) दिया है। यह यहाँ गौर कह दिया जाए कि मध्ययुग 
के लोग दिमाएस से परिचित थे। सच पूछा जाए तो मध्ययुग के लोगों का 
प्लेटो की प्रायः इसी एक रचना से सीधा परिचय था। उनका सृप्टिन्शास्थ 
(८०४77००४५) अधिकतर इस ग्रंथ पर, तथा अरिस्टाटल की रचनाओं पर, 
आधारित था । 

2. में यहाँ यूनिटों आफ देस्टर्न सिबिलाइजेशन (संपादक एफ० एस० मारविन), 
पूृ० 90---2] मे दिए गए मध्ययुगीत एकता-विपयक अपने अध्याय का 
हवाला दैंना चाहूँगा। वहाँ म॑ने जो कुछ कहा है, वह एक श्रेष्ठ ग्रंथ--द्रोल्ट्श 
द्वारा लिखित डो सोजिअल लेहरेन डेर फराइस्ट लिचेन कर्चेन पर, विद्येपकर, 
पृ० 232--4 पर, आधारित है (रिटर की डास्टेलंग को भूमिका, पृ० ४-- 
शाह से तुलना कीजिए) ट्रोल्ट्श ने ठीक ही कहा है कि प्लेणे और मध्यगुगीन 
चर्च की यह समानता सहूज-स्वाभाविक है । चर ने प्लेटो का अनुकरण नही 
किया था। उसके अपने सिद्धांतों ने उसे स्वमावतः प्लेटो का अनुयायी बना 
दिया था (आगे परिशिष्द 6 2 से तुलना कीजिए) । 


अध्याप 0 


लॉजु तथा उसका विधि-सिद्धांत 


(क) दधापराष तथा बंंड के संबंध में प्लेटो 
का दृष्टिकोण 
(ल) पर्म ओर धामिक उत्पौड़न 


अध्माय 36 


जल्ॉज़ तथा उसका विधि-सिद्धांत 


विधि के प्रति प्लेटो फै सामान्य दृष्टिवोण के बारे में घोढा-बहुत पहले ही 
कड़ा जा घुका है । उसने अपने समय की गूनानी विधि में जिम विशिष्ट झुधारों का 
सुशाव दिया था, उनके घारे में यहाँ कुछ अधिक कहना न आवश्यक है और न सभव । 
उनका रांवप विधि के इतिहास से है, राजनीति-खितन के इतिहारा से नहीं । विधि 
के इतिहास भे उनना महत्वपूर्ण स्थान है । यह स्पष्ट है कि प्लेटो बी अझादमी में, 
गणित के साथ-साथ, न्‍्याय-धास्त्र का भी त़कनीनी और व्यवस्थित अध्ययन होता 
था और हम देस चुके हैं कि यही अध्ययन इन सुधारों का आधार था। स्पार्ट ओर 
एथेंस, विशेषकर एयेंस, की विधियों यौ पुरी परीक्षा करने के बाद ही इन सुघारों 
का प्रवर्तन किया गमा पा; औौर जैसे बे गुषार अतीत वी विधियों पर आधारित थे बैसे 
ही उन्हें भावी विधियों--हेलेनी राज्यों की विधियों ओर उनके माध्यम से रोम को 
विधियों -थो प्रभावित करना था)। लॉस में एक ऐसी संहिता के निर्माण वी चेप्टा 
की गई है--और यूनानी जगत्‌ में यह शायद अपने ढेंग का पहला प्रयास है--जो 
जिसी एवं राज्य की विधियों पर आधारित नही है बल्कि जिसके दायरे में गूनान 
की सामान्य विधि आ गई है और जो एक तालिका-मात्र नही है वल्कि जो सामाजिक 
आचरण के भूल सिंदांतों के अनवरत संदर्भ मे एक चैड्ानिक अध्ययन है | इसका 
यूनान के लिए वही महत्व है जो बेंघम के ध्योरी भाफ लेनिसलेशन का इगलैड़ वेः 
लिए. है । विधि-भावना से कओोतप्रोत ओर विधि मेः विवरणों से युक्त यह प्रथ 
न्याय-शाह्त्र (9)597950०7८०) के क्षेत्र मे एक गंभीर योगदान है | प्लेंटो की 
पिधि-प्रफपा में दिलचस्पी है ओर उसने उन नियमों का वर्णन किया है जिनके 





. अब यह समझा जाता है कि रोम की अंतर्राष्ट्रीय विधि (>४४ 80श/पिक) 
वाणिज्य-विधि का संग्रह थी । इसे वे विदेशी व्यापारी रोम लाए थे जो 
तिजारत के लिए रोम के उपनगरों में आकर बस गए थे और जिनके ऊपर 
रोम के दंडनायकों का दासन चलता था। प्लेटो ने लॉस (9528) मे व्यापार 
में लगे हुए उस अजनवी की चर्चा की है जिसका उपयुक्त दंडनायकों को 
नगर के निकट, पर उसके बाहर, बाजारों, बंदरगाहों और राजकीय भवनों 
में मा करना पड़ता है और यह ध्यान रखना होता है कि उसके साथ 
न्याय हो त 


538 यूनानी राजनोति-घिदांठ 


अनुसार न्यायालयों में बचाव पक्ष की मोर से सफाई दी जानी चाहिए (85570--9 66%); 
उसने सविदा, उत्तराधित्रार और सामास्य संपत्ति की तिथि का विवेचन किया है ; 
अजनवी राहुगीरो के अगूर के चागों से अंगूर ओर फर्लों के बागों से सेव और 
नाशपात्तियाँ तोडने के अधिकारों का उसने बड़ा सोच-विचार कर नियमन किया है 
(8440 --8450)। हम यह भले ही कहलें कि प्लेटो मे विधि-चेतना के दर्शन होते हैं, 
परतु "विधियों के दीर्भकालीन अध्ययन-अथनुज्ीलन से अजित तर्क की उस दृत्रिम 
पूर्णता" के दर्शन उत्तमे नही होते जिससे कोक जैसा वकील संपन्न था और जिप्तनी 
वह सराहना करता था। उसकी विधि विधि भी है ओर साथ ही नैतिकता तथा धर्मशास्त्र 
तक है ओर एक प्रशिक्षित वक्तौल लॉच के अधिकांश वी इस आधार पर शालोचना 
करेगा कि वह विधि है ही नहीं | वैधिकता और तंतिकता या विधि ओर धर्म में कोई 
ठोस अत्र नही है! ; दिधि-संहिंता मे ऐसे तत्त्व होते हैं जो वास्तव में नैतिक दर्शन या 
नैतिक घर्मं-शास्त्र के होते है। दरअसल, यह एक ऐसी विद्येपता है जो हम प्लेटो के 
अलावा अस्य यूनानी लेक्षकों मे था सकते हैं। विधि के क्षेत्र में यूनानियों की चाहे कुछ 
भी देन रही हो, पर उन्होने उसे अध्ययन वी एक ऐसी पृथक शाखा कभी नहीं 
माता जो सामास्य आचार-शाह्व से मिन्‍त हो और जिसके अश्ग सतिद्धांत हों भोर 
जिस प्रकार उतके न्यायालयों मे विधि से इतर वातें कही और मानी जाती थी, 
उसी प्रकार उतवी विधिन्सवंधी रचनाओं मे ऐसे अतेक इतर तत्त्व हैं. जिन्हे प्रमाण 
के रूप मे अस्तुत और स्वीकार किया गया है। 


. इस बात को सिसरो यों कहता कि अधिकार और कत्तंव्य अलग-मलग नहों 
होते और मानव-विधि तथा दिव्य विधि में भेद नही होता $ 


(क) अश्रपराष तथा दंड के स्वंध में प्लेटो का दृष्टिकोण 


प्लेटो में यह विशेषता अपराध-विधि के विवेचन में सबसे एयादा उमर 
कर आई है | सच पूछा जाए तो हमें विधि तथा प्रस्तावना में--वास्तविक 
अधिनियम और पिद्धांतों के आलोक में अधिनियम की व्याध्या मे--भेद करना 
होगा। यह भेद कर लेता सदा आखान नहीं होता ४ प्रस्तावता अधिनियम वी सीमा 
में चली जाती है और अधिनियम भ्रस्तावना का रूप ले सेता है । दितु जिस हूंद 
तब यह सीमा-रेसा खीची णा सकती है, उस हद तक हमें नंतिक दर्शन थेः तत्त्व 
से विश्विष्द विधि के तत्त्व को पृथक करने में मदद मिलती है--मनैतिक दर्शन सहज 
रूप से प्रस्तावना वी सीमा में प्रवेश कर जाता है और हम अधिनियम के विशिष्ट 
विधि सर्क सीमित रहने की आशा कर रात्ते हैं। इस भेद को ध्यान में रखते हुए 
हम सॉज के नवें खंड में अपराध तथा दंड के संबंध मे ध्लेटो बे! विवेचन पर विचार 
कर सकते हैं। यहू विवेचन अधिकाश में एक ऐसे धरातल पर हुआ है जो साधारण 
बेधिक विचारों ओर व्यवहार से दूर पडता है!। ववील और॑ न्यायाधीश की दृष्टि 
में अपराध एक बहिरंग और वस्तुपरक प्रिया है जिसेसे भूर्ते अधिकारों और 
कर्तेध्यों वी स्वीडृति पर आधारित व्यवस्थित जीवन की एक वहिरंग और वस्तुपरक 
योजना वा स्यूनाधिक वललघन होता है । जब इस योजना का उल्लंघन हो चुकता है, 
तब न्यायाधीश भपराधी की नैतिक स्थिति के बारे में जिज्ञासा नहीं करता, बह 
अपराध के वास्तविक और ठोस तथ्यों के बारे में जिज्ञासा करता है । उसे निर्णय 
करना पढ़ता है कि अपराध किए जाने का पर्याप्त प्रमाण उपलब्ध है, इस अपराध 
से विधि-व्यवस्था को बहाँ तक आपात पहुँचा है ओर ऐसा वया उपयुक्त दंड हो 
सकता है जिसके देने से भविष्य में वह अपराध नहीं होगा। यह सच है कि उसे यह 
भी निर्णय करना चाहिए कि अपराध जाने-बूक कर किया गया था या अनजाने 
से क्योंकि जो काम जानन्यूमकर किया जाता है वह प्रकटत: और वस्तुपरक दृष्टि 





. पुस्तक में जो कु कद्दा गया है, उसका 857 ९-.-.864 ९ के अवत्तरण 
से संबध है । 
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से उस काम से भिन्न होता है जो अनजाने भे किया गया हो और उसके लिए यह 
भी जरूरी दो सकता है कि जिन परिस्थितियों में अपराघ हुआ हो, वह एस 
परिस्थितियों की--और ये परिस्थितियाँ भी प्रकट और वस्तुपरक होती हैं--परीक्षा 
करे और तय करे कि उन परिस्थितियों के कारण अपराध की गुदुता भढती है 
या बढती है। वह मश्चा पर विचार करता हे, परिस्थितियों तथा उतके प्रभावों वी 
परीक्षा करता है, परतु वह स्वय प्रेरक हेतु की परीक्षा नहीं करता ; वह अपराधी 
के स्वभाव! या उस्वी अतरात्मा में सक्रिय प्रेरक हेतुओं वी परीक्षा नहीं करता । 
यह ऐसा करता इसलिए भही कि बर नही सकता, वर्गोंकि बलरात्मा के रहस्यों को 
तो कोई संर्दज्ञ की पढ़ सक्‍ता है । थे रहस्य कुछ ऐसे होते हैं कि अगर किसी 
भ्पराधी से जिरहे वी जाए तो शायद वह भी उनकी व्यादया न कर सके क्योंकि 
लोग अपने आप तक को नहीं भानते ओर अपने प्रे रक हेतुओं तथा कार्य की प्रेरणाओं 
का स्वय उन्हे भी ययायथे ज्ञान नही होता । 


कितु, प्लैटो के लिए तो यहू सारा विचार-चक्र गलत है। उसका मत है कि 
विधान का अभी तक दौक ढेंग से निहूपण नहीं हो सका है (857 ८) | साधारण 
राज्य अपराधी के साथ इस तरह का व्यवहार करता है जैसे कि दात चिकित्सक 
रूण दास का इलाज करता है | उसे जहाँ कोई स्पष्ट लक्षण दीक्षता है, तुरत वह 
मनमाने ढँग से किसी स्पष्ट उपचार का आदेश्न दे देता है (857 0)॥ वह रोगी 
की सामान्य शरीर-स्वना पर विचार नहीं करता, उसे यह नहीं बताता कि उसके 
शरीरभे क्या विकार है, उसका कैसे उपचार हो सकता है और इस उपचार में वह 
विस तरह सहमोग दे सकता है (720 5--0 से तुलना कीजिए) | सच्चा राज्य 
अपने कार्यों तथा अपराधी के अधिकारों के बारे में ज्यादा ऊँचा दृष्टिकोण 
अपनाएगा । उसका जितना ध्यान अपराधी की सामान्य मनोस्चना पर होगा, 
उतना उसके कार्यों पर नही क्योंकि थे तो केवल लक्षण होते हैं; और शग्ण मद के 
उपचार के लिए जो मानसिक साधन उपणुक्त होते है, उन्ही के प्रयोग द्वारा वह 
रोग दूर करने का प्रयास करेगा। विधियों का रूप स्नेहशील और समभवार गाता-पिता 
वा सा होता चाहिए, निरकुश शासकों और स्वासियों बा सा भही ॥ उन्हे यह नहीं 
चाहिए कि वे अपनी आज्ञाप्तयो का विज्ञापन करें और फिर घमकी देकर हट जाएँ, 
उनका काम तो यह है कि वे नागरिकों को दिन-प्रति-दिन प्रशिक्षण दें (859 8) ॥ 
कहा जा सकता है कि यह तो विक्षा देवा हुआ, विधि कौ लागू करता नही 
(४57 &) १ प्लेटो के पास इसका सीधा जवाब है । विधि को लागू करना शिक्षा 
देना है, दंड देना सुधार करना है, और उसका उद्देश्य मर पर इस तरह असर डालना 
है कि चरित्र बदले । प्लेटो ने भ्रस्तावनाओं की जिस ढेग से पैरवी की है, यह 
विचार उसके अनुबूल है ॥ प्रस्तावनाएँ नागरिक को समझाने-बुसादे और उत्तका 
मत बदलने का ढंग हैं, उनका उद्दंश्य उसे इस बात की प्रेरणा देना है कि बह 
विधि और दड दोनों को सहज रूप से स्वीकार करे। यह ठोक है कि दंड अधिक 


[. जहाँ किश्ी को पागल जताया जाए या पागल मान लिया जाएं, वहाँ 
और » वहाँ वात 


86 ॥ क्षपराप तपा दंड के संबंध में प्लेटो का दृष्टिकोण हवा 


कठोर हो सकता है, पर यह भो समझभाने-युसाने का एक तरीवा है और उतरा 
भी वही प्रभाव होता है जो कि विधि वा। पर फिर भी यह एक ऐसा दृष्टिकोण हैं 
जिसमे अपराध-विपयकः एक भिन्न सिद्धांत निहित. है--उग सिद्धान से मिलन 
जिस पर सापोरंण विधि आधारित होती है। प्तेटों के मिद्धात के अनुसार अपराध 
अनैच्छिक होता है । वह झ्सदिच्छा वा जानवूक पःर किया गया दृत्य नहीं होता; 
वह तो नैतिक रोग का जिससे अपराधी ग्रस्त्र होता है आवश्यक परिणाम हुआ 
यरता है! और राज्य को उसके निवारण वा प्रयत्न करना चाहिए । 


हम पहले ही देख चुडेः हैं कि प्लेटों ने सॉस भे अपनी पूरी शकित के माय 
यह प्रतिपादन किया है कि न्‍्याय या सुरत्य (0ए॥: ठंणवठ) ही सुख है और इस 
दृ थिट से छोड में वह रिपब्लिक (पीछे अध्याय ।]--छ) मे किसी तरह पीछे नहीं 
है। इसवा निष्पर्ष यह है कि अन्याय या दुष्ट्रत्य (७ाणाए पंणाए) दुस होता है । 
कोई भी स्यवित स्वेच्दा से दु रे नही चाहता और इसतिए कोई भो व्यक्त स्वेच्छा 
से गतत काम करना नहीं चाहता वयोकि उसमे दु या निहित होता है । इसलिए 
गलत काम या अपराध अन॑ब्छिक 0४णेंप्पा०७) होता है | उसमे जो दुख 
निहित होता है, यह उतना भौनिक दु स नहीं होता--चाहे मले ही, इस जीवन में 
नही तो, अगले जीवन में उसका यह परिणाम मिक्लता हो । वह तो असल मे 
आनसिक पतन का अधिक विकट दु ख होता है जौर आत्मा का संतुलन विगड जाने 
के बारण तथा विवेक के शुद्ध तत्व कोर उसके शुद्ध सु्रों बेर ऊपर लालसा तथा 
बासना के निरष्ट तत्वों तथा उसके निडृष्द मुसो की विजय के परिणामस्थरूप 
चंदा होता है? । कोई व्यतित जान-वूझ कर इस तरह का दुःख अपने सिर पर लेगा-- 





, डिमाएस में एक अवतरण (86 छे और प्रमश.) ऐसा है जिसमे मन 
के रोगो का विवेचन विया गया है ॥ 'विवेक' का अभाव ही जात्मा का 
रोग है ; और इस तरह के अभाव दो श्रवार के होते है--पागलपन और 
अज्ञान । जो ख्यवित इन दो में से किसी से भो ग्रस्त हो, उसकी स्थिति रोग 
की स्थिति माननी चाहिए । टिसाएस के तक से, जो अधिवत्तर शरीर-किया- 
विज्ञान पर आधारित है, प्लेटो को यह बहने वी प्रेरणां मिली है कि 
(863 8.) “कोई व्यक्त स्वेच्दा से अपराधी नही होता, वह बुरी शारीरिक 
आदत और अनुचित शिक्षा-दीक्षा के कारण अपराधी हो जाता है”। क्नि 
अपराध दारीर-त्रियात्मक कारणों का फल होता है, प्लेटो के इस निष्कर्ष 
का उसवी अन्य रचनाओं के संदर्म में परोक्षण और सतुलन होना चाहिए। 

2. सोच (728 /--0) से ठुलना कीजिए। अपराधी यह नहीं समझता कि 
अपने सारे अपराध हारा वहूं अपनी आत्पा को--दिव्य ज्योत्तिपुज रूप 
आत्मा कौ--अत्यधिक असम्मानजनक और हीन स्थिति में डाल रहा है ॥ 
बह यह नहीं सोचता कि मैने जो बुराई की है, में उसी का सबसे बड़ा कुफल 
भोग रहा हूँ यानी दर्जनों को संगति करने और सज्जनों को संगति से दूर 
जा पड़ने का कुफत । समाज उसे दंड दे, न दे, वह सदा निरियत रूप से 
दु.खी रहता है । गानशियात (पीधे पृ० 205) तथा रिपब्लिक 
(पीछे अध्याय ]---&) के ठर्क से तुलना कीजिए । 
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यह विश्वास वारता धसभव है । जो ब्यक्िति इस तरह का दु'ख भोग रहा है, वह 
स्वेच्छा से इस दुःख से मुवित पाना और जिस दंड के द्वारा इस दुःख से बच सके, 
उसे स्वीकार करना न चाहेगा--यह्‌ भी विश्वास करना असंभव है! । इस अर्थ में 
जो राज्य दड देता है, वह दड पाने वाले अपराधी का अभिकर्त्ता होता है । बह 
पीडित व्यवित के अधिकारों का या जिस व्यवस्था को भंग किया गया हो, उसका 
भ्रतिपादक ही नहीं होता, वह श्वय अपराधी के उज्जवज्ञ पक्ष का भी उन्तायक 
होता है। रूसो के शब्दों मे कहे तो उसे स्वतंत्र होने के लिए, आत्मा के निहृष्ठततम 
तत्त्वी की दासता से स्वतत्र होने के लिए, बाध्य क्या जा रहा है।कॉट की 
वाणी में स्वथ उस्ते साध्य माना जा रहा है, दूसरों को अपराध मे त्रदृत्त होने से 
रोकने के लिए साधन मही । 


इस तरह देखें तो लगता है कि दड के संबंध में प्लेडो का दृष्टिकोण 
सुधारात्मक है और उसने उसे एक ऐसे अपराध-सिद्धांत के साथ जोड़ दिया है 
जिसके अनुसार अपराध एक तरह का रोग होता है और अपराधी उस रोगसे 
आत्रात होता है। विधि के अनुसार जो दड दिया जाता है, बह कभी किसी तरह की 
हानि करने के लिए नहीं होता, बह इन दो परिणामों भें से एक के लिए होता 
है--था तो दड पाने वाले व्यक्त को एयादा अच्छा बनाने के लिए या दड के बिना 
बहू जितना बुरा हो सकता था, उसे उससे कम बुरा रखने के लिए (854 70--8); 
और इसका कारण यह है कि जो यह समझता है कि अपराध मनिच्छा से ही हो 
जाता है, उस्ते लगेया कि अपराधी ने अपराध अनिच्छा से ही किए हैं (860 70)॥ 
इस दृष्टिकोण से हमे एरेब्हान मे ब्ययत सैमुअल बटलर के उस विचार की याद हो 
भारती है जहाँ उसने अपराध को “जन्म से पहले के या जन्म से बाद के दुर्भाग्य” का 
फल माना है और वहा है कि. वह “न्याय की दृष्टि से दंडनोय नहीं होता" इसका 


]. गॉशियाज़ का तर्क यह है : “कही मेरा अपराध-रोग जीर्ण न हो जाए और 
मेरी आत्मा को स्थायी झूप से अस्वस्थ तथा कअसाध्य रूप से रुण न कर 
दे-इस डर से अपराधी को स्वेच्छा से ऐसी जगह जाता चाहिए जहां उसे 
जल्दी से जल्दी दड मिल जाए। घट्द न्यायाधरीद्य के पास उसी तरह जाए 
जिस तरह कि वह चिकित्सक के पास नाता है” (480 &) । लॉ 
(859--860 ४) में प्लेटों का यही तके है कि न्‍्यायविहित कष्ट 
भोगना (या दडित होना) न्याय करने के समान ह्वी सम्मातजनक है और 
इसलिए, उसकी ध्वनि है कि, वह स्पृष्ठणीय भी है । 97 की झूसी 
क्राति से एक मिलता-जुलता दुष्टात दिया जा सकता है | जब एक 
काराबास के अभियुवतों से कहा ग्रमा कि थे स्वतत्र हैं, तो उन्होने जवाब 
दिपा, “हमे स्वतश्न होने का कोई अधिकार नही है । हमने अपराध किए हैं 
और हमे उनका प्रायश्चित करना चाहिए ॥” उन्होंवे तुरत ही अपने लोगों 
में से वाइंर चुन लिए और उनसे श्रतिज्ञा को कि हम आपकी आज्ञा का 
पालन करेंगे और हममे से जो कोई भागने की कोशिवा करेगा, उसे हम 
फॉँसो दे देंगे (टाइस्स, 2 अग्रेल, 497) । इससे काट का यह सिद्धात 
चरिताघें होता है कि अगर किसी समाज का विघटन हो, तौ उम्का अतिमः 
कत्तंब्य प्रत्येक अपराधी को दड देना होगा | 
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दोपन तो प्रशित्षत आत्मा-शिल्परी ही कर सकते हैं । बदतर ने इन लोगो को 
शोषक (&एमंप्लाशालदो कहां है? । बटलर स्पप्ट नियतत्त्वादी (एललजाएंफ) 
है और वह अनायास रूप से आ पढ़ने वाले दुर्माग्य का उपचार करने के लिए 
न्यायाधीश की जगह मानसिक बिवित्सक को देना चाहेगा | सगता है कि अपराध 
के संबंध में व्लेटों का जो दृष्टिकोण है, तक के आधार पर उसका भो दुछ ऐसा 
ही निष्कर्ष निकलता है। अगर अपराध अन॑ैच्छिक होता है, तो फिर उसके विरुद्ध 
ऐसी विधियाँ क्यों बनाई जाएं जिनसे उसका स्वरूप उल्टा लगने लगे, और फिर 
स्पायालय भी क्यों रसे जाएँ ? फिर भी, घ्लेटो ने विधियों का निर्माण क्या है और 
प्रचुर मात्रा से किया है ; उसने न्‍्यायालय को भी कायम रखा है और इगसे भी ज्यादा 
महत्त्वपूर्ण पह्‌ हैं कि उसने अनेच्छिक और ऐच्छिक अपराधों के बीच भेद भी 
माना है॥ 








सच वात यह है कि प्लेटो उस तरह का नियतत््ववादी कतई नहीं जैसा 
बटलर है । वह अपराध को उत्तराधिकार मे प्राप्त कसी पूर्वाप्नरह का परिणाम नहीं 
मानता और न उसे किसी बुरे सामाजिक पर्थयादरण बा फल मातता है। उसने 
आनुवंशिक विकार के पुराने विचार का विशेष रूप से सडन किया है : उसका मत 
है कि बच्चे अपने पिता के तोर-तरीवों से बच सकते हैं (855 &) । उसने माना 
है कि समाज का अपने सदस्यों पर अतर पढ़ता है तथा रिपब्लिक और लांज से 
इस पर बराबर जोर भी दिया गया है । घुरा राज्य बुरे नागरिकों का निर्माण करता 
है (832 8--0)। पर, उसकी दृष्टि मे अपराध अपराध ही रहता है--एक घृणित 
चीज, ऐसी चीज जिसके कारण व्यवित न केवल समाज में लॉछित होता है बहिक 
अपनी दुष्टि में भी गिर जाता है । अगर वह उसे अनैच्छिक मानता है, तो इसका 
यह अभिप्राय नदी कि वह कोई ऐसा दुर्भाग्य है जो अपराधी के ऊपर वहीं बाहर से 
आ पड़ा है ; इसका मतलब सिर्फ इतना हैँ कि यह आत्मा थो विकृत्ति है जिसे कोई 
भी विचारशोत़ घ्यवित कभी अपनी इच्छा से पसद नहीं करेगा । संक्षेप में, प्लेटो 
एक साथ यह मानता हैं कि अपराध सचमुच बहुत बुरी चीज है और वाह्तव में 
मानव-मन बच्छा होता है ; कौर इसीलिए उसका विश्वास है कि मुक्त मन कभी 
अपराध मे प्रवृत्त नहीं होगा। दुष्टवा का उदय तमी होता है जब मन दासता के पाश 
में बंध गया हो और वह अनजाने ही “अनचाहे भ्षतिथि का स्वागत करता हो” । 
कोघ और वासना मन पर वाद पा लेते हैं और एक ऐसी चोज़ के लिए आवास 
तैयार कर देते हैं जिससे उसे घृणा होती है (863) ॥ बुरे राज्य में इस विजय का 
रास्ता और भी आसान हो सकता है: अच्छे राज्य का यह और भी अधिक कत्तेंब्य 
है कि वह विजेताओं को जीते और मन की निवंत्र भ्रमुता की प्रतिष्ठा करे 
अच्छा राज्य अपने नागरिकों को विलास और वासना पर जय पाने में जो मदद देता 
है, उसकी तुलना में प्लेटो ने बुरे राज्य के बुरे प्रभावों पर कमजोर दिया हैं। शिक्षा के 
सारे साधनों द्वारा वह मौवन में ही उनका प्रशिक्षण ओर संस्कार कर सकता है। वह 
“उनका पय-प्रदर्शन कर सकता है ओर विधियों, न्यायालयों तया न्यायाधीश्ञों द्वारा 


. एरेब्हान, अध्याय 7९ । 
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सदा उतवा सुधार-सस्क्ार कर सकता है। जोग उद्यम वितास-बृत्तियों के फलस्वरूप 
अपराध को ओर भवृत्त होते हैं; राज्य लोगों की इन विजल्लास-ृत्तियों पर अंगुद 
रखने के लिए उन कप्डी का चित्र प्रस्तुत कर सकता है जो लोगों को अपराध करने 
के कारण उठाने पड जाते है । जब तक अपराधी रोग-मुबत न हों जाए ओर मन 
एक बार फ़िर अपने सिंहासन पर न बैठ जाए, तव तक वह इसी तरह के नियंत्रित 
भोजन और पथ्य से उसका खलस्‍्कार करने मे लगा रहता है । अगर, और सारे साधन 
असफल हो जाएँ और राज्य अपराधी को उसका मानसिद्ष स्वास्थ्य नलौटा सके, 
तो धतिम साधन के रूप मे चह उसे मृत्यु वा उपहार दे सकता है । “ऐसे लोगों 
के लिए यही ज्यादा अच्छा है कि वे खिदा त रहे ; और फिर, अपनी मृत्यु के द्वारा 
ये लोग दो तरह से राज्य की सेवा करते हैँं-एक तो वे दूसरों को अपराध से बचने 
की चेतावनी देते हैं और दूमरे राज्य को दुरा काम करने वालों से छुटकारा दिलाते 
है” (६62 0. 864 5) | 


तब, समाज के अपने विकार से जो विवार पनपता-बढता है, उसके लिए 
प्मेटो मे समाज के उत्तरदायित्व फो स्वीकार किया है । उसने सारे विकार के 
उपचार और सुधार के लिए समाज का उत्तरदायित्त्व स्वीकार किया है और उस पर 
जोर दिया है, पर ध्यवित के कार्यों के लिए व्यवित के उत्तरदायित्त्व को उसने कमी 
निपेध नही क्या ) अपराध अपराधी थी भपनी बासताओं फो परिणाम होता है 
और धगर अ्षपशाद भें उसवी बुद्धि का कचेत रूप से ही हाथ होता है, तव भी 
उसके भीतर कोई न कोई चीज ऐसी अवश्य होती है जिस पर उसका उत्तरदायित्त्व 
हीना चाहिए (प्लेटो मे यह नहीं बताया कि यह चीज़ क्या है और यह उसको व्याष्या 
का दोष है), और उस घीज का सुधार होना चाहिए और सुधार नहीं हो सवता, 
तो सहार होना चाहिए । इस तरह, अपराध के अवैच्छिक त्वत्प के सिद्धांत में 
विधियों, न्यायालयों, इंडो, भर अंततः ध्राणदंड तक का औचित्य है | यही नही, 
भत मे ऐच्छिक और अनैब्छिक कार्यों के वीच पाएं जाने वाले भेद के साथ भी 
उसकी सगति बैठ जाती है। इस भेद को स्पष्द करने के लिए प्लेटो ने सबसे पहले 
अपराध (८0७) और क्षति (38008) के वीच भेद किया है. (86॥ छ-.86298) । 
अपराध प्रेरणा और वृत्ति पर तिर्भर होता है | वह आत्मा की आद्वरिक विदृत्ति 
होती है जो सदा भनंच्छिक होती है । क्षति वस्तुपरक जिया है जिसके फलस्वरूप 
क्षतिग्रस्त व्यवित वी प्रतिष्ठा था संपत्ति में पर्याप्त ह्वास हो जाता है और बह जान- 
वूभकर भी वी जा सकती है, अनजावे भी” । अपराध का उपचार हो सकता द्दै 





. अपराध ओर क्षति के वीच घ्लेटो ने जिस भेद का निरूपण किया है, बह 
कुद्ध दृष्टियों से अंग्रेजी विधि मे किए गए अपराध और दुप्कति (४०४) के 
भेद के अनुरूप है । अंग्रेजी विधि में अपराध वा अथे बह कार्य है जो 
सविधि द्वारा निषिद्ध होने या लोकापकारी होने के वारण विधि के हारा 
दडनीय होता है। ओर दुष्कृति वह है जिसमे सबिदा का उत्तंघन तो चही 
होता पर जिसमे व्यवहार-विपयक बन्याय (संशों जवाणाएं) या व्यवहार- 
विषयक क्षति (लता कु) होती है । इप आधार पर उसके कर्त्ता के 
विदृद्ध कार्यवाही की जा सकती है । भास्टिन की परिभाषा से तुलना कौजिए : 
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और उसके लिए दंड दिया जाता जा सवता है और इस तरह का प्रतिकर 
(००फल्ल5५भंणा) दो प्रकार वा होता हैं--बुछ प्रतिकर तो पुन:प्रतिष्ठा के काम 
आता है और बुद्ध जुर्मे की सज्ञा देने के काम में (933 छ) क्षति में 
अनिवापेतः अपराध निहित नहीं होता है, वह अपराध से भिन्‍न होती है, 
अपराध वे बिना भी उसका अस्तित्व हो सत्ता है और उस पर अपराध से अलग 
विचार होना चाहिए। यह समझना गलत है, जैसा कि लोग आम तौर से समभते 
हैं, कि सव क्षत्तियाँ अपराध रूप होती हैं और चूंदिः क्षतियों वो दो भागों में 
बाँटां जा सता है--जान-वूककर वी गई धातियाँ और अनजाने में की गई दतियाँ-- 
अत. अपराधों वी भी दो श्रेणियाँ हो सकती हैं : ऐब्दिक अपराध और अनैच्छिक 
अपराध (86॥ 5)*। 


जिस अपराध वो छानवीन पीडित पक्ष या उसके प्रतिनिधियों की मर्जी से 
हो, वह व्यवहार-क्षति है । जिस जुरम (००००८) की छानदौन प्रभु अथवा उसके 
कर्मचारियों द्वारा वी जाएं, बह अपराध (धा70०)* होता है। पर (]) प्लेटो 
के लिए कोई अपराध अपराधी की अपराध-वृत्ति के कारण अपराध बनता 
है, सविधि के द्वारा मही; और (2) प्लेटो ने अपराध और क्षति के बीच जो 
शेद किया हैँ, उसका आधाएण आत्मपरकता (आघार की प्रवृत्ति) और 
बस्तुपरकता (पर्याप्त क्षति) बा अतर है, उनके आधार पर की जाने वाली 
बधिक कार्यवाही वा अत्तर नहीं है । 

* यहाँ ०र्ैधा८० और ८एंघा८ का एक ही वाइय में प्रयोग हुआ है । हिंदी 

में इन दोनों शब्दों के लिए अपराध शब्द प्रचलित है। यहाँ भेद करने के 

लिए ०४-००८८ के लिए जुम और ०४०७८ के लिए अपराध शब्द का प्रयोग 
किया गया है । 

पुरानी जमेन विधि भाषा में कुछ अंश तो बॉट (७०७ होता है ओर 

वह पीड़ित पक्ष को मिलता है, कुछ अंश वाइट (७४६थ होता है भौर बह 

समुदाय को इसलिए मिलता है कि उसकी शाति-मभंग हुई है । 

2. प्लेटो का तके पूरी तरह से मेरी समझ में नहीं आया है । जहाँ तक में 
समझ सका हूं, वह तक इरा प्रकार है : (॥) अनजाने में को गई क्षति 
अपराध नही होती क्योकि अपराध अपराधी की अपराध-वबृत्ति पर निर्भर 
होता हैं (862 8) भौर इस तरह वी क्षत्ति भे वह नहीं पाई जाती; 
(2) जान-बूझकर को गई क्षति अपराय हो सकती है और उम्र समय तो 
बह निश्चय ही अपराध होती है जब जपराध को प्रवृत्ति मौजूद हो । पर 
अपराध अपने आप में सदा अन॑च्धिक होता है; और इसलिए इसका 
निष्कर्प यह है कि जानचूमकर की गई जिस क्षति में अपराध की प्रवृत्ति 
होती है, वह अनेच्चिक अपराध होता है । दो टूक चात कही जाए, तो 
इसमे अतविरोद् है--या कम से कम विरोधाभास तो है ही । 


अगर हम दूसरे छोर से यान क्षति की घारणा के बजाए अपराध की घारणा 
से आरभ करें, तो झ्ञायद तर्केश्शखला को अधिक स्पप्ठता से प्रस्तुत किया जा 
सकता है। अपराध सदा अनैच्छिक होता है। इसलिए सभी जुर्मो को अपराध 
कहना और कुछ को ऐच्टिक तथा कुछ को अनेच्छिक मानना गलत है। 
सही प्रक्रिया यह है कि () अपराध--जजो सदा जनेच्द्धिक होता है, और क्षति 
मे---जो जान-बुझकर भी हो सकती है और अनजाने में भी, भेद किया जाए, 


॥। 
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इस तर्क के आधार पर हमे दो निष्कर्षों वी उम्मीद रखनी चाहिए : एवम 
अतिकर की बितिती मात्रा वसूल को जाती हे--इसं प्रशव को लेकर जान-ूझकर 
की गई क्षति और थनजाने में वी गई क्षति में बुँछ भेद हो सबता 
है? और दो, अपराध के पसस्वम्प क्षति हो यान हो, अपराध 
के बदले में दद सदा मिलेगा । पर ध्लेटो ने इसमे से कोई भी निष्कर्ष नहीं 
निकाला है? । प्लैटों को अपने सिद्धातों के आल्याने वी ही चिता है, उनका विकास 
करते की नही । इन सिद्धातों का सार यह है कि जिस विधि का संब्रध बहिरग कर्म 
अथवा क्षति से हो, उसमे और जिस विधि वा सबंध अंतरग स्वभाव या अपराध 
से हो, उसमे वुछ भेद है भौर ऐच्छितः तथा अनैच्छिक का भेद पूर्व॑वर्त्ती क्षेत्र मे ही 
हो सकता है। इस तरह के सिद्धांत व्यवहार में नहीं चत सकते, प्लेटों ने उन्हें 
व्यवहार में लागू भी नहीं कया है । राज्य अतरग स्वभाव पर विचार नहीं कर 
सकता क्योकि इस दरह के स्वभाव पर न तो विचार ही हो सकता है और न उत्तका 
प्रल्याकन ही सभव है । राज्य का सवध सामूहिक लोगों और सामूहिक कार्यों से 
होता है और जब इस पैमाने पर कार्य हो, तब वह परिमाणास्मक ही हो सकता है, 
गुणात्मक नहीं ; उसका सर्वध मूर्त भोर वहिरग चीजों से ही हो सकता है, प्रेरक 
हेतु और बारीकियो से नही । अनेतिक कार्यों का दड अतरात्मा ही दे सकती है, 
राज्य वो अवैध कार्यो छा ही दड दे सकता है ॥ सक्त पूछा जाए तो पाँच हजार 
नागरिकों बा राज्य जिसमे अधिकारी प्रत्येक नागरिक को जानते रहे हों ऐसे-ऐसे 
काम अपने हाथ में से सकता था जिसके लिए हमारे युग का महान्‌ राज्य कभो 
प्रयत्व भी नहीं कर स्षेकवा। अगर हम यह ग्रादन रखें कि प्लेटो का राज्य छोटे 
समाज के अनुरूष है, तो हम उसके दृष्टिकोण के साथ न्याय नहीं कर सकते । पर 
अगर, इस तरह का राज्य भी प्लेटो का बताया हुआ काम अपने हाथ मे लेगा, 





ओर (2) भनजाने में की गई मानब-हत्या जैसा कार्य अपराध के वर्ग मे नहीं 
क्षति के वर्ग मे रखा जाए। तब फ़िर जान-बूककर की गई मानव-हत्या 
और सिर्फ बंहो, अपराध के वर्ग में जाएगी पर यद्दाँ भी मानव-हत्या का 
कृत्य जान-बूक्षकर क्या गया हो सक्रता है, पर अपराध स्वथ अनैड्छिक 
होता है । 

]. इस भेद का आधार यह होगा कि प्रतिकर का जो अश “अपराध की सजा 
के लिए होता है,” वह अनजाने में की गई क्षत्ति वी अपेक्षा जान-बूझकर 
की गई क्षत्ति के लिए अधिक होना चाहिए। 

2. सच पूछा जाए तो प्लेटो का कथन है कि,अयर हम हिंसा के सहित और 
छुले ज्ञाम किए गए कार्यों को गुप्त और कृपटपुर्ण कार्यों से भिन्न मानें, 
तो बाद के कार्यों से संबद्ध विधि कठोर होनी चाहिए (864 0) ; पर 
यह एक नया भेद है जो जान-बूमकर की गई और अनजाने में को गई क्षत्ति के 
भेद से मेल नहीं खाता। जहाँ तक पुस्तक में उल्लिखित दूसरे तिष्कर्प का 
सबंध है, प्लेटो ने स्वीकार विया है कि सिद्धांततः हत्या करने बा आशय 
अपराध है और जगर उसका लक्ष्य पूरा / हो, तब भी उसे हत्या के 
अपराध जंसा ही दड मिलना चाहिए ( 897 #) । पर, व्यवहार मे, घटना 
जिस तरह घटित होती है, वह उस पर उसी तरह से विचार करता है 
और प्राषइंड की जगह कुछ हल्के दड को व्यवस्था करवा है। 


]6 ] अरराब तथा दंड के सवप में प्लेटो का दृष्टिकोण हवा 


तो घर्म-संकट में पड़ जाएगा ॥ उम्रकी दो स्थितियाँ हो सवती हैं--था तो वह 
अत्यधिक छातने-बीन करने लग जाएं मौर वठोर बन जाए या बट व्यापक हृष्टि रखने 
के कारण सबके प्रति द्षमा भाव अपनाने के बाद पर चल कर सारे वाम के प्रेरक 
हेतुओं और सव लोगो के चरित्रो के बारे मे अनुतूल दृष्टि रखने लगे और उसकी 
बेदी पर विधि और व्यवस्था वी मेंड चढ़ा दे 


आदरश्शवादी आशा ही कर सवता है और प्वेटो को भी आशा थी कि विधि के 

जिस शुद्ध विधान वी आलोचनाएं बहिरंग और अनुप्रयोग बन्वत्‌ होते हुं--कभी 
बहुन उदार और कभी बहुत कठोर--उतत्री सीमाएँ लाँध कर लोग समझ वी 
दुनिया में अपने पाँव रसेग जिममे कमी घोखा नहीं होता । शायद, उम्र बाग 
था कि बहू जिस तरह के शासको को सत्तारूढ़ करना चाहता था, वे शासक ऐसे कम 
कर सऊते हैं जिस्हे साधारण सरबारें नहीं कर सवती या करने की कोशिश नहीं 
वरती और “जों लोग पोगप्पतम निर्णायक हो, उनके लिए विधियाँ बनातें-बनाते 
नई और उच्चतर रीनियों से विधियों वा निर्माण कर सकता है (876 7))॥ 
पर, अगर उसने यह कया भो, तो सिर्फ़ सरभरी तौर पर ; और जब उसने 
फोजदारी के मामलो पर विधियों वा निर्माण आरम किया, तब उसने अपने 
मिद्धातों को कार्यरूप भे परिणत करने का प्रत्यन नहीं किया । अपने इस सिद्धांत के 
बावजूद कि सारे अपराध अनैच्छिक होने हैं और ऐक्छिक तथा अनैच्छिक का भेद 
दातियों के क्षेत्र में ही लागू हो सकता है, प्लेटो ने मानव-बघ (07४८0८) से स्बद्रित 
एक विधि का सुझाव दिया है जो अपराध की साधारण घारणा भौर जान-बूपझकर 
किए गए तथा अनजाने में किए गए अपराधों के साधारण भेद पर आधारित है 
(865 #--874 0) | एक अनैच्छिक मानव-बघ होता है जिसके लिए शास्त्रोवत 
शुद्धि वी भावश्यक्रता पडती है। एक मानव-वघ वासना के प्रभाव में हो सकता है। 
यह दो तरह का होता है--पहले से अवित्तित ओर पूर्व-चितित । अगर बह पहले 
से अवितित हो, तो अर्नैच्छिक मातवन्वघ के समान होता हैं और उसे हल्का दंढ 
दिया जा सऊता है ; पर अगर यह पहले से चिंतित हो तो ऐक्दिक मानव-वघ के 
समान होता है मौर तब हृत्थारे को अधिक कदोरता से दंड दिया जाना चाहिए 
ओर अंत में ऐच्छिक मानव-वध होता है जो हत्या करने के उद्देश्य से किया जाता 
है और जिसवे! लिए प्राणदड मिलना चाहिए! । सच पूछा जाए तो थ्लेटो ने 
उन सिद्धांतों का विरोध तो किया है जिन पर साधारण विधि आधारित होती है, 


], इस वाययाश् में ऐच्छिक कार्य का अपराध के साथ संबंध स्थापित किया 
गया है (869 2), अतः इससे पहले तक का खंडन हो जाता है । यह ध्यान 
देने योग्य है कि जो ऐच्छथिक मानव-वष पहले से विद्वेप (श4/८७ ४०० 
भाण्णट0) के फल-स्वस्प किया गया हो, प्लेटो ने उसके उपचार के लिए 
(प्राणदंड के अलावा) कोई अवकाश नहीं छोडा | प्राणदंड के सवंध में 
उसने सामान्य यूनानी विधि स्व्रीकार की है। सामान्य मानव-वध के बारे में 
उस्रका विवेचन, ओंग्रेज़ी विधि के अंतर्गत किए गए इस विपय के विवेचन 
से, भिन्‍न नहीं है | ओेंग्रेजी विधि से मानव-बध के दो भेद माने गए है 
वर्कंसंगत या माफी योग्य मानवन्वध (]एडघंप4ए9[९० 65 ०ूएपच३०४ फछ्फां- 
लं5९) (भेद के लिए लॉच ओऑफ इंगलंड, ॥5, 586-7 देखिए) ; 


548 यूनानी राननो ति-सिद्धांत 


पर उसने पालन साधारण विधि के सिद्धातों का ही किया है ! इसलिए, लगता है 
कि अपराध के स्वरुप तथा ऐकच्छिक और अनैच्छिक के भेद को सारी चर्चा विषपादर 
मात्र है और सो भी ऐसा विपयात्तर जिसकी लॉड के मुल्य प्रतिपाद्य से कोई सयति 
नहीं । सच पूछा जाए तो वस्तु-स्थिति बाफी हद तक यही है । लगता है मानो 
व्तेटो न्याय-शास्त्र के साधारण नियमी था पालन वरते हुए भी दर्शन के सम्मान 
की रक्षा करने के लिए उत्सुक है। न्याय-द्यास्त्र मु ऐच्छिक अपराध की जो घारणा 
है, प्लेटो के दर्शत मे उसके लिए कोई स्थान नहीं ; ओर इसीलिए उसने ऐच्छिक 
अपराध वी धारणा के विद्द दाशंनिक विरोध प्रकट क्या है । अपना विरोध 
प्रकट कर लेने के वाद वह फिर न्याय-स्नास्त्र की ओर लौट गया है और उसते 
न्याय-झास्त्र की धारणाओं को स्वीवार कर के उनकी नए और अधिक व्यवस्यित 
टेंग से ध्याख्या की है। पाठक को चेतावनी मिल जाती है कि वेधिक योजना 
मूल सिद्धातो की क्सौठी पर तो खरी मही उतरती पर उसे ऐसी व्यवस्था के रूप 
में स्वीकार किया जा सकता है, जो दुछ विशेष स्थितियों और विशद्येप शर्त्तों के 
सदर्भों मे ठीक हों | सच पु्ठा जाए तो यह योजना विधि तो कअ्षव भी है कितु 
उममे दिव्यत्व का पुट नहीं है । वह साधारण राज्य की जीवनन्योजना है, पर वह 
आदर्श समाज में पाई जाने वाली जीवनन्योजना नही हो सकती! । 


इसलिए अठ मे, प्लेटो न्याय बी उसी घारणा पर लौट आया है जिसके 
अनुसार किसी भी न्यायालय का न्यायाधीश्न चलता है ॥ वह अपराध को ऐच्छिक 
दुष्दृत्य मानते के लिए प्रस्तुत होता है : वह दुष्ट्षति वी प्रेरणाओं भौर चित्तवत्ति 


(2) सदोष मानव-बच (८एणो०४०० ०आंलं0०) । संदोष मानव-वध की 
दो मुख्य श्रेणियाँ है. (।) नरहप्या या अवेध मानव-वध जिप्ते पहले के कसी 
चिंद्वप के बिना किया गया हो । इसमें कोई व्यवित जान-बूझ्कर यथा अतजाने 
क्सी दूसरे व्यक्ति को मार डालता है | जान-बूझकर वह आवेश में कुछ 
उत्तेजनाओ के वज्लीभूत होकर हत्या करता है । अनजाने में वह कोई ऐसा 
काम करते-करते जिसस दूसरो को क्षत्ति पहुँचते की सभावता न हो, हत्या 
कर बेठता है । (2) ससक्ल्प क्या गया खून जो पहले के विद्वंप के 
फलल्वरूप कया गया हो, अवैध मानव-बध होता है। 

. जॉन के सवध मे रिटर की टोका के पृ० 280--! से तुलना वीजिए | 
इ्लटो लॉ मे प्राय. आदर्श और व्यवहार के दो घरातलों पर उनमे कोई 
सामजस्य और सतुलन बैठाए. त्रिना हा विचरण करता रहा है और यहां 
भी उसकी यही हिथिति है। 858 6 में यह बात स्पष्ट हो गई है। “हम 
विधि निर्माष करने की कोई जत्रत मही है, पर चूंकि इस समय हम 
सभी प्रकार की झासन-प्रणालियो पर सामान्य विचार कर रहे हैं; इसलिए 
हम दोनो ही दासन-प्रणालियो पर समान रूप से विचार कर सकते हैँं- 
सर्वेश्रेष्ठ सभव दासन प्रणाली पर और आवश्यक न्यूनतम शासन-प्रणाली 
पर | इसके साथ ही हम उन दोनो को कार्यान्वित करने के उपायो का भी 
अध्ययन कर सकते है” । पर, सर्वश्षेप्ठ सभव तथा आवशस्यक्त न्यूनतम से 
सदा स्पष्ट भेद नहीं होता । प्लेटो के विवि सवधी विवेचन मे, उसके 
राज्य के संविधान और शासन-सवंधी विवेचन की भाँति ही, दोनो एक 
दूसरे से अभिन्‍त हो गए हैं । 
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के; विवेचत का आप्रह नहीं करता । उसके बिना ही वह मंतब्य और उसवी सहदर्सी 
प्रिस्यितियों की जांच-पडताल के लिए प्रस्तुत होता है । अपराध को ऐच्दिक 
मानने वी धारणा समाप्त होते वा एक राहज परिणाम यह हो सवता है कि दद 
का वह दृष्टियोण भी समाप्त हो जाए जो इस धारणा से सवद्ध होता है । पर 
प्तेटो की यह आस्था बरावर बनी रही है कि दंड के द्वारा सुघार हो सकता है; 
और जब उसने अपराध के बारे में इस तरह विचार विया है मानों वह जान- 
यूझ्ककर किया गया दुष्ट्त्य हो, तद भी वह दड़ को निरतर दुष्दती के सुघार-सस्वार 
मी प्रत्रिया समझता रहा है। उसरी दृष्टि में अपराध समाज-व्यवस्था का उल्लघन+ 
मात्र नहीं है जिसे रोजते के लिए समाज बाध्य होता है; वह अपराधी वी एक 
नरह की नैतिक विकृति है, बल्कि उसमें भी कुछ अधिक है, जियया सम्राज या तो 
उपचार करेगा या महार। उसका विश्वास है झ्ि दड प्रतिकारी नहीं होता; वह 
यह मान लेगा कि उम्वा काम निवारण दरना होता है : उसवा आग्रह यह है 
कि वह सुधार करता है + प्लैटो ने प्रोदेशोरस और गॉजियात में बहुत पहले जो 
विचार व्य्त किया था, वही नये खड़ में फिर से व्यवत किया गया है और प्राम: 
उन्ही शब्दों मे । दद अतीत भें विएं गए दिमी कम वा प्रतिकार नहीं होता वर्मोकि 
जो हो चुवा है, उसे अनहुआ नहीं विया जा सवता : वह भविष्य वी सातिर दिया 
जाता है और दिया भी इसलिए जाता है विः जिस ध्यवित बड़े दंड दिपा जाएं, बह ; 
और जो उसे दई पाते हुए देखें, वे दोनों या दो अपराध से बिल्युल घृणा करने लग 
जाएँ या कम से कम अपनी बेढेंगी रफ़्तार मे बहुत-उुछ कमी कर दें (934 & --8/। 
यहाँ दंड के एक साथ दो उद्ृंश्य माने गए हैं--स्वम अपराधी का सुपार और 
दूसरों को अपराध करने से रोकता । इनमे गुघार पहला उद्देश्य है और अपराध 
का निवारण गौण तथा आनुप्णिक उदेश्य। लॉठ में अपराध को एक रोग माता 
गया है और चिकित्सा वो कला से लिए ग्रए अनेक रुपकों का प्रयोग किया गया है 
तपा अगर प्लेटो ने सेमुअल बटलर की तरह आध्यात्मिक शोधन के लिए चिकित्सको 
की सृष्टि नही की है, (इस उपचार को आजेकल विकलाग विद्या या 00707०6679 
कहते हैं), तो उसने दड को मुख्य रूप से चिकित्मा कै क्षेत्र में अवश्य ले लिया है। 
तथापि, हमे यह न सोच लेना चाहिए कि प्लेटो के चिक्त्सा-विपयक रूपक उन 
आधुनिक अपराध-शास्त्रियों की भाषा के अनुरूप हैं जो अपराध को एक प्रकार वी 
घरीर-्याधि भानते हैं ॥ प्लेटो ने जिस व्याधि की चर्चा की है, वह सदा आत्मा 





. 'सचित दंड अतीत में किए गए किसी कार्य का प्रतिकार नहीं होता 
(जो हो चुका है, उसे अनहुआ नही किया जा सबता) : वह भविष्य के प्रति 
निदिष्ट होता हैं; और उससता प्रयोजन स्वयं अपराधी को और उन लोगों 
बसे, जिन्होने उसे दंड भोगते देखा है, भविष्य मे दुष्कृत्य से विरत करना 
होता है” (प्रोदेमोरस, 324 & -8) ॥ “जब कभी अच्छी तरह से दड 
दिया जाता है, तब दंड पाने वाला व्यक्त या तो ज्यादा अच्छा ब्यक्ति 
हो जाता है और उससे लाभ उठाता है या वह दूसरे व्यक्तियों कै लिए 
उदाहरण बन जाता है जिससे वे उसकी यातना देखकर डर जाएँ और अपने 
आचरण मे सुधार कर लें” (गॉजियाज, 525 9)॥ 
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की व्याधि है और उसने इस व्याधि के बारे में ऐसा कभी नहीं समझा है कि बह घरीर- 
रचना अथवा स्वायु-तत के दोपों से जत्मती हो! | छिर भी, अपराध के द्षेत्र मे 
लिकित्सा-शास्त्र के रूपको के प्रयोग पर कार्पत्ति कीजा सकती है और यह आपत्ति 
उम् समय भी हो सकती है जब उनका प्रयोग उसी बर्थ में हो जिसमे प्लेटो ने 
किया है । अपराध रोग नही है ; वह स्वत्तत्र और उत्तरदायी कर्ता द्वारा समाज- 
विरोधी इच्छा का आग्रह है? , इस कर्ता के प्रति सम्राज का व्यवहार ऐसा होना 
चाहिए मानो कर्त्ता का कर्म और उस कर्म के परिणाम ये दोनों साभिप्राय हों। 
और उसवी जिया पर समाज में प्रतितियां होनी चाहिए-तभी वह अवती और 
मपनी आधारभूत जीवत-योजना की रक्षा कर सकता है। नैतिक दार्शनिक अपराध 
को नैतिक रोग मांस सकता है पर समाज को, निश्चित तियमों के अनुसार जीवन- 
गरापन करने वाले लोगो के सगठित समुदाय वो तो यहू मान लेना होगा कि अपराध 
उन नियमों वा जान॑-बूमकर और अपनी ज़िम्मेदारी को पूरी तरह समझते हुए, 
क्या गया उल्लधन है । समाज को अपनी ओर अपनी जीवनन्योजना की रक्षा 
करनी होगी ओर इस रक्षा का-या दूसरे शब्दों में दड का--मुस्य उद्देश्य यह होगा 
कि इस योजना का उत्त धन ने होने पाएं । रोगी होने पर चिकित्सा का सहादा लेने 
से ज्यादा अच्छा यह है कि पहले से ही रोग की रोक-धाम कर ली जाए, पर रोत« 
थाम भी चिकित्सा का रूप ले सकती है और निवारक दंड से दडित व्यवित का 
सुघार भी समव है भले ही यह सुधार आनुपंसिक रूपए से ही हो । औरो को 
समाज-अधिवारो के उल्लंघन से विरत करने के प्रयत्व का मतलव है स्वय अपराधी 
को उसमे विरत करना और इस तरह, और इस हृद तक, दंड के हारा अपराधी का 
सुधार हो जाता है । पर अपराध की रोक-थाम में दंड की जो भूमिका होती है, 
उसमे इस तरह के सुधार का महत्त्व मौण है?। कितु, प्लेटो ने यह क्रम पलड़ दिया 
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2. अगर क्त्ता आज़ाद न दह्वो, तो वहाँ केवल पागलपत होना है, अपराध नहीं । 
अपराध को एक तरह का रोग मानने वी धारणा में खतरा यह है कि 
इसमे अपराध और पागलपत का भेद मिटाने की प्रवृत्ति होती है। जब 
तक अपराधी के यारे में यह प्रमाण-पत्र नदे दिया जाए कि वह पायलपन 
की शरीर-ब्याधि से पीड़ित है, तव तक उसे अधिकार होता है कि उसके 
साथ प्रकृतिस्थ व्यय्ित जैसा न्यवहार हो और समाज का भी कर्तत्तव्य होता 
है कि वह उसके साथ भ्रकृतिस्य व्यक्ति जैसा ब्यवहार करे। यह सच है 
कि प्तेटो ने क्पराध और पागलपन वो एक तहीं माना, लेकिन जब वह 
उसे ऐच्छिक मानता है, स्व वह एक ऐसी भाषा का प्रयोग करने लगता 
है मानों अपराध एक तरह का स्वत्व हो । 

3, टी० एच० ग्रीन, प्रिसिपिल्स ऑफ पॉलिटिकनल्त ऑड्लिग्रेशन, 2046 (93 
सै तुलना कीजिए) : “ राज्य अधिकारों का पोपक होता है । इस रूप मे 
(और इसी रूप में वह दड देता है) उसका इस बाद से कोई संबंध नहीं 
होता कि अपराधी का दितना नैतिक अथ पतन हुआ है । ८ देते समध 
मुख्य चर कद नही होता कि दड का दड्ित व्यत्रित पर वया असर पड़ेगा, 
बल्कि यह होता है कि उसका दूसरो पर क्या अस्त पद्चगा” ? 
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है | उसने दड वा मुख्य कार्य अपराधों वा उपचार वरना और सुधार वरना माना 
है और उसी घम्मति में अपराध वी रोक-याम वरना तो दंद वा एक महवर्त्ती 
और गौद वाय॑ है । किर नी प्लेटों अपराधियों को जिस नरह के दड़ देना चाहता 
है, उनमे दिसों तरह बी नरसी नहीं है $ ऊपर कहा गया था कि जे) राज्य प्वेंदो 
के मिद्धातों के अनुसार आचरण करेगा, उसमे अपराधियों वे प्रति इसनी कढोरता 
और नतिर्मेमता होगी जो असमव हो या उसमे प्रापी के प्रति इतनी वर्णा होगी 
ज़िसे व्यावहारिक रूप न दियाजा सके । हमने ऊपर यह भी वहा था क्रि प्वेंड़ा 
का यह दढ़ मत था कि अपराध को ओर वहीं लोग प्रवृन होने हैं जो वास्तव में 
दुष्ट होते है । इसलिए हम आधा बर सउते हैं और हमे यह दीखता भी है कि 
साख में उसने पहद्ेे विशल्प का अनुसरण क्रिया हैं । प्लेंटो मे जिस गुप्तचर्या 
(८59४7085) को स्वीकार किया है उसके बारे में थोडान्वहुत पहरे ही कहा जा चुतरा 
है, और सादे के परवर्नी सड़ो वो एक विशेषता यह है हिउममें विभिन्‍न 
अपरायों के लिए वढोर ददो की व्यवस्था को गई है । जिन अपराधों के लिए 
प्राणदंड दिया जा मरता है, उनती सूची खगता है बराबर लंबी होती चती गई 


है। नवें खड से इस सूची में घ्म-स्थासोी वा अपमान, गुटंबदी और देशदोह धामिल 
हैं; दसवें खड़ में इसमे धामिक अविम्तास के रूप बा गए हैं ; ग्यारहवें खंड मे 
उस बनताओं को भी इस सूची मे ले तिया गया है जो अच्छे रास्ते को भीदुरा 
ध्षिद्ध करते हैं ; वारहवे खट में इसमे एक के बाद एक करके अनेक अपराधों को 
शामिल किया सया है-राजवीय संपत्ति वी चोरी, दढनायकों बा दुराचार, 
निर्वासितों को आलयब देना, रिश्वतखोरों और न्यायात्रयों के निर्णयों को 
अवमानना । जगह-जगह मृन्यु के उपचार वी व्यवस्था की गई है ; और यहाँ जिन 
अपराधों के लिए प्राणदंट की व्यवस्था वो गई है, उतमे से कुछ ऐसे है जितके लिए 
एथंस की विधि में भी प्राणईंड दिया जाता था?। फिर भी, ऐसे अनेकों अपराध हैं 
जिन्हें अवेले स्‍्लेटो ने ही अपनी इस कठोर सूची में शामिल किया है ॥ 





. लॉज, 94[ में तुलना कीजिए । पहले के एक अवतरण (857 &- 8) 
में प्लेटो ने निर्धारित क्या था कि अगर कोई व्यवित राजकीय संपत्ति की 
चोरी करेगा, तो उसे उस संपत्ति के दुगने घूल्य का धन राज्य को 
लौठाना पड़ेंगा। 

2. जाबिट, लांच की प्रस्तावगा, एपह>शार-ए0+%४ एऐ से तुलना 
कौजिए । 





(ख) घ॒र्म और धार्मिक उत्पीड़न 


हम अभी कह गाए हैं कि प्लेटो ने जिन अपराधों के लिए प्राणदंडवी 
व्यवस्था की है, उसमे से एक घामिक अविश्वास का अपराध भी है। लॉस में 
जिप धार्मिक विधि का निरूपण हुआ हे, वह समूचे सवाद के संबसे अधिक 
उल्लेखनीय तत्त्वो में से एक है और पूव॑ंबर्त्ती सवादों के स्वर तथा स्वृष्प से 
सबसे क्‍्यादा दूर जा पडता है ॥ प्लेटो की अतिम रचना में जीवन-सध्या का दँय 
रहस्पात्मक पुद है । ज्यो-ज्यों उसके चरण “जीवन-निशीय के क्षंघकार' को ओोर 
चढते गए, त्यो-त्यों उस्ते मनुष्य की लधुता, ईश्वर की महत्ता तथा श्रद्ामय धर्म 
की परम आवश्यकता का अधिकाधिक अनुभव होता गया । 


“हम जो वीर, बलिष्ठ और वुद्धिमात्‌ हैं, हम जो यौवन-प्रभात में पर 
तत्त्वों षो भी ललकार चुके हैं ; अतत. हम “देवताओं के हाथों मे खिलौने हैं और 
अगर सचमुच विचार किया जाए, तो यही हमारा सर्वश्रेष्ठ स्वरूप है” (804 0: 
644 &) । “इसलिए, ज्यों-ज्यों हमारे चरण नौरव देश की और बढ़े ; ज्यो-्ज्यो 
हम प्रेम के द्वारा, आशा के द्वारा और धर्म के परात्पर उपहाद के द्वारा यह अनुभव 
करे कि हम जितना अपने आपको समझने हैं, उससे कही मह्देत्तर हैं--तो बस यही 
पर्याप्त है ॥! 





 ध्तेटो चेव्यवहार-विधि की जो रूपरेखा दी है, मेने यहाँ उसका विवरण 
देने का कोई प्रयत्न नही किया है । प्लेदों ने व्यवहार-विबि के सपूर्ण 
क्षेत्र पर विचार किया है | कुछ तो आरभिक खडो में और वृद्ध ग्यारहवें 
खड में | आरंभिक खडो मे तो उसने पहले बताई हुईं पद्धति के अनुसार 
विंदांह और सपत्ति का विनियमन किया है और ग्यारहवें खड मे वाणिज्य- 
विधि (95--20: पीछे अव्याय 4-ग से तुलना कौजिए), सविदा- 
बिधि (920--), उत्तराधिकार-विधि (922 ४&--928 (९) भीर 
सामान्य परिवार-विधि (928-32 7) का विवेचन किया है । लॉस 
की न्याय-सस्वाओ के सत्रध मे अध्याय 45-ख्र देखिए । 
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हमारे लिए सारी चीजों का मानदंड ईश्वर दोता चाहिए,--हम खुद नहीं 
(जैसा कि प्रोटंगोरस ने कहा था; 76 0) | हमें ईश्वर में विश्वास रखता चाहिए; 
अपनी गरृद चितन-झजित में नहीं । इस साध्य भावना में प्लेटों भौनिबवादीवी 
ओर मुडा है जो समार की व्याख्या पदार्य के, पदार्य वी अंतरग शक्ित के, और 
गठि के जिन आवश्यड नियमों के अनुसार पदार्थ सचासित होता है, उनके आयार 
वर बरता है (889 8--890 (0) ॥ इस दृष्टिकोण के अनुमार ससार का आरम 
ठ्वों से हुआ था और पर्येक् तत्व अतरग धंकित से सेपन्‍न था और प्रहति तथा 
संयोग ने दन तनन्‍्वों के संपर्यों और संयोजनों वी परिस्यितियों के फलस्वरूप चर 
और सूर्य को, पौधों ओर पशुओं की, तेया जिस समूर्च चराचर से हम परिचित है, 
उम्र जन्म दिया । इन संयोजनों में एक तत्व हावी हो जाता था तथा दूसरे तन्‍्व 
उम्रकी प्रभुता स्वीकार तर सेठे थे । ममार का निर्माश्ष न तो किसी ईश्वर ने बिया 
न मते या कला ने। देवताओं का अस्तित्व नहीं हैं मन गौण तत्व है. कला बाद 
बा आविप्वार है । क्ता बाद सें प्रहनि या संयोग से पैदा हुई , कला नश्वर है , 
नब्वर मानय की सृष्टि है. मानव वी सोमाएं उसकी भी सीमाएँ हैं और वह भी 
प्रकत्मा अनित्य है । वह प्रद्ति, उसेत्री सजेमाओ और प्रश्नियाओं को, अनुकृति 
मात्र है । इनमें से बुछ अनुड़तियाँ बेवल हीड़ा के लिए होती हैं-र्जमे 
सम्रीत और चित्रवला ; कुछ अनुद्ृतियों का समीर उद्देश्य होता है जैसा झक्‍्लरि पशु- 
पालन का, जिसमे प्रहति की पुतरुत्यादन-प्रक्रिया का अनुकरण होता है और इस 
प्रक्रिया भे प्रहुति के साथ सहयोग भी | राजतीतिलला बाद बाती श्रेणी में आयी 
है । उममे प्रद़ति का अनुकरण होता है और उसके साथ सहयोग भी, पर पशुपालन 
की सुलना से बम । उसका अनुकरण बड़ा अपूर्ण रहता है । उसके काम मेंप्रहति 
बा कोर्ट सहयोग सही होता । बढ़ जिन नियमों का निर्माण बश्ती है, वे पूर्ण 
रूप से ऊत्रिम होते हैं और कड़ी घारणाओं पर आबारित | प्रति वग एक नियम 
यह है कि झत्र स्वायित्व के लिए सँंबर्ष होता है, तब सबततम स्वामी बने बँदता 
है। भोतिक जगत्‌ की तरह मानव-जगत्‌ मे भो देर इकाई को अपनी अतरग शक्ति 
का प्रदर्शत करता चाहिए। “मन उसी वी होती है, जिमके प्रास्॒ लाठी हो”; प्रहति 
के अनुसार रहने का अरे है दुमरों के ऊपर प्रमुता का आरोप, विधित: दूसरों वी 
अधोनता में रहता नहीं । ये सच्ची घारणाएँ हैं ; इत घारणाओं पर आधारित 
विधि ही सच्ची विधि होती हैं: जिम राजनीति-क्ला में प्रह्वति-जगत्‌ का अनुकरण 
हो, वही सच्ची राजतीति-कला होती है । स्थिनि यह है कि लोग विधियों की 
रचना करते समय एक-दूसरे के साय जो विभिन्‍न करार करते हैं, उनके अनुमार 
ही विभिन्‍न राज्यों की अलग-अलग विधियाँ होती हैं। प्रकृति की कोई एकरूप 
विधि होने के वजाए विभिन्‍न विधियाँ होने से अव्यवस्था फैती हुई है। प्रकृति मे 
और प्रद्धति का अनुकरण करने वाली कला में सामजस्य होते के बजाए एक साई 
है और जो चीज प्रद्ृति से असम्मानजनक नहीं है, लोग विधि द्वारा उसे अमम्माव- 
जनक बना देते है?। 





१. पीछे पृ« 0]--2 से छुलबा कीजिए । 
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अस्तु, प्लेटो के अनुप्तार समार की भौतिकवादी धारणा जिसमे न मन का 
अस्तित्व स्वीकार किया जाता है और न ईश्वर को ; अपने अनुरूप ही राजनीति 
की भौतिक्वादी धारणा को जन्म देती है । इस तरह वी झूठी तत््त-धीमासा के 
कारण ही सच्ची तत्त्व-मीमासा ज़रूरी ही जाती है । "अगर इस तरह के तवों का 
व्यापक एप से प्रचार न हुआ होता, तो फिर देवदाओं के अस्तित्द बा प्रतिपादन 
करने वाले तकों की ज़रूरत न पड़ती ।” (89] 98) ॥ कब जो स्थित्ति है, उसमे 
उनके अस्तित्व का प्रतिपादन होना चाहिए और प्लेटो ने यह प्रतिपादन करने का 
प्रयास किया है । सच्चा बुद्धिवादी मानव-जाति को रदा जो मदेश देगा, चही प्लेटो 
देता है कि सबसे पहले मन है औट सबसे अत में पदार्य । झूठा बुद्धिवादी मनोहीन 
पदार्थ से आरभ करता है और फिर बला के नाम पर मन को ले आता है । मन का 
समावैश्ध यह इस रूप में करता हैं कि मन पदार्थ की उदुमावता होते हुए भी 
उसका सक्रिय अनुकर्ता, यहाँ तक कि उसका, विकर्त्ता भी है| ऐसा करने वह 
समार का क्रम थिह्तुल उनट देता है। शाइवत मन के अर्थ में मन सबसे पहले है ; 
बह पदाये का नियत्रक एप्लेटो के शब्दों भे सप्रेरक) दे ; उसकी उदभावता नहीं; 
पौर जिय तरह ईश्वर का झाइ्वत मत सृष्टि वा संचालन करता है, उसी तरह 
मन उसके एकनाकः भाग का संचालन करता है, भौर “सारी चीजें देवभय होती 
है” । अगर यह स्थिति है, तो प्रहति और क्या के बीच का विरोध नष्ट हो जाना 
चाहिए बयोकि मन ही प्रह्वति वो रपरंग देता है. और भन ही बला वो ॥ “विधि 
और समूची ब्रा वा अस्तित्व प्रड्ति बे' उपर निर्भर है या वह भ्रद्मति से किसी 
तरह कम नहीं है, क्योकि दे मत की उदमावनाएँ हैं" (890 7) । भ्रकृति का 
अस्तित्व किसी भनोहीवद सत्ता के नियमों के रूप में नहीं है और व कला मावव 
द्वारा उस मत्ता के नियमी की झत॒रृत्ति था विदृति हे। प्रइ॒ति ऐसी सत्ता है जो 
मन द्वारा नियतित और संचालित होती है और कला यदि सृष्टि है तो वह ऐसी 
सृष्टि है ज्ञो मन ढ्वादा नियत्रित भोर सचालित होती है । 


“ऐसा कोई साधन नही णो प्रद्मत्ति में सुधार करता हो | प्रद्गति तो स्वयं उस 
साधन वा निर्माण बरती है । यही बात कला की है जिसके बारे में आप कहते हैं कि 
बह प्रकृति में उत्तपं लाती है जबकि सचाई यह दे कि इस कला की भी जननी प्रकृति 
ही है। यह ऐसी कला है जो प्रह्मति में सुधार करती है, वल्कि उसे बदलती है पर 
बला स्वयं प्रकृति रुप है” । 


तयाधि, भौतिक्वाद का दार्शनिक युदित द्वारा हो धोधन नही होवा चाहिए; 
उससे बिधिं तथा राजनीति की समुत्रित धारणाएँ बिकृत हो जाती हैं । अत: 
उसता राज्य वी झवित द्वारा मी झोवत होता चाहिए | राज्य को चाहिए कि बह 
चरम तत्वों के बारे में सच्चे विद्यास की, या दुसरे शब्दों में राजवोय धर्म बी, 
जपरेशा तिर्धारित कर दे और जो लोग उसे न मानें, उन्हे दंड (या यातना) दे | 
लॉ मै विरपित धर्-पथ प्राइतिक धर्म का पथ है और उसका यह मू सिद्ात 
कि एक ऐसे दिव्य मानस का अस्तित्व है जिसका सृष्टि पर नियंत्रण हो, नक्षत्रों के 
उध्ययन से प्रमाणित होता है। घ्लेटों ने इस पंथ का श्रचार हित्र, पैगवरों जैसे 
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उत्साह के साथ किया है और कमी-यभी तो उन्ही जैसी भाषा तक का प्रयोग किया 
है ; और उगके पंथ के तीन मुस्य सिर्दांत वे ही हैं जो ईगाह ओर एंजवील के है । 
बहुला मिडोत ईश्वर के अस्तित्व वा सिद्धात है (893 &--899 70)। गतिया 
जन्म मन से होता है और नश्षत्रों वी पूर्ण गतियों का जन्म पूर्ण मन से ही ही 
सजता है। प्लेटों की वाणी से कभी शो एवेड्वरयाद (7700णश$छ) के स्वर फुटे 
हैं और वभी बहुदेयवाद (9ण/धो्क्रण) वे : पभी सी वह ईदवर वी चर्चा करता 
है और कभी देवताओं को ; पर उसता मूल विश्वास एक ऐसे मन में है जो सृप्दि 
या अधिप्दाता और नियता है, भते हो वह यह सामने के! लिए तेयार हो जाता है 
कि सूयं, चद् और तारे, वर्ष, मास ओर कतुएँ इन सबके भी अपने-अपने प्रेरव' 
मन और अपने अलग देवता हैं । दूसरा गिद्धात ईश्वर की सावंभोम थतुत्पां का है 
(899 0---905 0)। वह न तो भपवी लेता है, न सोता है : छोटी-वडी सभी 
चौज्ो पर उसका शासन है। रामार एक अरड योजना है जिसकी रचना उसके सप्रेरक 
और द्ञासाक ने बुद्ध इस तरह से वी है झि सब मिल-जुल कर श्रेय वो सिद्धि के लिए 
प्रयत्न कर राके । हम सब अपना-अपना स्थान है जो स्वय राजा ने नियन किया है 
सर सपूर्ण बी योजना में हम सब वो अपनी-अपनी भूमिवा मिभानी होती है| उसती 
शप्र पर नशर रहती है और उसवती स्थिति बुछ धमी तरह वी है कि-- 


»राम झरीब्वे बैठि के, 
सबको मुजरा सेय । 
जैसी जाबी चाकरी, 
तंसौ ताह देव” ॥ 


उसकी रानऊ दृष्दि से कोई नहीं बचता, उमके न्याय से विसी या निस्तार बही । 
अपने नियत स्थान पर रहकर उसकी इच्छा पूरी करने से सुझ ही सुझ मिलता है 
और उसकी इच्छा के विएद्ध अपना स्थान छोड देने से अंत में दु.प ही ढु.ख मिलता 
है! । प्लेटो के पप का अतिम सिद्धात है ईश्वर का अडिग न्‍्थाय और जिस नियम के 
सनुसार वह आचरण करता है उसका अटल पालन (905 (:--907 #)% 
रामार जिस योजना के अनुमार संचालित हो रहा है, वह उस योजना का कभी रंच- 
मात्र भी उरतघन नहीं करेगा | किसी भी तरह की अनुनय-विनय उसे न्याय-पण 
से विचलित नही कर सकती + कोई भी त्याग और बलिदान पापी को उसके दड़ 
से नही वचा सकता | 





]. इस तकंस्यंखला (903 8- 905 (.) के सबसे उदात्त अवतरण का कुछ 
अंश हम पहले ही उद्धत कर चुके हैं ।इस अवत्तरण में यूनान के घर्म- 
(चितन कौ सर्वोच्च अभिव्यवित हुई है और उसका जूडिया के चितन से 
बिलक्षण साम्य है (पीछे अध्याय -- छ देखिए) । 

2. ईश्वर सदा नियम का पालन करता है--इस विचार का सेंट आगस्टाइन पर 
और सेंट आगस्टाइन के माध्यम से विश्ििलफ जैसे उन विचारकों पर प्रभाव 
पड़ा जिन्होंने आगस्टाइन की परंपरा का अनुसरण किया था । 
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प्लेटो का विश्वास है कि सच्चा राज्य इस तरह के घामिक विश्वास की 
बुनियाद पर और इस प्रकार के घम-तिद्धांतों को स्वीवार करके ही, जौवित रह 
सकता है। अगर, इस तरह का विश्वास न हो और अगर अनीदवरवाद (8870३ 2८5७) 
के प्रिद्ातो को खुली छूट मित्र जाए, तो राज्य में अराजवता फैल जाए, मात्त्य- 
न्याय की तूती बोलने लगे और एक ऐसी प्राहतिक अवस्था का क्षाविर्भाद हो जाए 
जिसमे प्रत्येक व्यक्ति अपनी भ्राडतिक शक्तियों के अनुरूप अधिकारों का दावा वरने 
लगे | इस सब में लॉद का तर्क रेफ्लेवशंस ऑन द फ्रॉंच रेवोलूशन में दिए गए 
वर्क के तक से मिलता है । प्लेटो बर्क के इस विचार से सहमत हो सकता था कि 
घर्म-भावना ने “प्रजातत्न वी और उसके सारे पदाधिकारियों की प्रतिष्ठा की । 
यह प्रत्तिप्ठा इसलिए वी गई कि जो लोग मानव के शासन-कार्ये में लगे हैं और जो 
अपनी इस भूमिका मे ईश्वर के प्रतिरूप होते हैं, उतके मत में अपने कार्य औौर 
लक्ष्य के सबंध में ऊँचे तथा उचित विचार होने चाहिएँ । यह प्रतिप्टा इसलिए भी 
जहूरी है कि इसका स्वतत्र नागरिको के ऊपर स्वस्थ प्रभाव पड़ सके” | 


दर्क का ते प्रासौीसी क्राति के विझद्ध था। उसका विचार था कि फ्रास में 
राजनीतिक अराजक्ता का चर्च के बिनाश और घामिक विश्वास के पतन के साथ 
चोली-दामन का सवध रहा था। ध्लेटो का तक एयेनी लोकतभ् के विरद्ध पा और 
उसका विचार था कि (अध्याय 3--.3) वहाँ राजनीतिक जीवन में भौतिक्वाद 
भौर धामिक क्षेत्र मे वास्तविकता के फलस्वरूप ही अहम्मन्यता (९७०४७) और 
उच्छु जलता बी भावना पैदा हो गई थी । वर्क ने राज्य द्वारा चर्च की प्रतिष्ठा 
का प्रतिपादन क्षिया । “लेटो चर्च से परिचित न था ; उसने राज्य के तत्त्वावधान 
में पथ की धतिप्णा वी पैरवी की । इसका अर्थ था नास्तिकता को विधि के उल्लंघन 
का पर्याय चना देना, और जहाँ वर्क ने प्रतिष्ठित चर्च का विरोध करने वाले 
व्यक्तियों के: ऊपर कुद्ध वियोग्यदाएँ अपरोषित करने बी बात कही है, वहाँ प्लेटो 
धार्मिक उत्पीडन के लिए प्रस्तुत हो गया है 


प्लेटो ने जिस उत्पीडन की पैरवी की है, उसकी तीन मुख्य दिशाएं हैं । 
ईमानदार नास्तिकों को जो समझ वी कमी के कारण मास्तिक होते हैं, पर जो 
अन्यथा अच्छे व्यक्ति और नागरिक होते हैं, पाँच वर्ष तक उस सुधार-सदन में 
बी वना कर रखा जाएगा जो नैश परिषद्‌ के सभा-स्यल के निकट ही स्थित है। 
यहाँ परिषद्‌ के सदस्य उनसे मिला करेगे और “उनके सुधार तथा उनकी आत्मा 
दी; मुकिल के लिए उससे दालचीद किए करेंगे” (909 /) ; पच दर्ण दीतने पर 
उन्हें मुक्त कर दिया जाएगा, नौर अगर उनका सुधार हो गया, तव तो वे शाति 
से रहेगे पर अगर उनका सुधार नहीं हुआ और उन्हें फिर नाह्तिक पाया गया, 
तो उन्हे भराणदड दे दिया जाएगा! । वेईमान नास्तिकरों को जिनका ने कैवल 





. झतो के कट्रेट सोशल के डिला रिलीज्षन सिविल नामक अंतिम अध्याय 
ए ह० समानातर उदाहरण दिया जा शदता है । रुखो प्लेटो की तरह 
किमी धर्म-पथ की स्थापना दरता नही चाहता, पर वह समुदाय के हाथो 
में यह निर्धारित करने की झवित जरूर दे देना चाहता है कि नागरिकों 
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राजकीय धर्म मे अविदवास होता है, चल्कि जो व्यवितगत र्वार्थन्साथन के लिए 
नित्मार म्त्रों और जादू-टोनों के प्रयोग द्वारा व्यकितयों, परिवारों तथा संगरों कय 
नाश करते हैं, देश के वोचो-चीच जिसी निजेन ओर जगलोी स्थान के निकट एकल 
बदीएह मे, तहसाने के मीतर आजीवन कारावास में रपा जाएगा, और जब वे मर 
जाएँगे तब उनके शावों को सीमात के बाहर फेंक दिया जाएगा। अत मे, प्लेटो ने 
बैयवितक धर्मों के विरद्ध विधि बनार्द है । उसने अविश्वास का ही निभध नहीं 
किया, बेंपवितकः विश्वास वा भी निर्धंध जिया है। वह यही नहीं चाहता कि सब 
लोग सार्वजनिक उपासना में समान रीति से भाग लें, उसने उन उपासनाशहों वा 
भी निपंष विया है शितमे बिस्मी तरह की कोई बैयवितक उपासना थी जानती हैं। 
उपासना-स्थलो वी स्थापना और सप्रदायों का प्रवत्तेव करता कठिन और बाजुक 
यम होता है जिसके लिए विवेक वी जरूरत होती है और इस तरह का बाम 
किसी ऐसे नागरिक को प्रधविध्वासा की मसनोदक्ला में, उततावलेपन से 
नहीं बरना चाहिए। पघ्लेटों ने वेयवितक उपासना-गृहों वा और पुजा-अचंना वा 
जो प्रतिपंध विया है उसवा एक गौर वारण है । उपासना-गहों वी स्थापना जहां 
बुछ ऐसे भोले-भाले लोग कर लेते हैं जो राजकीय घर्म को स्वीकार बरने के साथ- 
साय चैयवितक पर्म-साधदा के सार्गें पर भी यढना चाहते है, वहाँ उनकी स्थापना 
निम्न श्रेणी के ऐसे नाह्तिवों द्वारा भी वी जा सफनी है जो वेयक्रितिक थद्धा के 
आवरण में अपने अविश्वास को छिपाने या धयत्न बरते हो । उनवा दमन दोनों ही 
कारणों से एरूरी हो जाती है ; भोक्ते-भाले लोगों को, जरूरी हो तो, दड देकर भी 
इस बात के लिए विवश किया जाना चाहिए कि वे सार्दजनिक उपासता-गृहों में ही 
जाएं ; अगर कोई नाहितक ऐसी श्रद्धा कर प्रकाशन करे जिसमे उसका हृदय ने हो, 
तो उसे प्राणदड मिलना चाहिए । 








के लिए किन धर्म-सद्धातों वा! पालन करना श्रेयस्वार है । इन सिद्धातो 
में धर्म की रूढियाँ न होंगी, सामाजिकता को वे भावनाएँ होंगी जिनके 
बिना लोग अच्छे नागरिक नहों वन सकते । जो लोग अविश्वास करंगे, 
उन्हें दद दिया जाएगा, इस आधार पर नही कि वे अपविश्र हूँ, बल्कि इस 
आधार पर कि वे असामाजिक हैं । अगर कोई व्यकित इन सिद्धांतों को 
सा्वंजनिक रुप से स्वीवार कर से ओर फिर इस तरह वा क्षाचरण करे, 
मानों उसका उनमें विश्वास न हो तो उसे श्राणदड मिलेगा। उसने सबसे 
बड़ा अपराध क्या है--उसने विधियों के सामने झूठ बोला है । 


ह्ड 


सगता है कि यहाँ प्लेटो सामान्य यूनानी विचारों से हट रहा है। हम देख चुके हैं 
(पृ० ---.2) की यूनानी के लिए अपविश्रता का अर्थे था -- जिन देवताओं की 
उपासना राज्य करता हो उनकी उपासना का निंध। इसलिए यूनानी राज्य 
सामान्य रूप से नगर देवताओं की औपचारिक उपासना पर जोर दिया करते 
करते थे (अगर समाज के देवताओं को नियमित रूप से उपासना न होती, तो 
जसे नुकसान पहुँच सकता था। | पर निश्चित है कि इन राज्यों मे व्यक्तियों को 
यह आजादी दे दी गई थी कि वे अपने दीयक्तिक धर्म-मंस्कार सपन्‍न कर सकते 
हैं और राज्य के देवताओं के अलावा अत्य देवताओं वी उपासता भी । 
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बुद्ध दृष्टियों से प्लेट़ो वी धामिक उत्पीडन वी पैरवी हमें मध्य युग के रोमी 
चर्च की याद दिला देती है। पर, दोनो मे एक मूल अंतर है। प्लेटो ने जिस उत्पीड़न 
की पैरवी की है, वह धर्म-निरपेक्ष है । उसका कारण है राजकीय धर्म में अविश्वास : 
बह राज्य की सातिर किया जाता है ! मध्ययुगीन चर्च का उत्पीड़न उसकी लीविक 
शबित की प्रतिष्ठा के लिए था । इस उत्पीड़न की व्यवस्था चर्च के न्यायालय 
करते थे । इसका उद्देश्य सारे मसीही धर्मावलतियों बे उस सामान्य सम्ताजवी 
पवित्रता की रक्षा करमा था जिसका विस्तार राज्यों और उनकी सीमाओं के परे 
भी था। इससे भी सच्चा दृष्टांत शायद एलिज़ाबेथ के धामिक उत्पीड़न में पाया 
जा सत्ता है प्लेटो की तरह उसवी भी आदर्शोकित थी--लोकजल्याण। प्लेटो 
का विश्वास था कि जो राज्य समान धामिक विश्वास के सूत्र में मही बधा, उसमे 
प्राकृतिव अवस्था और मात्स्य न्याय की स्थिति पंदा हो जाती है ; इसी तरह 
एलिज़ाबेधद का यकीन था वि अगर इंगलैंड एकरूप धार्मिक संस्कार के सूत्र में ल 
बेंधा होगा तो यह निश्चय ही संप्रदायों के शह-युद्ध से जर्जेरित हो जाएगा। अगर 
पेटो का धिचार था कि जिस राज्य में नास्तिकता को सहन किया जाएगा, उस राज्य 
की ईश्वर कभी फतने-फूलने नहीं देगा (90 छे) ; तो उसकी भो कुछ इसी तरह 
की धारणा थी या कम से कम वह कूछ इसो तरह की धात किया करती थी। 
प्लेटो ते घाभिक असहिष्णुता की क्यो पैरवी की--इन घारणाओं से प्रश्त का कुछ 
समाधान हो सकता है पर क्या इद आधारो पर उसे क्षम्य माता छा सकता है? 
बुछ लोगो मे सफाई पेश कौ है कि प्लेटो के राज्य के शासक, जो विज्ञान तथा 
खगोल-विज्ञान का अध्ययन करके सच्चे विश्वास तक पहुँचे थे, दूसरो के उस विचार- 
स्वातथ्य का गला नहीं घोटेंगे जिसवा उन्होंने स्वयं उपभोग विया है!। फिर भी, 
जब प्लेरो ने खगोल-विज्ञान के अध्ययन के पक्ष मे निम्नलिखित विचार प्रकट क्ए, 
तब क्या उसने अपनी अद्चयति का ओर साथ ही अपने सर्वश्रेष्ठ आलोचक के प्रति 
असगत होने का परिचय नही दिया है ? 


“कहते हैं हमे परमेददर और सृष्टि के बारे में जिज्ञासा नहीं करमी चाहिए 
और न मूल प्रश्नो की छानबीन मे ज्यादा परेशान होना चाहिए -.. क्योकि ये चीजों 
धरम के प्रतिकूल होती हैं; पर सच बात इससे विल्कुल उल्टी है -. और अगर कोई 
व्यक्त किसी विद्या को अच्छा और सच्चा, समाज के लिए उपयोगी भर ईश्वर 
के लिए आनदकारी समभता है, तो वह उसका आख्यान किए बिना नहीं रह सकता!” 
(82] #-.8) । 


संत्र पूछा जाए तो यह प्लेटो के पक्ष मे कोई अच्छी दलीब नहीं है कि 
उससे उत्पीड़न का इसलिए समर्थन किया कि उसका उत्पीडक की बुद्धिमत्ता मे 
विश्वास था और न हम यह दुहाई देकर ही लॉज् की शिक्षा को उच्चित ठहरा 
सवते है कि उसका लेसक अपने आदश समाज के शासकों को जो शक्तितर्याँ देने के 
लिए तैयार था, वह साधारण राज्यों के शासकों को कभी न देता | मूल प्रश्न ज्यो 


. रिटर की क्मेद्रो, फृू० 327--30 ॥ 
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गा त्यों है-- वया उिसी सानव को धामिक विश्वास के क्षेत्रों में दूबरों पर बलप्रयोग 
की झवित दी जा सकती है ? अगर, दस प्रभत वा उत्तर हाँ में दिया भी जा से, 
तो एक ओर प्रश्न उठ सदा होता है-वया प्लेटों के मत वी भाँति मानवन्युद्धि 
पर आधारित किमी मन के बारे मे यह दावा किया जा सकता है कि उमसे कभी 
गलती नहीं होती और उसे अधिकार है कि वह उत्पीड़न के द्वारा अपनी सचार्द 
वो प्रमाणित बरे ? मध्ययुगीन चर्च इस तरह का दावा करता उचित समभला था 
बयोंकि उसका विश्वास था कि उसका मत और उसमत वी व्याख्या दवी प्रेरणा 
से अनुप्राणित है । 


अध्याय [7 


लॉज का शिक्षा-सिद्धांत 


(क).. शिक्षा-सिद्धांत का प्रारकयत 
(प) शिक्षा पर राज्य का नियंत्रण 
(ग). सो में प्रारंभिक शिक्षा का विधान 
(घ) सॉस सें साध्यसिक शिक्षा का 
विधान 
नोद--अटिस्ठादस पर लॉस का ऋण 


अध्याप 7 


लॉज का शिक्षा-सिद्धांत 
(क) शिक्षा-सिद्धांत का ध्रावकथन 


विधि का पालन करने-कराने के लिए अतिम साधन के झशुप में दड की 
जरूरत पड़ती है और प्लेटो के मत से बह पीडा के उपचार द्वारा मन पर असर 
डालता है। इस उपचार के द्वारा बह उत उद्याम सुखों का प्रतिबवार और निराकरण 
करता है जिनसे अपराध करने की प्रेए्णा मिलती है। इस तरह हम देख चुके हैं 
कि दंड एक ब्रय॑ में शिक्षा है; पर वह अस्वस्थ मन वी शिक्षा है। वह समय-समय 
पर आपातों के द्वारा ही कार्य करता है ; उसका अप्तर मन के युरे तत्त्वों पर ही 
पडता है ; उसमे कप्ट-मोग अनिवायें होता है और इम प्रकार वह अभावात्मक 
रूप से ही कार्य करता है। सच्ची शिक्षा निरंतर चलती है, उसमे प्रकृत मन का 
और उस मन के प्रत्येक तत्व का प्रशिक्षण होता है ; वह सुख-दुख दोनो को प्रश्चिक्षण 
देती हुई भावनात्मक रूप से कायं करती है । सच पूछा जाएं, तो एक आंशिक 
शिक्षा भी होती हैं। यह तकनीकी शिक्षा होती है जिसके द्वारा तदण व्यक्तियों को 
उन विशिष्ट कलाओं और शिल्पों मे उत्कप प्राप्त करने का प्रशिक्षण दिया जाता 
है (643 8--0)--जिनकी बे बाद में साथता करते हैं, पर सच्ची शिक्षा सिर्फ एक 
है--नागरिकता की सामान्य कला में तरुणों को दी जाने वाली सामान्य शिक्षा। 
गहाँ लक्ष्य है नागरिकता का उत्कर्व, इसका उद्राय है मत में पूर्ण नागरिकता को इच्छा 
और प्रेम की प्रतिप्ठा : इसकी सिद्धि है बह नागरिक जो न्यायानुसार शासन करना 
और धाप्तित होता जानता है (643 8) । विधियों मे इस्र तरह के नागरिक 
उत्कर्ष का आद शे निहित रहता है । वे ऐसे नियमों के रूप में होती हैं जिनके 
द्वारा दडतायक शासत करते हैं और प्रजा आज्ञापालन । इसलिए शिक्षा का 
उद्देश्य यह है कि बह लोगों में शुरू से ही विधियों के संस्कार जगाए (659 &) ; 
भर उसकी पद्धति यह है कि उनकी सनोवृत्तियों को इस तरह ढाले और उनके 
स्वभाव का इस तरह निर्माण करे कि वे सद्दृज स्वभाव से वही चीज़ चाहें जिसका 
विधि आदेश देती ही भौर उस चोश् को सहज अरुचि के साथ छुकरा दें शिसका 
बिधि भतिपेध करती हो (6563 8-0) । इस तरह स्वभाव दोनों रोतियों से 
बन सकता है-प्रत्यक्ष रीति से भी और परोक्ष रीति से भी। अगर तरुणों को 
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वास्तविक विधि वा सम्मान करने तथा उसके सारे नियमों वा पूर्ण ज्ञान प्राप्त 
कण की सील दी जाए, तो वह प्रत्यक्ष रोति से पाया जा सबता है (84 9) । 
अगर तरुणों को विधि की अतरंग भावना ओर स्वर थे अनुप्राणित कर दियो जाए 
और उन्हें मत की ऐसी चृत्ति अजित करने को शिक्षए दी जाए एजसके कारण हम सदा 
ही विधि के अनुसार कार्ये करते रहते हैं, तो इस तरह वा स्वभाव परोक्ष रीति से 
बन सबता है (यही एक-सात्र पक्का राषता और सच्ची शिक्षा हैं) । 


लिधि स्थिर रहती है, अतः शिक्षा का बढ़ तथा क्रम भी उसके समान ही 
(स्वर रहना चाहिए। प्लेटो का बादश मिस्र है! । बहुत समय पहुले, ; ठीक 0,000 
साल पहले, मिल्धियों ने समझ लिया था कि एंगीत ओोर शिक्षा की (जिद कि 
को ते जेते अपने रबत और स्वाद में स्वा-पदा लें, उन्हे एक 2 ह४48 
स्थिर देगा चाहिए; और एक बार प्रणाणिषों के स्थिर कर दिए कि का 
हारा स्थिध ा कड़ाई से पालन होता रहा है (653 0-४) । प्लैटो मिस्र 
युय-्बुगो व्कोघ ज और उसे वचपत के खेलों तक में लागू करना चाहता है। 
है कक अपनोन, + पियम, स्थिर हो, जब वच्चे अतादि काल से अचवित अपने 
जब खेल, तथा सेल के... > उन्होंने पहले क्रिया” ग्रातै-्गाते सेलते हो तब न तो 
एक गीत पर, में, "जता >साउन नियमों मे जिनका राज्य को तत्परता ईं 
का हिल 097 8 छ) करे विंषियों के पान के पीदेखवे वर 
न २० 
सित यह होती है कि लिसी भी व्यत्ति को पहेआा। ते हु रा 
न सुननी चाहिए कि चेक जिस रूप में आज दिखाई देते हे।»" - >«.े-माथ हं 
भी कभी रहे थे ; दोर अगर कध्नी फ्रेलों भे परिक्‍त्तेन हो गया, तो उशका 
स्थिर के इस प्रणात समुद्र मे भी हज़चल गड उठेगी और नए सेजों को तम्पस्तर 
मई वीढी परिपवंद बंद की होते पर विधियों मे भी उसी तरह परिवर्त्तत कर देगे 
जिस तरह पहले स्रेहों मे किए गए होगे (798 9-0) । जिप्त तरह भिम्र मे शृष्य 
और संगीत घाभिक संस्कार थे, उसी तरह उन्हे थूमान भे भी धार्मिक संस्कारों का रूप 
दे देखा चाहिए ; जो लोग उनमे किसी तरह का परिवर्तन सुझाएं, उन्हें इनमे भाग नहीं 
लेने देना चाहिए और अगर वे फिर भी अपनी जिद पर अडे रहे, ती इन पर धर्मं-विरोध 
का आरोप लगाकर उनके विंदद्ध कानूनी कार्यवाही करनी चाहिए (799 8-89) । 
यह मनोवृत्ति कलात्मक स्वतत्रेता के जनुकूल नहीं है और प्लेटो ते रिपब्लिफ की 
तरह लाॉंज में मी कला कै पुरो'मे बेडिया डाल दी हैं । म्लेटो ने साहित्य-सर्जना 
के नियम बनाए हैं और उसके प्रकार निर्धारित किए हैं . शोई भी कवि ऐसे ग्रीतो 





]. प्लेटो की रचनाओ विशेषकर परकर्शी रचकाओ मे पिद्च के प्रति बराबर 
लिर्देश मिलते हैं और उनसे सकेत मिलता है कि उत्तकी गिल-यात्रा के विषय 
मे अनुश्रुत्ति शायद रुच्ची है। उसने मिस्तियों के गणित-अध्यपन फ्री स्श्ह्गा 
व्ये है-- उनकी तुलना में यूनानी सुआर जैसे प्राणो हैं) उसने मिस्र के प्राचीत 
इतिहास-पुराण का गुंणगान किया है--"तुम शुवानी उद्धा बच्चे ही हो । कोई 
भी थरूवानी बयोवृद्ध नही हे” । (डिपाएस, 22 8) । इसके साथ ही उसने 
स्वीकार किया है कि “मिस्र मे बुरी चीजे भी हैं? (कांड, 654 छ)॥ 
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वी रचना नहीं कर संवता जो राज्य द्वारा मान्य विधि तथा ग्याय, सौंदर्य और 
श्रेय के विचारों के प्रतिपूल हों, और न कोई बवि अपनी रचना को उम्र समय 
तक प्रकाशित ही कर सकता है जब तक कि उत्ते सबद्ध न्यायाधीज्ञों और विधि- 
मरक्षकों ने देख न लिया हो और उसका अनुमोदन न कर लिया हो (80॥ :-79)। 
मंगीत और नृत्य का भी इसी त्तरर मे विनिममव होगा; पचास वर्ष से अधिक 
आयु के न्यायाधीश अतीत के सर्वश्रेष्ठ नमूने चुनेगे ॥ वे बवियों और मसंगीतवारों 
वी सलाह ले सजते हैं, पर उदर्ा सर्वोच्च वर्चाब्य विधिवर्ता की इच्छाओं वी 
व्याख्या करना और उन्हें कार्यान्वित बरना है (802 8-(:)। नाटक जोवित 
रह जाता है, पर हीत स्थिति मे । “ग्ीर चीजों वो हास्यास्पद चीज़ों से अलग 
बरके नहीं समझा जा सकता” और इसलिए मुखांत नाटकों की अनुमसि दी 
जा सकती है, पर दो शर्तों पर | एक त्तो यह कि नादुय-प्रदर्शत का काम तरीत 
दामों और अजनवी लोगो से लिया जाए (886 709-छ॥ और दूसरे नागरियों को 
उमके व्यंग्य वा लड््य कमी न वनाया जाए (935 5)४ । दुखात नादणों के प्रति 
प्लेटो का ब्यवहार और भी कठोर है । किसो भी दुखात नाटक का प्रदर्शन उसे समय 
तऊ नही किया जा सकता जब तक कि उसे दडनायकों केः सामने प्रस्तुत न किया 
जाए और जब ठक उतरी सम्मति मे उसकी श्चिक्षा विधियों थी शिक्षा के समान या 
उससे भी एयादा अच्छी न हो (87 00) ।इन विनियमों में प्लेटो वे “दुराराध्य 
और सेंद्धातिक शासन-प्रणाली” का समर्थन करने की उसी प्रवृत्ति का परिचय दिया 
है जिसवा परिचय राजनीति केः साहित्यिक विचारक तव से अब तक अक्सर देते 
माए हैं? । प्लेटो में सिद्धांव को अत्ति तक से जाने थी जो प्रद॒त्ति पाई जाती है, 
उसका सबसे आश्चर्यजनक लक्षण यह है कि जिप्त क्षेत्र को हम सहज रूप से ध्लेटो 
वा क्षेत्र सममते हैं, उमी क्षेत्र मं वह सबसे अधिक निर्मम है । प्लेटो अपने संबंध मे 





. (829 (८-7) मे प्लेटो ने एक और नियत्रण वा संवेत दिया है । उमरका 
सुझाव है कि यशस्वी व्यवितयो पर गीतों वी रघना उन्ही व्यवितमो को करनी 
चाहिए () जिनकी आयु पचास वर्ष से अधिक हो; और (2) जिन्होंने 
स्वय भी अच्छे और नेक काम किए हों (जैसे वेलिगटन दे ड्यूनः के निधन 
पर टेनीसन का गीत)। घर, अगर महान्‌ ड्यूक के निघन पर पाम्रस्टेन 
गीत लिखने वैंठ जाए, तो वह टेनीसन के गीत की तुलना में हैय काव्य 
तो होगा ही, उसमे नंतिक शक्ति भी कम होगी । परतु प्लेटो यह भूल 
गया है, भौर स्वयं कवि होने के नाते यह भूल कर सकता है, कि कवि 
सहानुभूतिपूर्ण कल्पना की प्रतिमा से सपन्‍न होता है। 

2. जो हास्य कवि या व्यंग्यकार नागरिक का मज्जाक उडाता है उसे निर्वावन 

का दड मिलता है । इस नियम के अनुमार अरिस्टोफेन्स का एथेंस से 

निर्वासन हो सकता था (तथापि, प्लेटो ने निर्वासन के विकल्प के रूप से 
तीन भिनाए के जुर्माने की अनुमति दी है । इससे अरिस्टोफेस्स भिखारी 
बन जाता) । 

साहित्यकार की सिद्धांतश्रियत्ञा के गुण से संपन्‍्त प्लेटो ने सामाजिक और 

कलात्मक जीवन में व्यवस्था का सौंदर्य तथा वितियमंन का सम्मोहन भरने 

का अयत्व किया है। फिर भी, साहित्यकार सदा अपना नियमन नही करते 
ओर दूसरों के द्वारा अपना नियमन तो उन्हे बिल्कुल भी ब्रभीष्द नही होता । 
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इस तरह का वद्तव्य अस्वीकार कर देता हैं। वह साहित्यकार नहीं है, विधिकर्सता 
है , और जिस तरह उसने रिपब्लिक के दसवें खड़ मे विधिकर्त्ता को होमर से 
ऊँचा माता है, उसी तरह छसने लॉज़ में विधिकर्त्ता तथा दंडनायक को संगीतकार 
तथा कवि से ऊँचा स्थान दिया है । विधिणी न्याय-निष्ठा के प्रति उसका उत्साह 
उसकी कली के ऊपर--जिसके बारे मे बह अर्घत घा--हावी हो गया है। प्डैटो 
ने कुबि-धर्म त्याग कर विधिकर्ता वा धर्म प्रहण कर लिया था, अत. वहें कवियों 
के प्रति निर्मेम था । 


ऊपर जो कुछ फहा गया है, उससे ज्ञाहिर है कि जहाँ तक प्लेटो के राज्य 

के तरुणों को शिक्षा का--कम से कम संगीत की शिक्षा का--सर्वंध है, उसे उन्तका 
शिक्षा-तम बडा नीरस रखा है । प्लेटो स्थिरता के लिए उत्सुक है और वह तरुणों 
के मार्ग से ऐसी हर चीज हटा देना चाहता है जो उन्हे मड़काएं गा विगाडे ; पर 
उस पर यह आरोप लगाना अनुधित नहीं हे कि अपनी इस उत्कृठा भें वह उपक्रम 
के सोते सुखा डालता हे औौर इुचिं-स्वातत्य का गला धोंट देता है और में दीनों 
ऐसी चीज़ हैं जिमकी किसी भी शिक्षा-प्रणाली को उपेक्षा नहीं करनी चाहिए 
बल्कि जिन्हे उचित दिशा देनी चाहिए । इसका उतना महत्व नहीं कि हमे किल- 
किन चीजो की शिक्षा मिलती है; ज्यादा महत्त्व इस वात का है कि छिक्षा की 
प्रक्रिया मे हम किस तरह की मानसिक शक्ति का विकास करते हैं और नई 
रौतियों, त्ए लेखको तथा नए सगीत के प्रति थुवकों का उत्साह अंततः विकासशील 
मन का उदात्त उत्साह होता है। हम जो प्रोढ या बूढे हैं, यह जानते हैं कि “प्राचीन 
कविताओं में ऐसो अनेक कविताएं होती हैं जो पुरानी होने पर भी अच्छी हों” 
(802 8) ; पर हर ब्यवित को श्रेम की स्वयं तलाश करमी चाहिए और हर युवक 
अपने आप ही अपनी विशिष्ट खोज करनों चाहेगा। जीवन में स्थिरता होनी 
चाहिए, वितु इसके साथ ही उसमे विकास भो होना चाहिए ओर उसमें विकास तभी 
हो सकता है जबकि वह पुराने साँचे तोडकर नए साँचे गढ़ें। कत्रा समाज-सेवा को 
साधन हो सकती हैं, कितु अगर घह समाज-सेवा की बंधी-वेंघाई घाराओं में प्रवाहित 
हुई, तो बह कला न रहेगी । नृत्य, गान और सगीत, कविता, भाटक और कला--ये 
सब बाधित जलधाराएँ हीं, उन्मुक्त जलधाराएँ हैं जो पर्वतों के भाचल से फूट कर बहू 
निकलती हैं और बहुते-वहंते अपनी राष्टे बनाती जाती हैं। यह सच है कि किसी 
मडली विशेष की अपनी विलासितापूर्ण और विजातीय कला हो सकती है परतु अगर 
यह कला बुरी है, तो जनलाधारण की रुचि-- जिसमे प्लेटो का विश्वास नही था और 

जिसकी जगह उसने राज्य के विनियमों को रखते की कोशिश की -- उसे मार ढालेंगी 

और उसे मरने के लिए छोडा जा सकता है । 


(ख) शिक्षा पर राज्य का नियंत्रण 


स्लेटो ने निर्णप किया और उसका निर्णय राजकीय विनियमन के पक्ष में 
हुआ । उसके अतेक विनियमों से आज की पीढ़ी के लोगों की सहज असहमति है, 
फिर भी उसका सामान्य शिक्षा-सिद्धात न केवल अपने समय के व्यवहार से बाफी 
आगे बढा हुआ है, वल्कि मुछ हृ्टियों से वह हमारे युग के व्यवहार से भी आगे ही 
उहरता है। आजकल के राज्यों की अपेक्षा प्लेटों ने अपने राज्य में शिक्षावों 
उच्चतर स्थिति और शिकक्षा-मंत्री को उच्चतर पद दिया है। उसके राज्य में शिक्षा- 
मंत्री की आयु पचास वर्ष होगी, वह विवाहित होगा, सके बच्चे होंगे और वह सारे 
दंडनायकों के निर्वाचक-मंडल द्वारा विधि-सरक्षकों में से चुना जाएगा । हम देख ही 
चुके हैं कि शिक्षा-मंत्री ना पद सबसे बड़ा पद होगा और वह राज्य का “प्रधान मंत्री" 
होगा। इसके दो कारण हैं। पहला कारण तो यह है कि बच्चे उसके वियंत्रण में 
रहते हैं, और “यदि प्रकृति मे कसी चीज़ का आरंभ घुम हो और वह अपने 
स्वाभाचिक उत्कर्ष की दिश्या में सही ढंग से चले, तो इसका उसकी उचित परिणति 
पर सबसे अधिक प्रभाव पड़ता है” (765 छ)। दूसरा कारण यह है कि उसका 
शिक्षा पर निमंत्रण रहूता है, ओर “अगर व्यक्ति समुचित शिक्षा तथा प्रखर प्रतिभा 


. एक पीढ़ी आसानी से दूसरी प्रीढी की आलोचना करती है ; और प्लेटो को 
पीढी तो हमारी पीढी से तेईम शताब्दी दूर है । हो सकता है इस शताब्दी के 
अल में हमारे पोत्र समाजवादी गणराज्य भे रहे और प्लेटो तथा सारे बीते 
युग के बारे मे वे हमसे वहुत मिन्‍न ढंग से विचार करें। कुछ भी हो, हमें 
यह सदा स्मरण रखता चाहिए कि घ्लेटो ने अपनी पीढी के लिए लिखा था, 
हमारी पीढी के लिए नहीं । आजकल का महान्‌ राज्य, जहाँ हर चीज़ 
विद्याल पैमाने पर होती है, अपने ही बोफ से यात्रिकता और एकरूपता 
की ओर प्रवृत्त होने लगता है। यूनान के छोटे-छोटे राज्य एक नवीनता-प्रेमी 
नागरिक या एक छोटी सी नई उद्भावना से क्षुब्ध हो सकते थे । अरिस्टाटल 
की पॉलिटिक्स के पाँचरईवें खंड में इस तरह के अनेक उदाहरण दिए गए हैं । 
इसके अतिरिक्त, यूनानी राज्य उन अस्थिर-चित्त युनानियों के घर थे, “जो 
सदा किसी न किसी नई चीज़ पर लद्टू रहते थे” ॥ 
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से संपत्न हो, तो वह समूचे प्राणि-जयतू से सबसे अधिक दिव्य और सम्य बन जाता 
है, पर अगर उसका शिक्षण उचित रौति से या उपयुक्त रीति से नही होता, तौ वह 
घरती के सारे प्राणियों मे सबसे अधिक दुर्घ्व हो जाता है” (766 ७) । 


शिक्षा-पत्री का कार्य है व्यायाम-शालाओं और विद्यालयों मे भ्शासत तथा 
शिक्षा का सचालन करना, उपस्थिति का नियमन करना और इमारतो की देखभास 
करना (764 9) | न्‍्यायाधीज्य, या कह जाए परीक्षक और निरीक्षक जिनका व्यायाम 
तथा सीत दोनों म प्रतियोगिताओं पर नियंत्रण रहता है और जो पुरस्कार देते हैं, 
सीधे उसकी अधीनता में आते हैं । सगीत के दो परीक्षक होते हैं. जिन्हे आम सभा मे 
संगीत-अंमी व्यवित निर्दाचित करते हैं॥ इन लोगों को जुर्माने के डर से सभा में 
जवरन उपस्थित होना पड़ता है । प्ंगीत-परीक्षकों के लिए सगीत का भी वुछ विशेष 
ज्ञान गावइषृणक होता है | समझा जाता है कि ध्यापाम्त के परीक्षक सभ्ती तोग हे' 
सवते हैं, अत. इसके तीन परीक्षकों को भाम सना द्वारा जिसमें पहले तीन बर्गोंके 
सदस्य उपस्थित होने के लिए बाध्य होते हैं, दूसरे और तीसदे वर्गों के सदस्यों में से 
चुना जाता है (१65 »--0)॥ इस प्रकार, जहाँ प्लेदो मे सही शिक्षान्मती और सही 
परीक्षक तथा निरीक्षक पाने के सबध मे पर्पाप्त विस्तार से पिचार किया है, वहां 
उसने अध्यापको को, ठेठ यूनानी अदा मे, दो-चार शब्दों मे ही चलता कर दिया है। 
वे आवासी विदेशी होंगे ओर उन्हे वेतन मिलेगा (804 ०--0)। नागरिक से 
अंदनिक कार्मे करने की उम्मीद नहीं वी जा सकती । उसके लिए यह काम लम्जान 
जनक होगा भौर न उससे यही उम्मीद वी जा सवती है कि बह प्रारभिक शिक्षा 
देने का कार्य करेगा क्योकि भारभिक शिक्षा के बारे मे आज भैत्रेजों की भो सामास्य 
विचारधारा है, सामान्य गूनानी हृष्ठि मे बह उससे भी तीची शेणी फी चीज़ भावी 
जाती थी--वश्चसें कि उससे भीचे कोई श्रेणी हो सकती हो । एथेंस मे विद्यालय के 
शिक्षक का पद शिल्पी के पद की अपेक्षा नीचा था; वर सम-सामग्रिक तथ्यों के 
आयार पर प्लेटो का हृष्ठिकोण आसानी से समझा-समझायां भले ही जा सके, परतु 
चह प्लेटो के गौरव के अनुकूल कदापि नहीं । यूनानी शिक्षा-सिंद्धात की एक त्रुटि यह 
है कि इसमे शिक्षक का महत्त्व ओर कार्य विल्कुल नही समझा गया है। आधुनिक 
शिक्षा-सिद्धात भे चरित्र का विकास निर्धारित करने मे वेयवितक अनुभावन (३०४४८३४- 
#ंणा) बी. महत्ता स्वीकार की जाती है, शिक्षक का व्यक्तित्व जो असर डाल सकता 
है, उस पर जोर दिया जाता है और शिक्षक की स्थिति को उन्‍तत करने तथा उसके 


. फ्रीमैद ने स्कूल आऑक हेलास मेपृ० 8 पर दो अवतरण उद्धृत किए हैं जिनमे 
से एक डी क्ीरोदा ($35) से है और दूसर। सूत्तियन (मेनिप्पत बेल सेकि- 
बोल, 97) से। पहले अवतरण में डिमास्थेनीज़ ने यह ताना कस कर 
आाएश्वाइन्स का अप्रमाव करने का प्रयत्न किया है - “तुमने पंढना और 
लिखना सिखाया: मैं विद्यालय गया था? । दूसरे अबवरण मे तुसियत ने उत 
सिक्षक्ों की चर्चा की है “जो दरिद्रता से विवश होकर या तो मछलियाँ 
बैचत हैं-प पढने८लिखने की आर भिक शिक्षा देते | 
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प्रक्षिक्षण में गुधार परने वी जावश्मवता भानी जाती है--पही ग्ुनानी शिक्षा्यर््धाति 
से उसवा भेद है! 


अयर शिक्षक के प्रति प्लेटो वा व्यवहार यह मिद्ध करता है कि वह अपने 
सुग के पूर्वाप्रहों की सीमाओं से बंघा हुआ है, तो अन्य क्षेत्रों मे बहू समन्‍्मामय्रिक 
पूर्वाग्रहो से ऊपर उठ गया है | एयनी माता-पिसा अपने बच्चों वो विभिन्‍न विपयो 
के लिए विभिन्‍न श्षिद्षकों के पास भेजते थे ; प्लेटो ने एक ऐसे विद्यालय वी पैरवी की 
है जिससे सूमी विषय पढ़ाने के लिए अध्यापक हो (804 70)। इस भ्रस्ताव के पक्ष मे 
कहने के लिए उसके पारा बुछ नही फिर भी मह प्रस्ताव बहुन महत्व वा है॥ जिस 
विद्यालय में मभी विषयों बी शिक्षा एवं अध्यापक-मंहल दे उस विद्यालय के शिक्षण 
में नए भाणों का सचार होगा, परादय-चर्याओं में अतसंवध स्थापित होगा, उनसे 
व्यवस्था भाएगी और उसके सदस्य सभान स्थर तथा परंपरा से प्रभावित होंगे। वहा 
गया है कि यहाँ प्सेटो ने मध्य युग के ग्रामर श्वूल की पहले से श्परेपा प्रस्तुत कर 
दी है? । हम इतना अपनी तरफ में जोड़ सवते हैं कि उसने बहुत दूर से आज के 
पब्लिक स्वूल वी भविष्यवाणी कर दी है वर्योकिः उसके विद्यालय! के साथ व्यायगाम- 
बालाएँ और घेल के मैदान भी सगे हुए हैं। प्लेटो ने जिस एक नई थात वा और 
सुझाव दिया है, उसवा भी कम महँत्त्व मही है। एयेनी माता-पिता को आडादी थी 
चाहे अपने बच्चों को स्वूल भेजें, घादे ने भेजें । प्लेटो ने सारवंभीम अनिवार्य शिक्षा 
व्यवस्था की पैरवी पे है, “बच्चे जितने माता-पिता के होते हैं, उससे अधिक राज्य 
के” (804 2) प्लेटो ने एफ नई बात और वढ़ी है (और यह उसवा सबसे प्रचड़ 
सुधार है) : लड़कियों की लड़कों के ममान ही शिक्षा मिलनी चाहिए | एपेंस में लड़कियों 
को घर की चहारदीवारी में रखा जाता थाओर उनवी शिक्षा का क्षेत्र भी बड़ा 
सुंतीर्ण होता था । प्लेटो उन्हें खुली हवा में लाना और राज्य के समान जीवन में 
भागीदार बनाना चाहता है । सच पूछा जाए तो प्लेटो ने सह-शिक्षा की पैरवी नहीं 
की; पर उसने इस वात की निश्चित रुप से पैरवी वी है कि व्यायाम तथा संगीत 
में लड़के-लड्वियों को एक-सा प्रशिक्षण प्राप्त हो | 


3. प्लेटो ने शिक्षक के लिए केवल एव चीज जहरी टहराई हे--एसे लॉ में 
दिए गए उपदेश याद करने चाहिएँ और उतका अनुमोदन करना चाहिए 
(8४११ 70) रे 

2. बर्नेंट, प्रीक फिल्मोंसफ़ो, पृ० 3[] | प्लेटो का सुझाव है कि विद्यान्नसों और 
व्यायाम-शाल्ताओं की तीन श्रेणियाँ तो नगर के बीचो-बीच हों (हम सोच 
सकते हैं कि वे एक दूसरे के समार्नातर हों) तथा व्यायाग-शालाओं और पेलों 
के मंदानों की तीन श्रेणियाँ जिनमें घुड़खवारी और तोरंदाजी वी जा सके, 
नगर के बाहर (804 8)॥ 


(ग) लॉज में प्रारंभिक शिक्षा का विधान 


लॉल मे प्रारभिक शिक्षा की जिस योजना का प्रस्ताव कियां गया है, वह 
पालने से ही आरंभ हो जाती है । जब तक बच्चे त्तीन साल के न दो जाएँ, तब तक 
नसों को उन्हे अपनी वाहो मे रखना चाहिए । अगर बच्चों को वहुत जए्दी अपने पैरों 
पर चलने के लिए विवश कर दिया गया, तो उनकी उठान सीधी नहीं होगी, और 
जब तक उन्हें चारों ओर घुमाया नही जाता और ऊपर-नीचे नहीं किया जाता-- 
(मानों वे सदा 'बढठिन स्थिति में हों), तब तक ने तो उनझो शरोर पुष्ट होगा, न वे 
अपना भोजन पचा सगे (789 0), ने उनके स्वभाव में शांति आएगी और न वे 
डर के दोरों से छुटकारा पा सकंगे । एस तरह के डर से छुटकारा तभी मिलता है 
जब दारीर को धीरे-धीरे हिलाया-डुलाथा जाए (79] 8)। चोखना-चिल्लाना और 
उछलना-बूदता बंढते हुए बच्चे की निशानी है। यह चीख-चिल्लाहद और उछल-बूद 
ही मात्रा और स्वर के प्रभाव से धीरे-धीरे भाते ओर नृत्य की दिदा में मोडी जानी 
चाहिए (664 8--665 8) | इसके साथ ही, पहले तीन सालों में बच्चों से न तो 
ज्यादा लाड-ध्यार क्पा जाना चाहिए और न उन्हे बहुत अधिक वाडनीा दी जाती 
चआहिए ५ सही स्थिति दीच की स्थिति है जिसमे त तो हर चीफ बच्चे को खुश करने 
के लिए वी जाएं, न उसके साथ अनावश्यक सख्ती बर्ती जाए (792 ८---0)। 
तीन साल के वाद इच्या-शर्रित दिखाई पड़ने लगती है कोर दंड देना घुरू किया 
जा सकता है । खेल भी जरूरी होते हैं, कितु इस जायु के बच्चों में मनोबिनोद का 
सहज तरीका पाया जाता है ओर ये बच्चे जहाँ भी इकट्ठ होते हैं, अपने लिए 
कोईन कोई खेल निकाल ही लेते हैं (793 छ-794 8) ।॥ नयों को चाहिए 
कि वे इस आयु के बच्चों को गाँव के मदिरों में ले जाएँ; जब बच्चे खेलते हों, तब उन्हें 
अनुशासन में रखे ; राजकीय दिरीक्षिकाओं को चाहिए कि वे मसों को अनुशासन में 


. प्लेटो में खेडो के नियमन के वारे से जो सुझाव दिया है, वह स्पष्ट रूप से जरा 
बडी उम्र के बच्चो के लिए है । 
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रखें और सामान्य रूप से विधि-निर्षेधों का पालन कराएँ/। छह वर्ष की उम्र में लड़कै- 
सड़मियों को एक दूसरे से अलग बःर दिया जाता है : लड़वेः लड़को के साथ मिलें- 
जूते मोर लड़वियाँ सडकियों मे साथ (794 0)। अब अध्यपन आरभ होता है, 
पर सिफं शारोरिक व्यायाम के रूप से । सड़कों वो घुड्मवारी, सीरदाजों और गोफत 
आअलाना सिषाया जाता है। यही नसरतें लडवियो को सीसनी पड़ती हैं। प्लेटो ने 
इन कररतों के, सामास्य रूप से व्याथास के, सैनिक उद्देश्यों पर जोर दिया है । 'सैली 
को इस तरह नहीं सेलता है मानों वे उपादा अच्छे सिपाही और नागरिक बनाने के 
साधन हों? । मही कारण है कि लड़कियों को भी उतनी ही शिक्षा मिलनी चाहिए 
जितनी कि लड़कों को । प्लेटो के राज्य मे महिलाएं भी एक दिन पुरुषों के समान ही 
देश के सिए युद्ध करेंगी । 


], बच्चों के सामाजिक संपर्क की इस व्यवस्था के साथ किशोरों ओर किशोरियों 
के नियमित मिलन-स्थलों के बारे मे प्लेटो के सुझाव (पीछे अध्याय 4--घ 
देखिए) की तुलना की जा सकती है। यह भी अपने ढंग से आधुनिक किडर- 
गार्टन के समान है । 

2. अगर प्लेटो ने व्यायाम-दिक्षण के सैनिक प्रयोजन पर जोर दिया है , तो इस 
का कारण ग्रह नही है कि बहू संन्यवादी हे (पीछे अध्याय 3--ग से तुलता 
कीजिए); वह इस वात के लिए उत्सुक है कि व्यायाम में व्यायाम की खातिर 
ही अति न हो (ऊँसी कि धूतान में प्रवृत्ति थी), बल्कि उसका एक प्रयोजन 
हो और वह इस प्रयोजन द्वारा मर्यादित और नियंत्रित हो। 


(घ) लॉज में माध्यमिक शिक्षा का विधान 


शारीरिक व्यायाम और विशास वा समय दस वर्ष की आायु तक रहता है। 
प्लेटो ने महु वही नही बताया कि इसके साथ सगीत की शिक्षा भी चसेगी या नही 
पर, यह मानना उचित होगा कि प्लेटो ने जित अन्य व्यायामों का उल्लेख किया 
है, उनके साथ नाच-गान भी चलता रहेगा। दस वर्ष की आयु होने पर शिक्षा 
का घहूं सोपान झआारभ हो जाता है जिसे शायद माध्यमिक शिक्षान्मोपान बहां 
जा सकता है! | भव मच पर बच्चा मही बल्कि सवूली लड़का आ गया है ॥ यह 
लड़का सारे आणियों मे संबसे अधिक दुर्निवार होता है क्योकि अव्यवस्थित और 
अस्पिर विधार का स्लोत होता है (जो बक्न्य प्राणियों वेः भीतर नहीं होता) और 
उसमे धुर्तता, सतर्कता तथा धृष्टता बूट-बूट बर भरी होती है (808 9) । उस 
प्र क्टोट नियत्रण रखने की आवश्यक्ता होती है। एक अध्यापक उसे स्वूल ले 
जाएगा और उसके आचरण पर निगरानी रफ़ेगा ; अध्यापकों और अध्ययन के द्वारा 
उसका वैसे ही सुधार-संस्कार होगा, जैसे स्वतत्र व्यवितयों का सुघार-संस्कार होता 
है; और प्लेटो ने प्रत्येक नागरिक को इस बात तक का अधिकार दिया है कि पह 
उसे (और उसके अध्यापक तथा शिक्षक तक को) उसी तरह ढीक करे “जिस तरह 
लोग दासतो को ठीक करते हैं” । उसे पौ फटने तक उठकर स्तूल रवाना हो जाना 


], पहुँची बवस्था, जो छह से दस वर्ष तक चन्नती है, प्रारंभिक अवस्या कही 
जा सकती है और यह तीन से छह वर्ष तक वी फकिडरगार्टन अवस्था के 
बाद आती है। यद्यपि इस अवस्था को प्रारभिक अवस्था बहा जा सकता 
है, पर हमे याद रखना चाहिए कि इसमें पढ़ना, लिखता भौर हिंसाव 
सीखता शामिल नहीं है । प्लेटो ने सदा व्यायाम-शिक्षण बीअवधि हमसे 
बहुत अधिक रखी है | ओर यही बाद में अरिल्‍्टाटल ने भी किया | इसी 
तरह हमे याद रखना है कि दस से सोलह वर्ष तक वा माध्यमिक शिक्षा- 
सौपान बुछ्ध दृष्टियों से हमारे प्रारभिक शिक्षा-सोपान के अनुरूप है। इसमे 
पढ़ना, लिखदा और हिसाव सीखना तो शामिल है ही, ज्यामिति, कुछ 
खगोल विज्ञान और संगीत दा भी समावेश है । 


7 ॥] साँस में भ्राप्पमिक शिक्षा का णिपान 573 


चाहिए (प्लेटो ने लिखा है कि हममें से जधित्तर लोग बहुत सोते हैं | सभवन:, 
ध्लेटो के इस विचार वा बारण यह रहा हो कि उम्रे अपने बुढ़ापे से नीद कम जसरी 
लगती होगी)। डिदगी थोडी-सो है और पूर्ण शिक्षा, यहाँ तवा कि सतोपजनक 
शिक्षा भी, चहुत समय चाहतो है । यह “सारे श्राणियों में सदसे अधिता दुनिवार” 
प्राणी को रृष्टसाध्य और अश्थिवर सगे सती है , लेकिन स्यवार मे प्लेंटो 
स्वूत्वी सड़के से बहुत अधिक माँग नहीं करता । उसे साहित्य बग अनुशोलन बरना 
चाहिए और इसलिए पना-लिफना सीसना चाहिए , उसे विपंची की कुछ जानतारी 
प्राप्त करनी चाहिए , हिसाव-क्ताब पर उमशा अधिझार होना चाहिए। इनमें 
अकगणित, तथा ज्यामिति के ये सारे तत्त्व आ जाते हैं. जिगको युद्ध, गह-प्रदध तया 
नागरिय वार्यों में आवश्यक्ता पड़ती हैं; और उसे संगोल-विन्ञान की भी कुछ 
आर भिक बातें आनी चाहिएँ जितसे प्राग समसने में मदद मिलती है (809 0) ॥ 
अस्तु, इस शिक्षा-सोपान में तोन विषय रहते है- साहित्य, संगीत, और आरमिक 
गणित । साहित्य का अध्ययन सीन वर्ष तक यानी दस से तेरह बर्ष वी आयु तक 
चनेगा । संगीत का अध्ययन तेरह वर्ष वी आयु पर बारम होगा और गोतह बर्षे 
तक घलंगा। प्लेंटो ने यह नहीं बताया कि समीत का अध्ययन विस आयु पर 
आरंभ होगा, पर गणित के अध्ययव वी भाँति यह भी सोलह वर्ष छी आयु पर 
समाप्त होगा । साहित्य के अध्ययन में दो बातें शामिल हैं-परहता और लिज़ना 
सीखना तपा यूनानी साहित्य के गोरय-ग्रषों को कठस्यथ करना।॥ गह जशरी नही 
है कि वाष्द सह-सह कर लेखन के क्षेत्र मे पूर्णत्व प्रॉप्त दिया जाए-यहाँ हमे 
बताया गया है कि शिक्षा-व्यवहार में भेद है। कुछ छोग चाहते हैं कि लड़के ववियों 
के सारे के सारे वाध्य-प्रधों वो कठ कर ले और बुछ्ध चाहते है कि ये उनके चुने 
हुए जंशों वो ही याद करें (80 8--8[] 6)। प्लेटो का झुझाव दूसरी प्रथा 
बी और है। कषियों ने सभी चीजें ठीक नहीं वही हैं (पह बात रिपक्लिक में पहले 
ही कही जाचुकी है) और अगर यह स्थिति है, तो कविता या अधिक अध्ययन 
गुवकों के लिए खतरनाक है । पर कविता के अलावा गद्य भी है। यह वठिन 
थिपय है। गय में अनेक सतरनाक रचनाएँ हैं । कल्पना की जा सकती है कि यहाँ 
सकेत वैज्ञानिवों और सोफिस्टो वो रचनाओं को भोर है । प्लेदो ने इतिहासवारों 
का कही उल्लेख नहीं किया है । प्लेटो, जो विधिवर्त्ता के यौरव-गान के लिए 
सदा भ्स्तुत है, इस कठिनाई का तत्काल समाधान निकाल संता है। लॉस में दिए 
गए प्रवचन बहुत उच्च कोटि के हैं; शिक्षा-मंत्री के सामने इनसे अच्चा कोई समूना 
नही रखा जा सकतों ; और अगर शिक्षकों से बहा जाए कि वे शिक्षा देने का 
अधिकार पाने से पहले इन प्रवचनों का या इसी तरह के अन्य प्रदचनों का अध्ययन 
करें और उनकी संस्तुति करें तथा शिप्यों से कहा जाए कि वे इन प्रदचनों को अपने 
शिक्षकों से सीखें-समझें, तो अच्छा ही रहेगा (8 7-8) । इस तरह उन्हें 
विधियों का भी ज्ञाद प्राप्त हो जाएगा और विधियों को अंतरात्मा का भी और ये 
नागरिक उत्कर्ष की राह पर-जो शिक्षा का साध्य है--हंसते-मुस्कराते अपने 
कदम बढ़ा सकेंगे! । 


]. फ्रोमेन (स्कूहस ज्ञाफ हेलासू, प०]09--22) ने लिखा है कि संभवत: 
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जहाँ तक सग्रीत का संवध गान और नृत्य से होता है, उत्तबा अध्ययन दस 
वर्ष की आयु से पहले ही हो चुकता है । ठैरह वर्ष की आयु से वाद्य सगीत का 
अध्ययन आरभ हो जाता है । प्लेटो ने यह नहीं दताया कि. लडकों (और लडकियों) 
को विपची-वादन की शिक्षा दी जाएं, या उसके विभिम्न सुर मिलाने कौ भौर 
दूसरो के विषची-वादन को समझने वी ही शिक्षा दो जाए; पर एक वात के सवध 
में उसकी सम्मत्ति स्पष्ट हैं-लडके-लडकियाँ जिस संगीत का अभ्यास करें, वह 
सरल होता चाहिए और उसमे ऐसी कोई उत्तभनें नही होनी चाहिए कि "तादो से 
तो एक तरह के स्वर मिकलते हों और सुरकार ने दूसरी ही तरह के स्वर दिए 
हो” । प्लेंदो चाहे गीतों के सबध भे विचार कर रहा हो, चाहे वाद्य सगीत- 
के, उसे सबसे अधिक थिता यह रहती है वो सारी सगीत-रचनाएँ नैतिक दृष्टि 
में उपयुवत होनी चाहिएँ (82 0) । संगीत-रचनाएं भनुदृतियाँ होती हैं भौर 
उनमे मनोदशाओ अथवा मनोटागों का अनुकरण होता है । अस्तु, मनोरागो वी 
सभीतात्मक अनुकृति कौ श्रोता के मन पर प्रतिक्रिया होती है और श्रोत्ा के मन 
में भी वैसे ही राग का उन्मेप या संचार हो उठता है । अगर वह मन की किसी 
साधु प्रद्नति की भनुकृति हुई, तो वह थ्रोता को ललकारती है और उनका 
आह्वान करती है कि बह अपने मूल रूप के अनुडूल बने, बह अनुकृति से प्रमावित 
होकर सच्ची साधुता के अर्जन में जुट जाएं (82 8) । गन में सहानुभूति 
की प्रवृत्ति जगाने में संगीत विशेष रूप से प्रभावशाली रहता है वयोकि घह 
अनुकरणात्मक कलाओं मे सर्वेश्रेप्ठ होता है। इसके दो कारण हैं॥ पहला कारण 
तो यह है कि संगीत जो अमुरृतियाँ प्रस्तुत करता हैं, वे मूल के सदसे निकट होती 
हैं और वे मूल को पूरो सजीवता और सच्चाई के साथ पेश करती हैं । दूसरा कारण 
यहं हैं कि संगीत सबसे अधिक सुख देता है और चूंकि वह जिस भूल का अनुकरण 
करता है, उसके साथ सुख का धनिष्ठतम सर्वेध स्थापित कर देता है, अत: बह हमे 
उस सूंल को चाहने की ओर उत्तकां अनुकरण करने की भी सबसे अधिक प्रेरणा 


एथेंस के सगीत-शिक्षक एश्ेनी विधियों के “सभीत मे ढले हुए छंदोवद्ध रूप 
की शिक्षा दिया करते थे जो सोलीन-प्रणेत माना जाठा था” और उसने 
ध्लेंटो के प्रोदेगीरस (326 7) से यह वक्‍तब्य उद्धृत किया है कि जब 
लडके स्कूल छोडते हैं, तव नगर उन्हे विधियों का ज्ञान प्राप्त करने के 
लिए बाध्य करता है” । यहाँ प्लेटों के ध्यान में शायद प्रस्ताबताएंँ हैं, 
विधियाँ नहीं, और इनमे से वुछ प्रस्तावगाएँ श्रेष्ठ रचनाएँ है । 

१. इस समृतरी प्रक्तिया में तीव सोपान या तत्त्व हैं: () गूल प्रवृत्ति, ; (2) 
सगीतात्मक अनुदहृति ; और (3) सहुदय के मन मे उठने वाली प्रवृत्ति जो 
सग्रीतात्मक अनुदृति के प्रभाव से उत्पन्न होती है | सगीत ठथा उम्रके 
नैतिक स्वरूप का तर्क लॉस के दूसरे खड़ मे, विशेषकर 667-8 मे, 
दिया गया है (जिस तरह लॉज़ का दसवाँ खड घमं-सड है, उस्ती तरह इसरा 
आंड सगीत-खड़ है) । सग्रीत के प्रभाव के सवध मे त्रोटेगोरस मे और 
निश्चय हो रिपब्लिक में इसी तरह का हृष्टिकोण व्यक्त किया गया 
है (326 /--9)। यहाँ यह कौर कह दिया जग्रए कि अरिस्टाटल ने 
पॉलिटिबस (ज़ड शा) में ध्लेडों के सामान्य विक्षा-प्िद्धात वी तरह 
उसके सगीत-सिद्धात को भी अग्रौक़ृत और स्पातरित किया है । 


सॉन में माप्यपिक शिक्षा का विधान हाई 


देता है। स्वमाव-निर्माण कासगीत से बढ बर और कोई साधन नही है। लोगों वी 
भावनाओं मे विधियों की अंतरात्मा का स्वर पके के लिए भी दससे बढ़कर 
कोई और श्ितशञाली तत््त नही है (859 0--2) | वर, अगर प्रेरणा की घाराओं 
में यह सदमे अधिक मप्राण है, तो यह भी महत्वपूर्ण है कि दस पर नियत्रण रखा 
जाएं और दसगे मही प्रेरणा दिलाई जाएं। उसका मूल्यातन उमके सौंदर्यात्मक 
वैश्विष्टूप के आधार पर-न्यानी वह जो सुख देता है, उसके आयधार पर -नहीं 
होता चाहिए क्योंकि सु तो उसके व्यापार का एक संयोग या सहचर मात्र होता 
है । उमवी परस वी वसौटी तो बड़ होती चाहिए कि उसने जिस मूल का अनुरउरण 
किया है, उसका नैतिक सूल्य-महच्व क्या है और उसका क्या नैतिक प्रमाव पडवा 
है । इमलिए साख के राज्य में जिम सगीत वी शिक्ला दो जाएगी, वह संगीत ऐसा 
होता चाहिए जिसमे स्वस्थ नैतिवता का पुट हो (659 #&)। और यही कारण है 
कि प्लेटो सगीव-रचनाओ के सूल्य-महत््व थी जाँच करने के लिए पास वर्ष से 
अधिक आयु के न्‍्यायाय्रीश्ञों वी सस्या स्थापित करना और मिख के ढंग पर सदा 
के लिए उनके प्रकार स्थिर कर देना चादहेगा। 


गणित के अध्ययन पर विस्तार में विचार करते समय (8]7 5--822 8) 
ब्लेटो के मन में यह धारणा रही है कि उसके गहत अध्ययत में सत्र लोगों के नहीं 
बेवल कुछ ही लोगों, अनुमानतः नैश परिषद्‌ के तरुण सहयोगियों, के ही प्रदृत्त होने 
की कावेश्यवता है । गणित का अध्ययन उसी सीमा तक होना चाहिए, “जहाँ तक 
आवश्यक हो” और ऊपर जो झुछ कटा गया है, उससे इमेज अभिप्राय यह हो सकता 
है कि उसका अध्ययन उसी सीमा तक होना चाहिए जहाँ तक वह व्यवहारिक रूप से 
यूद्, इह-प्रबंध और नागरिक कार्यों में उपयोगी हो । पर ध्लेटो-- अकादमी में गणित 
लग शिक्षक और संख्या तथा उनके गुणों का मसीहा प्लेटो--इस सीमा से अधिक 
समय तक संतुप्द नहीं रह सकता था । जल्दी ही बढ़े शित्रायत कर उठता है कि मिस्र 
ने मूतान को क्जा दिया है। मिम्न के बच्चे वर्णमाला सीखने के साथ ही गणित का 
अध्ययन थुरू कर देते हैं: वे संख्याओं में क्रीडा करते हैं और अपने सेलों तक में 
गणित को ले जाते हैं : उतके अध्यापक वचपन में ही उन्हें ज्यामिति के अनज्ञान से 
छुटकारा दिला देते हैं जो मानव-मत का सहज गुण प्रतीत होता है, परंतु जो उतना 
ही उपदसास्पद भी है जितदा अपमानजनक | मिन्तियों की तुलना में यूनानी तो 
इंसान तक वहलाने लायक नहीं हैं ; उनमे सूअरों की सी सूढता होती है (89 70)॥ 
उदाहरण के लिए वे भूल से यह सोचने लगते है कि ज्यामिति में तोनों विमाएँ सदा 
सम्मेय होती हैं : उन्हें असम्मेयता की समस्या का तनिक भी ज्ञान नहीं होता। 
लगता है कि यहाँ प्लेटो ज्यामिति के ऐसे ज्ञान बी माँग कर रहा है जो व्यावहारिक 
उपयोगिता वी भीमा में आगे की चीज़ है ओर झब प्लेटो खगोल-विज्ञान पर विचार 
करने लगता है, तव वह इस सीमा को और मी पीछे छोड़ देता है । उसने यूनानियों 
पर आरोप लगाया है कि वे अपने अज्ञान-सद में महान देवताओं, सूर्य और चद्र को 
भी बुरा-मला कद्ते हैं। वे उन्हें ठया अन्य नक्षत्रों को ग्रह अथवा अनियमित परमंटक 
बहते हैं। वे यह नहीं समर पाते कि इन नक्षत्रों की गति में भले ही कुछ अतियभि- 
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तता दिखाई पड़ती हो, फ़िर भी वे अपने नियमित वृत्ताकार परिक्रमा-्य्थों मे संचरण 
करते रहते है (82) 9--822 8) । जिम प्लेटो का यह विश्वास रहा हो कि नक्षत्रो 
के नियमित परिक्रमा-पथ से एक निदेशक मानस के अध्ततित्व का परिचय मिलता है 
भोर ईइवर की सत्ता सिद्ध होंठी है, उसके लिए यह चीज़ भूल से कुछ अधिक थी-- 
अपलेख (७८) प्ते भी अधिक थी : यह तो धर्मंद्रोह (005590॥2०9) थी । सच्चे धर्म 
के लिए सच्चे खगोंल-विज्ञान के अध्ययन को आवश्यवतता होती है और यह अध्ययन 
उस सीमा तक होता चाहिए जहाँ पहुँचकर छात्र “ईदवर की सत्ता और उसके 
प्रभाव का दर्शन करने लगे । “अगर, यह सच है कि नक्षत्र बाहतव में वृत्ताकार 
परिक्रमा-पथो में संचरण करते है--और यह्‌ प्रमाणित भी हो सकता है--तो खगोल- 
विज्ञात का उदना अध्ययन अवश्य किया जाना चाहिए जितना इस सत्यवोध के लिए 
आवश्यक हो” (822 (3) | इसलिए, अठ मे, प्लेटो ने खगोल-विज्ञान का ज्ञान केवल 
पचाग समभते के लिए ही आवश्यक नही ठहराया ; उसने खगोल-विज्ञान का ज्ञात 
अपने पंथ के बुनियादी सत्य को समझने के लिए भी आवश्यक ठहराया है! । हमे यह 
मान लेना चाहिए वि जिस अवधि में साहित्य, संगीत तथा सणित का अध्ययन होता 
है, उसमे व्यायाम का वह शिक्षण भी निरंतर चलता रहता है जो छह वर्ष की आयु 
में आरभ होकर गान तथा नृत्य के साथ छह से दस वर्ष की आयु तक जारी रहता 
है। माध्यमिक शिक्षा-काल में लड़के -लडविर्या प्राय, ऑफीससे ट्रेनिय कोर मे प्रश्निण 
क्षण प्राप्त करते है, वे तौर और गाफन चलाना सीखते हैं, उन्हे हल्का और भारी 
दोनों तरह का सामान लेकर पंदल्ल चलने की कवायद कराई जाती है; उन्हे दाब-पेचो, 
मो्चों और शिविरों का अभ्यास कराया जाता है (83 70--8)। हमे बतामा गया 
है कि इस सबको व्यायाम कहा जा सकता है ; और चूँकि व्यायाम शिक्षा प्रा एक 
अनिवाय अग है, अत हम कह सकते हैं कि सैनिक प्रशिक्षण प्लेटो की शिक्षा-थोजना 
का एक अनिवाय अग है | यदि उन थोड़े से लोगों को छोड़ दिया बाएं जो गणित का 
उच्च अध्ययत करते है तो घगता है कि सोलह वर्ष की आयु मे शिक्षा पूरी हो जाती 
है ; लगता है कि आगे के प्रशिक्षण का कम से कम कोई सकेत॑ नही है । फिर भी, कोई 
चोजवात पच्चीस़ वे की बायु तक विवाह नही कर सकता (722 8) और पच्चीतत 
वर्ष थी आयु से पहले कोई भौजवान ग्राम-निरीक्षकों का सहयोगी घत कर उनके साथ 
थात्रा भी नही कर सकता (760 0) | प्लेटो ने सोलह और पच्चीस वर्ष की आयु 
के बीच की छादयां ही छोड दी है और हम यह मान भी लें कि घीच के इस समय 





 लॉज के उपर्यकतत अवत्रण (82॥ 8--822 0) ने यह रोचक तथा जटिल 
प्रशत खडा गा दिया है कि क्‍या कोपरनिकस के पहले ही प्लेटो कोपन्तिकस के 
पंत का प्रतिपादन कर चुका था कौर क्या उसका विश्वास यह था कि पृथ्वी 
एक परिक्रमा-पथ मे सूर्य के चारो ओर घूमती है ? शायद हमारा यह सोचना 
ठीक ही है कि प्लेटो मानताया कि पृथ्वी चलती है पर प्रइन है--वया 
उसका यह भी विश्वाप्त था कि पृथ्वी सूर्य के चारों ओर घूमती है ? इस 
सबंध में कुछ कहना कठित है। अगली सदी में सेमॉस के अरिस्टॉकंस का 
निश्चित रूप से यही विश्वास रहा था (वर्नेद की ग्रीक फिलाँसफी के पु ० 


347--48 से ; और रि 
जि और रिटर की कमेद्री के पृ० 228--.50 से तुलना 
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में अधिवतर सैनिक प्रश्चिक्षण दिया जाएगा, तो भी इस साई का पटना मठिन है। 
महू बात और भी समन से नही आती कि प्लेटो ने ग्राम-निरीक्षयते बेः सहरभियों की 
आयु इतनी ऊँची यानी पच्चीस वर्ष वयो रखी है। एयेंस मे अठारह यर्ष की आयु के 
तश्ण वयस्क मान लिए जाते थे (कम से कम वे सपत्ति के स्वामी तो मान हो लिए जाते 
थे) और आगे के दो वर्षों मे जब उन्हे एफेब* कहा जाता था, तब ये संनिव् प्रशिक्षण 
आप्त करते थे। इस प्रशिक्षण के सबंध मे हमारी जातवारी के दो जाधार हैं; चोधी 
शताब्दी के उत्तराद्ध के शिलालेस और साहित्यिक साध्य | ये दोनो चीछे प्लेटों के 
परबर्त्ती युग वी हैं। इस सतादय से हमें ज्ञात होता है कि प्रत्येक कबीले के एफेय 
अनुशासनिक पदाधिवारी के नियत्रण मे रह कर पहले साल तो एयेंस के परास-पड़ो]स 
में रक्षक-संनिकः का फार्य करते थे और दूसरे साल वे पेरीपोली के नाम से एटिवा में 
और एटिका फे सीमातो पर गइत लगाया करते थे । अपने दो वर्ष के प्रशिक्षण-काल 
प्ें प्रत्येक बबीले के एव एक साथ भोजत करते थे और प्रत्येक टुकड़ी के अनुशा- 
सनिवः अफसर को अपनी कमान में काम करने वाले हर व्यक्त के लिए भत्ता मिलता 
था और वह आवश्यक राद्यने का प्रयध करता था! । इस व्यवस्पा में तथा ग्राम- 
निरीक्षकों और उनके सहकमियों की यात्राओं मे--जिनगी ओर प्लेटो ने सॉँस 
(760 8-- 663 ८) भें सकेत किया है--स्पष्ट साहदय हैं। प्लेटो की व्यवस्था में 
बारह कवौलों मे से हर कयीला प्रत्येक कदीले के पाँच ग्राम-निरीक्षकों वेः सहव मियां 
के रूप में साठ नोजवान देता है: निरीक्षक और उनके सहकर्मी लगातार दो वर्षों मे 
देहात की दो बार गरत लगाते हैं--वे हर साल एक-एक महीने हर कवाइली प्रदेश में 
रहते हैं। वे एक साथ भोजन करते हैं और एक-दूसरे की हाज़िरी बजाते हैं। सहकर्मा 
सैनिक अनुशासतर में रहते हैं: धुट्टी मिलना मुश्किल होता है और छुट्टी बे! बिना 
अनुपस्थित होना गंभीर अपराध है | गइती दल के कार्य कुछ हद तक तो संनिक 
होते हैं और कुछ हृद तक अप्तिक । सांइयाँ खोद बार और किलेबंदी करके उन्हे 
सीमांतों वी रक्षा करनी होती है ; सैनिक आवश्यव॒ताओं को ध्यान में रस कर 
सड़कें ठीक रखनी होती हैं ; जल के प्रवाह पर नियंत्रण रखना होता है और (सचाई 
के उचित साधनों की खोज करनी पड़ती है। इस सारी व्यवस्था के दो उद्देश्य हैं-- 
गश्ती दल के सदस्यों को रणक्षेत्रन्सेवा तथा देश के सैनिक भूगोल की जानकारी 
देना ; समुचित सेनिक और असैनिक इंजीनियरी द्वारा देहात के सौंदर्य में वृद्ध 
करना । एथेनी पद्धति के साथ इसकी जो समानताएँ हैं, उनकी अतग-अतग व्याख्याएँ 
की जा सकती हैं । हमने एयेनी पद्धति का जिस रूप मे वर्णन किया है, अगर प्लेटो 


* यूनान में 8 रे 20 वर्ष तक की वय के नायरिक को एफेव कहा जाता था । 

. ब्यूरी ने हिस्ट्री माफ ग्रीस के पृ० 826 --- 8 पर और फ्रीमेन ने रफूल्स ऑफ 
हेलास के अध्याय शा में एफेबो की संस्पा का वर्णन किया है। यह उल्लेख- 
नीय है कि विश्वविद्यालय की पादप-चर्या की रूपरेखा सबसे पहले प्लेटो ने 
रिपछ्षितिक में अ्रस्तुत को थी पर “प्रधम विश्वविद्यालय की स्थापना का श्रेय! 
एथेनी एफोबेट को है, प्लेटो की अकादमी को नही । जब ऐफोबेट ने सैनिक 
व्यवस्या से निकल कर विश्वविद्यालय वी शिक्षा-व्यवस्था का रूप धारण 
किया, तभी उसने “पहले विश्वविद्यालय को जन्‍म दिया था” (प्रोमेन, पू० 
क्ु०, धृ० 220) | 
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के जीवन-काल में वह उसी रुप में प्रचलित थी, तो फिर घ्लेटो ने लॉ में उसका 
अनुकरण क्या है । दूसरी थोर, अगर इस व्यवस्था का प्लेटो फे वाद आविर्माव 
हुआ हो और अगर उसमे केरोनिया युद्ध (ई० पृ» 338) के बुछ वाद के एवेनी 
पुवरुत्यान का सवेत मिलता हो, सो एयेंस ने प्लेटो द्वारा प्रतिपादित व्यवस्था वा 
अनुकरण किया और प्लेटो का एक सुमाव उसकी मृत्यु के बुछ वर्षों के भीतर हो 
उम्के नगर में कार्यान्वित्त कर दिया गया'। एयेनी एफीवेट ने अंत में एथेंस विश्व- 
विद्यालय का रूप धारण कर लिया ; पर प्लेटो के लॉच मे जिन समातर संत्याओं 
कब! घर्णन है, उन्हें विदवर्विद्यालय शिक्षा-प्रणाली के अतगेत रखना मुश्किल है। 
लॉ में प्रारभिक तथा माध्यमिक शिक्षा का बर्णेन है, अतिम अवस्थान का वर्णन 
उसमे नही किया गया । यह सही है कि प्लेटो ने लॉज के जंत भें शिक्षा-विषय के 
सबंध मे वुछ इस तरह के विचार प्रकट किए हैं “मानों उसे तकें द्वारा फिर से 
उठाया गया हो” । यह वर्यों किया गया है, इसका हम पहले ही स्पष्टीकरण कर छुके 
हैं | उसने रैश परिपिद्‌ का आपविप्कार बिया है ; उसने उत शास्त्रों की चर्चा की है 
जिनवा उसके सदस्यों को अध्ययत करने थी जरूरत पड़ेंगी। अब तो उच्चतर 
अध्ययन के या विश्वविद्यालय स्तर के उत विषयों ना कुछ विवरण देना शेष रह 
गया है जो रिपब्लिक के सातवें खड में दिए गए उच्च अध्ययन-क्म के अनुरूप हो। 
पर न तो लॉक पूरा हुआ, त यह विवरण दिया भया। हम दोनों सवादों को तुलना 
इछी नाते कर सबते हैं कि उनमे समान विषय-वस्तु का विवेचन हुआ है. और दोनों 
का ही सबंध शिक्षा के प्रार॒भिक अवस्थानों से है । रिपब्लिक की तुलना में लॉज़ मे 
कही अधिक विघरण हैं ओर उसके सिद्धांत भी अनेक हृष्टियों से कही अधिक 
व्यावहारिक हैं। प्लेटो ने मूल सिद्धाती के लेतर भे कम विचरण किया है। उसे श्रेय 
के भाव के बारे में कुछ मही कहना, यथायें बच्चे के बारे मे बहुत कुछ कहता है। 
उसकी दिलचस्पी बच्चे के जिया-विज्ञान (9४9५००४५) में हैं, उसके मनोवित्ञान में 
है । उसने शिशु से लेकर स्पूलो बच्चे तक और स्कूली बच्चे से लेकर नौजवान तक 
उसके विकास का वर्णत क्षिया है। संगीत के तत्त्व पर उसने गभीरता से विचाद किया 
है : गणित मे उसबी दिलचस्पी है, भावों की प्रस्तावना के रूप भे नही, वल्कि उसके 
च्यावह्यारिक प्रयोग में तवा मानव-जोबन पर उसके प्रभाव में । उसने नियमित 


], विलामोवितेश बा यही विचार है, स्टाट उंद भैसेलस्चापट, पु० 27 
केरोनिया वी विनाश-लीला के बाद प्लेटो ने जॉन में जो निर्देश दिया था, 
उसे ध्यात में रख कर, एयेंस ते अपने तदणो को दो वर्षों के कठोर सैनिक 
सेवा-कम द्वारा, अनुशासन मे दांघने का भयत्ल किया (अरिस्टाटेलीजु उद 
एयेन, ।, 94 और ऋमशझ: से भी दुलना कीजिए) | ब्यूरी का भी यह 
बिचार हैं। यहाँ यह भी कह देना चाहिए कि जहाँ तक प्लेटो के अपने निर्देशों 
का सबंध है, वे स्पार्टा के प्रति हैं, एथेंस के भ्रति सही । उसने ग्राम-निरी क्षको 
तथा उनके सहुकर्मियों को गुप्त पुलिस कहा है (हालाँकि उसमे यह भी कहे 
दिया है कि नाम का कोई म्रहत्व नही है, 763 8) और इससे स्पार्य की 
गुप्त पुलिस कया सकेत मिलता है जिसके अधिकारी अठारह से दीस बर्ष तक 
को आयु मे स्पार्टा के देहात में गइ्त लगाया करते थे और हेसटों के ऊपर 
निगरादी रखा करते थे (लांच, 633 ( से तुलना वीजिए) । 
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सँनिक प्रशिक्षण की विह्तृत व्यवस्था का निल्पण किया है। उसने ईक्षिक प्रशासत 
बी ओर वाफी ध्यान दिया है और लॉच की सबसे ग्राह्म या शायद सबसे मूल्यवान्‌ देन 
थह है कि उसमें संगठित विद्यालय की पैरवी की गई है, अनिवार्य शिक्षा में आस्था 
अकट वो गई है और लडकियों की शिक्षा का समर्थन किया गया है । 


सॉस में शिक्षा के विवेचन से प्रकट होता है--ओऔर लॉ में अन्य अनेक 
धिपयों के विवेचन से भी वही स्पष्ट होता है-कि बुढ़ापे में भी प्लेदों के पामग्त 
व्यावहारिक बुद्धि का कितना भडार था, उसे यथायें जीवन का वितना गहरा ज्ञान 
था, ब्योरे को बातों पर उसका बितना अधिकार था । हमारे अंग्रेज़ी विश्वविद्यालयी 
में लोग के अध्ययन की सामान्य रूप से उपेक्षा की जाती है। साहित्यिक दृष्टिकोण 
से यह उपेक्षा स्वाभाविक है। उसवी सकंशली में विश्खलता, व्यास्या में अतावश्यक 
बिस्तार और भाषा में प्राय. अस्पष्टता हैं। फिर भी, अगर हम एक तत्त्व को देखें, 
तो हमे उस परिपयव विय्वेक वेः दक्षन होते हैं जो प्राय रिपव्लिफ केः उद्याम उत्साह 
से बाज़ी मार ले गया है , और चारों ओर बिखरें हुए बालुका-कणों मे जगह-जगह 
पानी के सोते भी हैं । वही तो ऐसे अवतरण सामने आते है जिनमे गंभीर अतदुप्टि 
है, और कही ऐसे अवतरण हैं जो विल्दुल नीरस है। दसवें पद में ऐसे अनेक 
अवतरण हैं जो बहुत उदात्त हैं । इव सब तो नहीं, लेकिन कुछ अवतरणों में, 
सौंदर्य भी है और घवित भी! । जो अवतरण बिल्कुल नीरमस हैं; उनमे भी बुदछ 
ध्यायहारिक संवेत ओर सुझाव है ; ओर जो लोग लॉ के गहरे पानी भे पढे हैं, 
उन्होंने बुछ ने कुछ पाया ज़रूर है । अरिस्टाटल ने अपनी पॉलिटिक्स वी बहुत सी 
सामग्री इसी से ग्रहण की है ; पॉलिटिक्स के अंतिम दो सडों में वणित आदर्श राज्य 
तथा शिक्षा-प्तिद्धांत की रूपरेखा पर भी सबसे अधिक ऋण लॉस का ही है! मौर वी 
मूटोपिया जिस तरह (रिपब्लिक पर आधारित है, उसी तरह लॉजु पर भी | रूसो ने 
कंट्रेट सोशल में जिन अनेक सिद्धांतों का प्रतिपादद किया है, उतसे मिलते-जुलते 
सिद्धांत और संभवत: उनके बीज, प्लेटो के लॉज में मिलते है? ५ 


, प्लैटो की चयनिका में इनमे से अनेक अवतरण शामिल होंगे--उदाहरण के 
लिए 875 (विधि के संबंध भे) ; 889-.-90 (विधि तथा प्रकृति के संबंध 
में) ; 903--5 (सारा विश्व एक योजना है”? ॥ 

० कह प्रति मोर तथा रूसो के ऋण का परिशिष्ट में विवेचन किया 
गया है । 


नोट 
अ्रिस्टादल पर लॉज का ऋण 


पॉलिटिक्स के लेखक पर लॉज के लेखक का जो सामान्य ऋण है, उसकी भोर 
दोनों के प्रत्येक पाठक का ध्यान जाता है ॥ अरिस्टादल का जन्म ई० पू० 384 
के लगभग हुआ था ओर वह ई० पूृ० 367 के लगभग विद्यार्थी के रूप में एपेंस 
आया था ) उस समय प्लेटो लॉ को रचना भे सगा हुआ था भर निश्चित है कि 
आसिशिटाटल पर प्लेटो का प्रभाव पडा होगा । पॉलिटिक्स तथा लॉज में अनेक 
साहश्य हैं॥ (॥) प्लेटो की भाँति अरिस्टाटल ने भी विधि की प्रमुता के सिद्धांत को 
स्वीकार किया है और शासकों को विधि के सरक्षक' तथा उसका 'सेवक' भोला 
है (पॉलिटिकस, ॥. १6, 84 : 287, » 2]) । (2) पॉलिटिक्स का बह 
सुप्रस्िद्ध अवतरण (,2, $।4--6 : 253, & 25-39) जिसमे अरिस्टाटल 
ने कहा है कि राज्य तथा उसकी विधि से रहित मनुष्य था तो पशु है था देवता, 
केवल विचार में ही नही बल्कि अभिव्यक्तित में भी, लॉज के एक सुदर अवतरण 
(874 ४-- 875 70 ; 766 & से तुलना कीजिए) के अनुरूप है । लगता है कि 
सह ब्रश लिखते समय अरिस्टांटल के सामने लॉच का उपयुक्त अश्तरण था। 
(3) भअरिस्टाटल ने परिवार से राज्य के विकास का ओर आरभिक राज्यो के पैतृक 
स्वरूप का जो वर्णव किया है (पॉलिटिक्स, | 62, 6--8 ; 252, ७ 6--27) 
उसमे वह उसी लीक पर चला है जिसपर ध्लेटों लॉस के तीसरे खड (680 8--7) 
में चला है और साइक्लोप्स के बारे मे होमर का जो उद्धरण प्लेटो ने दिया है, वहौ 
उसने दिया है ॥ (4) उसने प्लेटो की यह युक्ति दोहराई है कि युद्ध का लक्ष्य जाति 
की स्थापना करना होता है, वह अपने आप में साध्य नहीं होता-(दँसा कि 
स्पार्ट मे उसे बना दिया गया था)। (पॉलिटिक्स, ५ग. 2--3 की लॉब, , 
626 0--630 ७ के साथ तुलना कीजिए) । (5) अरिस्टाटल मे, एयिज्स में 
औ और एॉसिटिक्स के सातयें खड के उन अच्यायों से भी जितमे शिक्षा का विवेचन 
किया गया है--स्वभाव-निर्माण पर जो डोर दिया हे उसका साहर्य लॉक के 
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दूसरे संड (653) में उपलब्ध होता है | (6) मिश्चित संविधान की कहपना योलिटिक्स 
और साल दोनों ग्रथों में समान शप से वाई जाती है ओर दोनों ने ही स्पार्टा को 
इमवबा उदाहरण बताया हैं। (7) अरिस्टाटल ने बृषि की महत्ता ओर खुदरे व्यापार 
तथा सूदसोरी के बारे मे जो विचार व्यक्ञत विए हैं, वे प्रायः उन विचारों रे 
अभिन्‍न हैं जिनका प्लटो ने लॉ के आठवे खड के अत और ग्यारहवे खंड के आरभ में 
उल्तप किया है। इसी प्रकार प्वेटो मे लंगर-कलह की रोक-थाम वेः लिए लाख मे 
गहू जो विचार प्रकट शिया है कि अमीरो को चाहिए कि चे स्वेच्छा से गरीबों को 
भी घन-मपदा मे हिस्खदार बनाएँ (५७. 736 70 -- 2), उस विचार कौ पॉलिटिक्स 
(५ 5.6, 40, 380 9 7-4]) में भी अभिब्यवित्र हुई है। (8) अंत में 
अरिस्टाटल ने पॉलिडिशप के सातवें और आठवें सड़ों में सपने आदर्श राज्य 
की रपरेसा प्रस्तुत को है। उसके आदर्श राज्य के अवतरणों तथा लॉव के सत्मवधी 
अवतरणा में इतनी अधिक समानताएँ है कि यहाँउन सबका उल्लेंस नहीं किया जा 
सकता । अरिस्टाटन अयने सर्वश्रेष्ठ राज्य का चित्रण करते समय प्लेटो के द्वितीय 
सर्वेधेष्ठ राज्य बा अनुरुरण करे-न्यह बात विचित्र भो है और अग्ंगर्मित भी । 
मेने दोनो बी समानता के एक दर्जन से अधिक उदाहरण एकत्रित किए हैं जिनमे 
से कुद निम्नलिखित हैं : (क) इम प्रश्न का विवेचन, कि आदर्श राज्य समुद्र के 
पाम होना चाहिए या नहों, (शत, 6) सास के चौथे खड के मारभ में दिए गए 
एक समातर अवत रण पर आधारित है। (ख) प्रत्येक नागरिक की भूमि दो खढों मे 
विभवत होनी चाहिए, एक टुकड़ा नगर के निकट तथा दूसरा सीमांत के समीप 
होना चाहिए (साल, 745)--इस व्यवस्था बी पॉलिटिक्स के दूमरे खड (0, $5 : 
265, ७ 24-06) में तो आलोचनों की गई है, पर सातवें खेंड (0, ह॥] : 
4330, ३ (4--8) में इसे स्वीकार कर लिएा गया है । (ग) इमारतों का विवरण 
तथा नगर की स्थिति (शा 42, २--३ : ॥330, » 24--30) लॉक (778) 
के अनुरूप है, (कितु अरिस्टाटल ने प्लेटो के इस प्रस्ताव (लॉस ,778-9) हो चर्चा 
की है और इसे अध्वीकार कर दिया है कि प्राचीरं नहीं होनी चाहिएँ (भा, 7, $ 
8--4 : 3330, 9 32--33], » ॥0) । (घ) अरिस्टाटल ने देहात की 
चर्चा करते समय (शा, 2, 88, 33, ७ 5---6) रक्षक सदनों और 
पंचायती भोजन-वक्यवस्था के साथ-साथ ग्राम निरीक्षकों के सबंध मे प्लेटो का प्रस्ताव 
(लॉस 760-- 2) दोहरा दिया है । (ड) पॉलिटिक्स के आठवें खड़ मे जिस शिक्षा- 
योजना का प्रतिपादन किया गया है, उसमे लॉच की चर्चा बार-बार आई है और जिस 
प्रकार स्लेटो ने अनिवार्य शिक्षा का इस आघार पर समर्थन किया है कि बच्चे अपने 
माता-पिता के नही, बल्कि राज्य के होते हैं (804 70), उसी प्रकार अरिस्टाटल 
ने सामान्य शिक्षा का इस आधार पर प्रतिपादन क्या है कि किसी भी नागरिक का 
अपने आप पर अधिकार नहीं होता कंपोकि सब पर राज्य का अधिकार होता है 
(एआ., ॥, $ 3--4, 337, ७ 2[--29)। (च) अत में, एक आइचयेजनक 
उदाहरण यह है कि जिस प्रकार प्लेटो (934--935) मे अपवचनो के विरुद्ध विधि 
का निर्माण करने के उग्रात अपने राज्य में सुखांत नाटक को स्वीकार करने की 
बांछनीयता पर विचार किया है, उसी प्रकार अरिस्टाटल ने निदात्मक वाजोके 


582 यूवानी राजनीति-सिदात 


विरुद्ध व्यवस्था करने के अनंतर सुपरांत नाटक को विवेचन आरंभ किया है (था, 
]7 $ 8 --! : 330, 9 2-25) । 


निष्कर्ष थह निकलता हैं कि अरिस्टाटल ने पॉलिटिवस के दूसरे खंड के 
आरभ में रिपब्तिक तथा साँद दोनों भी वालोचना तो वी है, रिपब्लिक को अधिक 
ओर लॉस की अपेक्षाइत कम विस्तार से, पर वास्तव में उसकी लोॉध में ण्यादा 
दिलचस्पी थी : और जहाँ उसके सामान्य राजनीति-सिद्धात पर खाँघ का ऋण 
काफी था, वहाँ उसके आदर्श राज्य के चित्र पर लॉस का सबसे अधिक ऋण था । 
यह टीक है कि पॉलिटिक्स वी रचना अरिस्टाटल ने की थी ओर उसने ग्रंथ वी 
विपय-वस्तु का आयोजन अपने दर्शन तथा सिद्धातो के सदर्भ में क्रिया था: पर 
इस विपय-वस्तु का अधियांच घ्लेटो का था । पॉलिटिक्स में सर्वषा नई बात बुछ 
भी नही जैसे (उदाहरण के लिए) मेग्ना वार्टा में नहीं। इनमें से किसी में नई बात 
नहीं है, दोनों का उद्देध्य पुर्वेवर्त्ती विकास को संह्वितादद्ध करना है। 
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परिशिष्द 


प्लेटो के राजनीति-चिंतन का परवर्त्ती इतिहास 


(क) सध्य युग 
(ख) पुनर्नागरण-सर टापस भोर 


(गो आधुनिक संसार-रूसो, होगेत ओर 
कोंट 


चरिद्विष्द 


घ्लेटो के राजनीतिक-चितन का परवर्त्ती इतिहास 


(क) मध्य युग 

एक हजार वर्ष तक रिपब्लिक का कोई इतिहास ते रहा : एक हज़ार वर्ष 
तक यह आँखों से ओमल ही रही | ई० पू० पाँचवी सदी के नव्य-प्लेटोवादी प्रोवलस 
के समय से पंद्रहवी सदी के अंत में मारसिलिओ कफिसिनों और पिको डेला मिरांडोला 
के समय तक रिप्लिह प्रायः लुप्त पुस्तक थी । कहते हैं प्रोवततस का यह आग्रह रहा 
करता था कि “अगर उसका बस चलता, तो वह इस समय टिमाएस ओर सेफ्रेंड 
ओरेकित्स के अलावा शेप सारे प्राचीन ग्रधो को मानव के ज्ञान-क्षेत्र से हठा देता''! ॥ 
उसवी मनोकामना पूरी हुई | मध्य युग में प्लेटो के बारे भे जो कुछ जानकारी थी, 
उसके स्रोत थे-- घोथी सदी मे चाल्सिडियस द्वारा विया गया टिमाएंस के अधिकांश का 
अनुवाद और अरिस्टाटल, सिसरो, सेंट आगस्टाइन और मात्रोबाइस वी रचनाओं 
में तथा अपुलेअस के डी डोस्मेट प्लेटोनिस और वोएथियस के डो कंसोलेशोन 
फिलांसफ़ों मे आए हुए उल्लेख । क्षतिम ग्रथ इतना लोव प्रिय रहा है कि लोग क्तिनी 
ही सदियों से उससे लाभ उठाते रहे हैं? । सिसरो की डो रिपक्लिका मे भी रिपब्लिक 
की बुछ झलक है । डी रिपब्लिका में मिश्रित संविधान की सराहना तो की गई है 
ओऔर उसके लिए सिसरो परवर्त्ती यूनानी लेखकों का ऋणी था, साथ ही उसमे प्लेटो 
के लोव तत्र-सवधी विवरण का अनुवाद प्रस्तुत किया गया है, उसके निरकुश्-तंत्र के चित्र 
का अनुकरण किया गया है और सबसे वडी बात यह है कि सॉप्तनियम स्किविनोइस में 
एर की उस देवक॒था का रूर्पातर प्रस्तुत किया गया है जिसका सामान्य रुप से परवर्त्ती 
जितन पर प्रभाव पडा था और जो पेट्रार्क की स्वर्ग पाने की आशाओ का आधार वनी 
थी । सेंट आगस्टाइन का यूनानी साहित्य से चहुत कम परिचय था, पर उसने अपने 
ग्रथ डो घिप्टादे डेई में (जिसमे प्लेटो की रिपब्लिक की तरह, एके अलौकिक नगर 


. सेंडीज हिस्ट्री मॉफ बलासिकल स्कॉलरशिप, पू० 366-7। 

2, जॉन स्वाट यूनादी भाषा जानता था और उसने लैटिन भे टिमाएस का उद्धरण 
दिया है जो चाल्सिडियस के अनुवाद मे नहीं लिया गया है। केटाना के 
चर्च पदाधिकारी हेनरी एरिस्टप्पस ने सिसली के नामंन राज्य मे भौनो तथा 
फाएंडो का अनुबाद किया था | 

3. बकेहादे, द रनेसां इन इंटेली, पृ० 546 ] 
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ब| चित्र धस्तुन किया गया है) डी रिपिब्चिझ्य से अनेक उदरथ दिए हैं और इस तरह 
स्वेटो वी परपरा को जीवित रखने में मदद दी है डो वसोलेशोन क्रितॉसक्री पर 
ध्वेटोबाद की उतनी ही छाप है, शितनी कि शी सिविटाटे डेई पर द्विए धर्म की: 
परंतु द्वा्ता6हि वोएथियस ने रिपड्लिक से अक्सर उद्धरण दिए हैं औौर उसने #नरियों 
के दा्निक बनते या दा्भतितों के नरेश दतेने!! वे। अवतरण को विधेष स्पग्े 
हठरण दिया है, फिर भी इस ग्रय वी विपय-वस्तु वा आधार दिमाएस है| मच्य 
दस के विचारतों वा शिमाएस से खास लगाव रहा | इसका वारण वृछ तो यह था 
कि यह प्रथ कया था “एव पदाड़ था जिस पर वे अपना सर परकठे रह झन्‍ते पे” । 
एटलाटिस की पुराणवर्या एक महातु 'विपय बन गई थी और बेढन का न्यू एंटलांटिप 
उमके प्रमाव वा अवश्चेप है? । 


रिपब्लिष एक दहञार साल तक निद्गालीन रही, पर इस बीच उसका प्रमाव 
निःप्राण नहीं हुआ । जित यवादंवादियों ने सौधे शिमाएस से प्रेरणा ग्रहण की थी, वे 
अनजाने में रिप्चिक के भी ऋणी थे | टन यवाधंवादियों को सॉर्वेमीम स्रिद्धाों मे 
कषास्वा थी दो इस आर्य में वास्तविक भी थे कि उतवी पहुते से सत्ता धी। और मध्य 
युग भे प्लेटो के नार्षो" के त्वतिसिकित ठपते और भी बहुत मे सिद्धान जीवित रहे । 


भच्य पृ के शिक्षान्वत्त्र का दटूव झाअंश” पहलतेंसे ही प्लेटों वी 
रिपब्लिदः में पाया जा संता है ॥ मध्य युग में लौक-सिद्धात वी चार आधारमशूत 
सहुदृत्तियाँ डिनका प्रवचनों कौर रूपकों में छमाने रूप से प्रयोग द्वीला था, प्लेटो 
द्वारा स्दीडत दिमाजन औौर व्यवस्था के अनुस्ष हैं**'यह विचार कि औरेटो्स, बेला- 
डोम॑, ओर सेबरटोर्स वे तीन वर्ग दिपब्चिक पर आधारित हैं, कोरी बत्यना हो सकता 
है, पर प्वटों के तीन वर्गों, सतरों, योढाओं और खाघादण बोगों, के वायों को तिठना 
मध्य युग वे वर्य-सिद्धा में समझा गया धा--उदाहरण वे लिए निस रूप में प्रिअर्म 
स्वाउमन के ग्रव में उतदा प्रद्धिपादत हुआ हैं-- उतता इनिद्ास में कोट कमी नहीं। 
तथापि, मध्य युग में सस्कारी कवाओं का जो वर्गीकरण किया बया था, उसके उदसव 
के सबप में बिसी तरह वा दोर्ट चदेह नहीं है। सध्य युग थे विद्याव॒यी - व्याकरण, 
भाषष-झास्त्र और छर्कंशास्त्र--का लिस रूप में वर्गीवदश किया गया था, प्येटो ने 
दह स्वीकार नहीं विद्या हैं; पर उसने रिपब्विक में अंक्गधिंद, ज्यायिलि, खगोंव- 
विज्ञान और संगीत विद्यानों का जो ।वदेचन विया है, उसमें विद्या-चतुप्टयी का बंत- 
नाँव द्वी गया है। मत्यदुगीत साहित्य में नरक, परापमीचनन्‍स्थान (?0ा8३४०9)" 











]. 3, अध्याय 3४ । 

2. डिमाएव (24 2-25 70) में एडलाडिस वी पुद्यथकया का उल्जेख है । पर, 
इसका अधिक पूर्थ विवरण छिटियात्ध में दिया गया है ॥ 

# दोनन कैयोलिक थर्म के अनुसार मृत्यु के दाद वी वह अवस्था या स्थाव जहाँ 
पुम्याह्मा व्यक्ति 22 में किए गे अपने वृद्ध क्षम्य अपराधों का प्रायहियित 
37.3, महे वारया हिंद पुराणों में उल्विखित वैवरुणी नदी की धारणा 
से मिलती-जुबठी है। कहा झाता है कि बह नही पृथ्वी और भूदोक के बीच 
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और स्वर्ग के जो विवरण मिलते हैं, पैम्फिलियाबासी एुएटू के परलोक-दर्शन वा 
आप्यान" उससे पुराना है! । 


श् 





डे के मिद्रात और मध्ययुगीन मिद्धात तथा व्यवहार वे साहर्म 
और भी गहरे हैं । जिम मट-ब्यवस्या (9075506 5५ इप्थ्या) वे अतर्गेत विलेदन यानी 
सामती उद्याल्‍्दास उपज का बुद्ध माग साउुओ के साप्तृह्रिक सान-परान झे लिए दे 
देते थे और मायु उपनी प्रायंताओं द्वारा सामठी दरपघवर दासों वी रक्षा बसे थे, 
रिपक्विर था साम्यवाद उसे मठ-ब्यवस्था वे ममानर ही नथा , वह चर्च के सिदधाल 
का एक भाग था और उसेता चर्ने के सततन्ति-निठात पर जसर प्रताथा। पग्रशियन 
की सीख थी कि प्रपत्या सत्र घीजे सत्र लोगों वी होती हैं और होलारि पतन (रथ) 
के बाद प्ररती-विधि को सकारास्मर विधियें जागे घुटने ठेके देने पे थे और 
सकारात्मक विधि में निज्रो संपत्ति को प्राने में निहित द्रापपूर्ण सलोम-बासनावी 
आवश्यक रियायत छौर उपचार के रप में स्प्रीशार जिया गया है, फिर भी यह वात 
अय भी सच है कि व्यवित वो उतनी ही मपत्ति रखनी चाहिए जितनी छि उसे जरूरत 
हो -उससे दयादा नहीं, और सर लोगों को संपत्ति रखने वा अधियार उसी समय 
तक होता है जब तक वे अपनी संपत्ति वा सही उपयोग करते हो । खाम्यवाद आदझों 
ध्यवग्वा है-- यह प्रमाणित करने के लिए ग्रेशियन ने जनमसम के आदिम चर्च वा 
ही उदाहरण नहीं दिया है, उसने प्वेढों के भी उद्धरण दिए है " “दमलिए, प्लेटो 
की रचनाओं में सबसे अधिक स्यायपूर्य व्यवस्था उसी राज्य की मानी गई है जिसमे 
प्रत्येफ़ सदस्य अपना-सेरी की भावना से मुक्त हो” । मित्रों की चीजों में सत्रका साभा 





में हैं और दसमें रत तथा अस्थि जैसे जुगुप्माजनक पदार्य भरे हुए हैं ॥ मृत्यु 
के बाद हर व्यक्त वो चढ़े वह पुण्पात्मा हो यथा पापी यह नदी पार करनी 
पड़ती है। हाँ, पापी को यह नदी पार करने में कंप्ठ होदा है, पर पुण्यात्मा 
इसे सहज ही पार वर लेते हैं । 

$ मनुष्य को अपने न्याय था अस्याययर्म का इस जीयत भें जो फल मिलता 
है, सो तो मिलता ही है ; मृत्यु के बाद उसे परलोक में अपने न्‍्याय-वर्म का दस 
गुता सुख के रूप में और अन्याय-कर्म का दस गुना दु.ख्र के रूप में फल 
मिलता है-्लेटी ने रिपब्तिक के अंत में अर्थात्‌ दसवें अध्याय के उपसहार 
(65 -- 628) से एर की देवकवा के माध्यम से इस झिक्का की युध्टि को 
है। एरदक्षिण एशिया माइनर के एक नगर में वैम्किलिया के निवासी 
आमेंनियस का पुत्र था वह एक युद्ध में लेत रहा था और जब मृत्यु के 
बारहवें दिन उसे दफताने के लिए कब्रगाह ले जाया जा रहा था, तभी 
अचानऊ उसके प्राण लौट आए और वह लोगों को विस्तार से परलोक के 
अपने संस्मरण सुनाने लगा इन सेस्मरणों का साराश यह था मनुष्य इस 
लोऊ मे जंसी कर्म करता है. उसके अनुसार हो उसे परलोक में दस गुना 
सुख या दुः्स मिलता है। इस पुराण कश्ना को एर का स्वष्न भी कहा 
गया है। 

]. डब्ल्यू- पी. केर, द डा एज्रेज़्, पृ० 26--7 ॥ 
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हो जाना चाहिए--यह बात यूनाव के एक सबसे ज्ञानी व्यक्तित ने वही थी'। 
रिपस्लिक के समूचे आदर्श राज्य और मध्ययुगीन च्चे में जो सभता दिखाई देती है, 
उसके आधार पर ध्लेटो के सिद्धात और मध्यपुगीव जीवन में ओर भी गहरे समता 
सूत्र पोजे जा सकते हैं। संगठन जौर कार्य दोदों की हृष्ठि से वे एक-दूसरे से मिलते 
है। जिम तरह, प्लेटो ने रिपरब्चिक के राज्य में तीन वर्गों का अस्तित्व माना 
था, और देप वर्गों पर नियत्रण रसने के लिए दाशंनिक नरेशो के वर्ग को सिरमौर 
बना दिया था, उसी तरह मध्ययुगौन चर्च ने अपने सदस्यों को बलेरिकी, रेगुलेअस और 
लाढकी के तीन बेर्गों मे वाँटा था और अन्य सारे वर्गों पर तवियंत्रण रखने के लिए 
कलर्जी वर्ग कौ--विशेषकर पौप को - चर्च की समूची झत्रित का प्रधान केंद्र और 
स्रौत मामा था? | अगर प्लेटो ने अपने दाशंतिक नरेणों से श्वेय के आदर्श सिद्धांत के 
आलोक में जीवन के हर पहलू पर नियंत्रण रखते की अपेक्षा की, त्तो उसके ढँग पर 
मध्ययुगीन चर्च भी ईसाई सिद्धात के आलोक में अपने सदस्यों की प्रत्येक गतिविधि-- 
युद्ध और अतर्राष्ट्रीय सबघ, उद्योग और वाणिज्य, साहित्य और शिक्षा--पर नियत्रण 
स्थापित करने मे प्रवृत्त हुआ | मध्य युग में प्लेटो के धरमुल्त सिद्धातों की स्वाभाविक 
प्रवृत्ति का हम जो सबसे अंतिम और पुष्ट साथय मिलता है वह है लॉस की राज्य- 
व्यवस्था --विशेषकर इस राज्य-व्यवस्था का वह रूप जो संवाद के अत़ में उपलब्ध 
होता है और जिसबी और पहले ही सकेत किया जा चुका है, और सामाम्य अध्य- 
गुगीन राज्य-ब्यवस््या के बीच पाई जाने वाला समानताएँ | ऊपर बहा गया था कि 
लॉज़ का प्रत मध्य युग का आरभ है? । जब हम दसवें खंड के घामिक उत्पीडन की 
याद करते हैं, जब हम नैश परिपद्‌ के सदस्यों को सुधार-सदन मे धर्मद्रोहियों के प्रति 
उनकी आस्मा की मुबित के लिए उपदेश देते हुए देखते हैं, तव हम यह समझ सकते 
हैं कि उपर्युक्त कपन निराधार नही है । फिर भी, जब हम इन साहश्यो का स्मरण 
कर रहे हो, तब हमे एक और चीज़ का स्मरण कर लेना चाहिए। ये सहज साहर्य 
हैं। मध्य युग अपने ही मार्ग पर चलन रहा था, प्लेटो के चरणचह्धों पर नहीं। यह 
मार्ग कई स्थलों पर ऊस मो्य से मिल जाता था जिस पर पहले प्लेटो चल चुका था, 
पर भह सम्रोग क्षाकेश्मिके ही था । मध्य युग मे प्लेदो के प्रत्यक्ष भ्रमाव सिफ॑ वे हैं जो 
डदिमाएत के अध्ययन से, सावंभौम आदर्शों के स्वरूप के संवध मे उसके हष्टिकोण की 
परपरा से और--इतना और कह दें--आगस्टाइन के धर्मे-शास्त्र मे पाए जाने वाले 





३. देखिए कार्लायल, भेडिएयल पॉलिटिकल ध्योरी इन दे बेस्ट, [[, 36 -- 7 ॥ 
एिपब्लिक और ग्रियोरी सप्तम्‌ के कार्द कमों में क्या समासता मिलती है--मैले 
पहले के एक नोट (पृ० 39, परा० दि०) में यही बताने का प्रमाप्त 
किया है । 

2. यह विभाजन बलर्जी बग्गें, वेरन वर्ग और लोक वर्ग के सध्यडु गीन विभाजन 
से भिन्‍न है। इस विम्ाजन मे धर्माधिकारियों के दो वर्ग मात्र गए हैं ओर 
सर्वसाधारण का एक सामान्‍य विभाजन से घर्माधिछारियों का एक वर्ग 
माना गया है कौर सर्वस्ाधारण के दो ॥ 

3. पीछे बध्याय 5-घ से तुलना कौजिए। 
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प्लेंटो-दर्शन के तत्वों से निकले थे! । मध्य युम के विश्वविद्यालयों का शिक्षा-क्रम 
र्विष्तिक के सातवें संड में दिए गए शिक्षा-क्रम के अनुरूप हो सकता है; किंतु बह 
मध्य युग के विश्वविद्यालयों का शिक्षा-त्रम इसलिए था कि वह सदियों से शिक्षा का 
वास्तविक आधार-तत्त्व रहा पा , इसलिए नही कि वह रिपम्तिक के शिक्षा-क्रम के 
अनुरूप था । 


]. प्लेंटो-द्शन की उस प्रवृत्ति के बारे मे कुछ कहना भेरे क्षेत्र से वाहर है जिसने 
सेंट आगस्टाइन के माध्यम से मध्ययुगीन घर्में-शास्त्र मे भ्रवेश पाया था और 
जिसमे सदा उस ईश्वर की घारणा का प्रतिपादन किया गया था जो विधि 
के अनुसार कार्य करता है और जो बाद के नामरूपवादियों (8०ए४श७0 
द्वारा प्रतिषादित रहस्यात्मक रातियों से काम करने वाले रहस्थात्मक 
परमात्मा के सिद्धांत के बिस्द था। 


(खत) प्रुवर्जागरण--सर टामस मोर 


मर्जागरण से रिपस्लिक को नथा जीवनन्दान मित्रा | पलोरेस वी 
जा प्तेटोवाद तथा सोरेंजों डी मेडिसी के परदे-गिर्द नी इवड्ठी ही 
गई थी, उम्तवा प्लेटोवाद वास्तव में लब्य प्लेटोवाद था, कितु मीटेविशियों के ऐदे 
से फार्म में 4477 ई० का फिस्सिनों ने प्लोटी वी रचनाओं का लैंदिन अनुवाद पूरा 
कर जिया थी। तथावि, सर टामश मोर थी युटीपिया ही बह प्रथ है जिरमे, 
लगह! है कि, सोया हुआ प्लैडी एवं बार फिर से जाग उठा है! । ग्रूटोषिया गे 
(सब्लिक वी चर्चा वई बार भाई है और इसमे भी बढ़कर बात यह है कि इसमे 
संबति वे सार्भ और स्त्रियों के उद्धार की पैरवी को गई है। पर, ग्रूटोफ़ियां के 
लेखक वो रिपण्लिक से चाहे क्तिती ही प्रेरणा मिली हो, ग्रूटोपिया एक भिन्‍ते और 
स्वतंत्र प्रंध है? । प्लेटी के दर्शन में निवृत्तिवमावता कमर नहीं ; मोर में हुछ-डुछ 
प्रवृत्ति-भाव है। प्लेंटो ने सिखाया था कि क्षमांज वो चाहिएं वह अपने निश्फयोगी 
सदस्यों को भर जाने दे ; मोर वा सुझाव है कि जो लोग इतने बूढ़े या इतने रण हैं 
कि जोवन का कुछ रस या सुल्ध नहीं भोग सऊते, उन्हें आत्महत्या कर लेनी चाहिए। 
भोर ध्लंदो से भिन्‍ने भावना से अनुप्राणित था, हालाँकि उसने तफ़्सीलें प्लेंटो से 
ग्रहण वी हैं। मोर उस युग का विशिष्ट प्रत्तिनिधि है जिसमे "घोग ईसाइयीं वी 
मठ-व्यवस्था का विरोध # रके एपीवयूरी दश्शतित्रों की भाँति रहते थे और ईदाई करे 
की प्रघानता के विरोध मे प्लेदी के शिप्यों की भाँति सोचते थे” । और ने धाम्पवाद 
की जो पैरवी की हैं उसकी ओर दृष्टिपात करने पर हम प्लेंटो से उसवर वही भेद 


]. प्लेटो रेडिबिबस चाय द्वितीय नेविश्ते दर लिखी गई एक ऐसी हाति 
का ध्ोषेक है जो प्लेदो के गौरव के अनुकूल नहीं है। हे शक प्रचार- 
साहित्य का लेखक था जो फ्यत्नः कभी ससदीय शासन वां समर्थक रहा 
या दो कभी राजतत्र का । 

2. में माइवेल्स और जोगवर द्वारा प्रस्तुत किए गए प्रृटोषिया के सह्करण 
लिन, 2885) वा ऋूणी हैं (ईनलीटंग, पृ० ! «5 ँ 043%03008 
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पते हैं जो जीवन के प्रति दोनों के सामान्य दृष्टिकोण में व्यक्त हुआ है। हो सरता 
है मोर ने साम्यवाद था विचार प्लेटों से लिया हो, पर उसके साम्यवाद के प्रेरक 
हेतु और उसदी योजना विल्तुल भिन्‍न हैं । हम देख घुके हैं प्लेटो के प्रेरक हेतु 
राजनीनिक या नेतिक हैं, आथिक नही : साम्यवाद कौ उख्रत इसलिए है कि उससे 
न्याय वी सिद्धि होगी और नि.स्वा्यं तया गुवाद शासन की स्थोपनों उसी के 
अतर्गेत हो सबती है। मोर के प्रेरक हेतु आधिक हैं। उसका साम्यवादी सम-सामधिक 
आयिवः परिस्यितियों के विदद्ध सोधी प्रतित्रिया के रूप भें है। प्लेटो का विधार 
या कि यूनाती नर्गरों वर नाश अज्ञानों और स्वार्यों राजनीतिज्ञों ने किया है। 
मोर का विचार था (जैसा कि पद्रहवी सदी के अत में एक लोड चासलर ने कहां था) 
कि, ' इस घासन का पतन भूमि पर थोड से क्रीमानों के अधियार कर सेने से और 
ज़रूरत के भमय काइतकारों की मदद न करने से हुआ है” । मोर ने देखा कि 
किप्तानों को उनकी जोतों से वेदसल विया जा रहा है और अमीनों पर भेड़ों के 
चरागाह बनाए जा रहे हैं ; उसने देखा कि. “भेड़ मनुष्यों को पाए जा रहो हैं।” 
उसने देसा कि बड़े-बड़े जमीदार तो जमीनों पर अपना एक्च्छनत्र अधिकार स्थावित 
करते जा रहे हैं कौर जो लोग मतुप्ट विसान होने, उन्हें खानावदोशी और चोरी का 
महारा लेना पड रहा है । बुडस्च॒हू नामक आंदोलन के द्वारा जम॑नी में कऋृषि- 
साम्यवाद का प्रचार हो रहा थाऔर मोर का ध्यान भो ऋृषिल्साम्यवाद की ओर 
गया। मोर का विचार था कि चूँकि निजी मंपत्ति-व्यवस्था के फतस्वदप 
अधिषांश अंग्रेजों को सुख की जिंदगी से हाथ घोना पड़ता है. और इस तरह के 
आजर्पक नारों से कोई लाभ नहीं है कि संपत्ति को भवर्मे बराबर खाट दिया 
जाएगा” तथा “जों जिरावी जमीन होगी, वहू उसी के पास रहेगी,” अतः हमें 
समग्र उपाय ही अपनाना चाहिए यानी साझी ग्पत्ति के चरम लक्ष्य का सधान 
करना चाहिए । 





अस्तु, मोर के प्रेरक हेतु आर्थिक हैं । ये प्रेरक हेतु ऐसे हैं जिनवी ओर 
उसका ध्यान अपने सुग वी थुराश्यों के कारण गया था ; प्लेटो को रचनाओं 
का अनुद्दीलन करने के कारण नही । प्लेटो का साम्यवाद दो उच्च वर्गों त्तत ही सीमित 
था : मोर के साम्यवाद थे; दायरे थे रॉज्य का प्रत्येदः भंदरय का गया है? | प्लेटो के 


, भोर ने प्रूटोपिया के पहले झंड में दुछ इस तरह का विचार व्यक्त किया हैं 
मानों प्लेटो ने सामान्य साम्यवाद का प्रतिपादन कया हो । “वह प्लटो के 
इस मत से सहमत है! और इसमें कोई आश्चर्य की बात भी नहीं कि बह 
ऐसे लोगों के लिए विधियाँ नहीं बनाएगा जो धन-संपदा तथा पदार्थों पर 
उपभोग और स्वामित्व का संवको समान अधिकार प्रदान करने वाली 
विधियाँ अस्वाकार कर देते हैं। जहाँ प्रत्येक व्यक्ति के पास अपनी विशिष्ट 
घन सपदा हो वहां यह व्यवस्था नहीं चल सकती” ।पर, यहाँ उसका सकेत 
प्लेंटो के संबंध में प्रचलित एक प्राचीन जनश्रूति के प्रति है, रिपब्लिक के 
प्रति नहीं (छसो ने भी कट्ेट सोशल, [[. 8 भें इसके प्रति सकेत किया है) । 
इस शनश्रुति के अनुसार प्लेटो ने आरकेडियां और थीव्म के लिए अर्थात्‌ थीब्स 
के एपामिनोन्डास द्वारा आर्ऊेडिया में संस्थापित सेगापोलिस नगर के लिए 
विधि बनाना इसलिए अस्वीकार कर दिया था कि वे अधिकारों को समानता 
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साम्पवाद की कुछ इस तरह से व्यवस्था की गई थी कि दो उच्च वर्ग सांसारिक 
काम-्मघों और नोत, दैल, लकडी की थिताओं से मुबंत रहें : मोर के साम्यवादवी 
मोजना इस तरह से बनाई गई है कि प्रत्येक व्यवित लेती और पशुपालद के कॉम 
मे लगे १ तीसरे वर्ग के सदस्य विठ्त के रूप में जो वापिक लगान दिया करते थे, प्लेटो 
के सरधक्षक उसी का आपस में हिस्सा-वॉँट कर लेते थे ; मोर के नागरिकी वा 
अपने देश की हुए उरहूकी उपज मे हिल्‍्दा-दट रहता हैं. च्लेटो ने दीपरे वर्ग वेः 
पास समूची सपसि का निजो स्वामित्व रहने दिया था $ उसने संरक्षत्ों के पास दो 
ही चीजो का साझा स्वामित्व छोडा था--उनके आवाज्तों का और बापिक लगाने 
का $ और किसी का नहीं । मोर ते अपने नागरिकों के पर्स निजी संपत्ति नही छोड़ो, 
उसने हर चीज बा छाश् स्वामित्व कर दिया है! (इन साएे गेंदों से एक मुख्य भेद 
यह है कि क्षम के संवध मे दोनो विचारकों का हृष्टिकोण घलग-अलग है। प्पेटो के 
साम्यवाद का उद्देश्य सरक्षकों को श्रम से मुवित देना था । उप्तके प्राम्पवाद में अधि- 
कॉश चौजों का निजी स्वामित्व बना रहता है और थोड़ी सोचीज़ों के ही सामझे 
स्थामित्व की व्यवस्था होती है। मोर का साम्यवाद वॉह्तव में सब चीड़ींवा 
साम्यवाद था, और उसका उद्देश्य था-नस॑ लोगों को श्रम के लिए घुकत करना । 
बेशेडगार किसान इगर्लेंड की सडकों पर मारे-मारे फिरें, इसकी जगह बह सबको 
काम देना चाहता हैं। मोर को वे आलसी लोग बिल्कुल नही सुहाते जो श्रीमानों 
के धरों मे 'अजगर करे दे चाकरी' कौ साकार मृत्ति बने बैठे रहते हैं ॥ इसकी जगह 
बह तो यह चाहता है कि सब लोग एक-दूसरे की मदद करें॥ इस तरह वह काम के 
अरदे कप्त करना और सब लोगों को दिन मे छह घढ़े काम करने की सुविधा देना 
चाहता है । 


स्पष्ट हे कि मोर का साम्यवाद बाघुनिक समाजवाद से अनेक बातों मे 
फ़िशता है कौर घ्लेटो का सास्यवाद उससे बहुत भिन्‍द है ५ फिर री ,मोर के साम्यवाद 
और आधुदिक सम्ाजवाद में कुछ भेद हैं ॥ आधुनिक समाजवाद सामास्य झूप से 
सभष्टिवादी है और उसमे उत्पादन के साधनों के सामूहिक स्वामित्व की पैरवी नी 
गई है, मोर ने उपज के सार स्वामित्व की पैरदी की है । आधुनिक समाजवाद 
सुख-साधनों को सद लोगो में वराबर-वरावर और तिष्पक्ष-भाव से बाँट देवा चाहता 
है। वह इनका समाज से बहिष्कार करना नही चाहता । इस दृष्टि से मोर प्लेटो के 
निकट है: बहू आथिक जीवन को इतना सरल कर देवा चाहता है कि उसमे कृषि 
की बुछ बुनियादी चीजें और ज़रूरी दस्तकारियाँ भर रह जाएँ । परंतु कुल मिलाकर 
मोर मे आधुनिक समाजवाद फी भावना है, उसमे संसार के पदार्थों के अधिक न्याययुवत 


के लिए तैयार नही हुए थे (डायोगरेनोज लायटियस, ता, 7)। तथापि, 
नाटोप का विचार है कि चूंकि ध्लेटो के सिद्धातों में युक्त की हँब्ट से 
पूर्ण साम्यवाद निहित था, आधा साम्यवाद नहीं (पीछे ए० 32-- 425 
देखिए), अत. मोर ते रिपब्लिक के सिद्ातों से ठीक ही निष्दर्ण निकाला है 
(व्वैडोश इटाड़ उठ डी इडी डेयर झोसियाल पाडोगोगिक, पूृ० 24--33) 

4. पूदोपिया में सोना तिस्कुल नही है : रिपक्लिक से संरक्षक्रों के पास ही सौना 
नहीं रहता | 
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वितरण का उत्साह है; आधुनिक युग की ययायथे क्षाविक परिस्थितियों वेः साथ 
उसका मिकद का सपर्क है. । उसने शिक्षा की समस्या पर भी उसी यवाय्वादी 
भावना से विचार किया है। प्लेंटो की योजना का मुख्य अंग शिक्षा थी । उसी 
तुलना में साम्यवाद गौण और हीन चीड थी । मोर की व्यवस्था में साम्यवाद सबसे 
पहूले और सबसे ऊपर बाता है ; उसने शिक्षा के केवल तकनीकी पक्ष पर ही विचार 
दिया है। उसके घिचार से शिक्षा वा अर्थ है किसी दस्तवारी बा प्रशिक्षण प्राप्त करना 
बयोकि शूटोपिया के हर नागरिक को सेती के साथन्साथ विस्ती न किसी दस्तकारी 
का भी काम करना चाहिए और उरो ये दोनों काम नियमित रुप से वारी-बारी से 
करने चाहिएँ। यह एक ऐसा चक्तव्य है जिससे एक बार फिर श्रम के संबंध भें मोर 
का आधुनिक ओर प्लेटो से भिन्‍ने दृष्टिकोण व्यवत होता है । 


स्त्रियों के सबंध मे मोर के विचार, कुछ हृष्टियों से बहुत हृद तक प्लेटो जैसे 
ही हैं । स्त्रियों के उद्धार में उत्तकी आस्या है । वह म्रावता है कि स्त्रियाँ वही काम 
कर सकती हैं जो पुएप । रिपम्लिक वी तरह गूटोपिया में भी स्त्रियाँ पद समालतो 
हैं; रिपप्लिक की तरह वे रणथेत्र से भी जाती हैं। पर सब स्थ्रियाँ नही लड़ती 
और वे सिर्फ एक ही प्रकार के पद संमालती हैं-धामिक पद १ पूटीपियां से 
स्त्रियों कै साझे का भी विधान नही है : मोर का विश्वास एक-पत्नी-प्रया (70७०8०॥9) 
में है। बर-वधू को चाहिए कि वे विवाह से पहले एक-दूसरे को नग्नावस्था मे देख लें 
(जससे दे जान सकें कि वे दिवाह के योग्य हैं--मोर केः इस सुझाव में प्लैटो का 
शारीरिक स्वास्थ्य विषयक दृष्टिकोण व्यवत हुआ है । पर योव-समर्या के बारे में 
मौर का यही एक ऐसा विचार है जो प्लेटो के दृष्टिकोण के अनुकूल पढ़ता है! | 
| कर ड 25 8 मम 22 पिन 2222 


१. यह सुझाव सॉख (772 6) से लिया गया है। यूटोपिया मे लॉस का भी 
अमुकरण किया गया है, रिपटिलिक का हो महीं | जब मोर अपने आदेश 
राज्य के प्राके मे रथ भरने लगा, तब उसकी दृष्टि स्वभावतः लॉ की 
ओर गई जिसमे हर चीज का विस्तार से विवेचन हुआ है । जित तरह, लॉज 
में प्लेटो ने सभी नागरिकों के लिए--स्त्रियों और पुरुषों सभी के घिए-- 
पचायती भोजन-व्यवस्था की पैरवी की है, उसी तरह मोर ने भी की है 
(, अध्याय ७) : प्लेटो की तरह उसने भी बूढों और नौजवानों कोएक 
साथ रखने की कोशिश की है। लांज़ के त्ागरिकों की भाँति सूटोविया 
के नागरिक भी नक्षत्रों को गति और आकाशोय पिंडों के सचरण का अध्ययन 
करने मे बढ दक्ष और चतुर हैं (, अध्याय भा) | गूटोविधा के नागेटिक 
अपने को अलग-अलग रखते हूँ और जद वे यात्रा के लिए निकलते हैं, तब 
उन्हें अपने शासक का श्रनुज्ञा-पत्र लेना पड़ता है (ीत, अध्याय ४[.) : लांच 
के बारहवें खंड से घुलना कीजिए) । मोर ने धामिक सहिष्णुता का 
प्रतिपादन किया है और यहाँ उसका प्लेटो से भेद है | उसने यूटोपिया 
नरेश के वारे मे कहा है कि उसने प्रत्येक व्यक्रित को धामिक स्वतत्रता दे रखी 
थी ) उसने लिख है कि यूटोपिया की प्रजा अपने राजा के परद-चिन्हों पर 
चलती हैं और उसका विंश्वास है कि सत्य अपनी ही झक्ति से अपनी सत्ता 
की प्रतिष्ठा करेगा और आलोक मे आएगा ) कितु, जब वह कहता है कि 
जिन लोगों का आत्मा की अमरता, ईश्वरीय विधान या पारियों के देवी 
प्रतिकार में अविश्वास होगा, उन्हें प्राणदड दिया जाएगा और जब वह यह 
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४ नि पी 
>पूर्ोपिया,मे जतसल्या पर नियत्रण रखने वा एक ही उपाय सुझाया गंगा है-- 


>! उपेनिवेशों वी स्थापता । “6, ४, 

, पस-प्रकाृ, चगोगा कि कुल? मिलाकर भोर बहिरग दृष्टि से ही प्लेटो का 
बा अनुयायी है, अवरग हर्ट से 28] ॥ वह आधुनिक काहपनिक समाजवाद का 
ज्ञनक था, उलेंडो के सा्य्वीद्ी /मनुकर्ता नहीं । उसका उद्देश्य है--सबके लिए 

ह है ३ 2५430: 2 >पुलसे को लक्ष्य धा-- योडों के लिए ज्ञान की पूर्णता। प्लैटो 
के वितनेज्मक्षटियाद ने दार्शनिक नरेश की ओर सर्वेज्ञ की राह तैयार की है। 
प्रास-मरेश उसके पूटोषिया के बारे में क्या कहेगा-यह सौचकर ही मोर मुस्करा 
उठता है! । मोर के चितन में भाव की निवृत्तियुलक निरबुदता नहीं है: उसवी 
आदर्शो वित है * श्रम भी सूद, सुख भी यूब* | 


व्यवस्था करता है कि अविश्वासियों को सिफ दो तरह के लोगों - धर्माचार्थो 
ओर गुएभंभीर व्यवितयो--से ही बात करनी चाहिए, और विसी से नहीं, 
तब उसकी विचारधारा प्लेटो के अनुरूप रहती है (ता, अध्याय (४) । 

. अपने पहले खड मे मोर ने निश्चय ही “्लेटो के दाशनिक नरेश की भर सकेत 
क्या है। प्लेटो ने सिरावयुज मे यह आअतुमव कर तिया था कि दार्शनिक 
के लिए नरेशों को परामशं देना व्यय है। उपचार एक ही है--ऐसा गरेश 
जो स्वय ही दर्शन की ओर उन्मुख हो। दार्शनिक के संबंध भे प्लेटो बी 
गह उप्र साथंक ही थी कि वह सखार वी विध्न-बाघाओं से बचमे के 
लिए अपने घर की चहारदीवारी में बंद रहता है (रिपिब्तिक, 496 ॥) 
का भावानुवाद)। 

2 कम्पोनैला का सिविदास सोलिस मोर की यूटोपियां कौनकल है। एक 
फ्रातीसी लेखक ने लिखा है कि उस पर प्लेटो की रिपब्लिफवा प्रभाव है 
ओर साथ ही कैथोलिक सप्रदायों का भी | सुधतगर का सचालन तस्‍्व- 
मीमासक के हाथ मे है । उसवी अधीनता में तौन दडनायकों के पद हैं--भुद्ध 
के लिए शक्ति, सुजनन के लिए प्रेम और विज्ञान, का तथा शिक्षः के लिए 
ज्ञात । कम्पानेला संपत्ति का ही नही, परिवार का भी अठ करना चाहता 
है ; इसीलिए प्रेम के दडतायक के पद की जरूरत है । होमितिक्त सप्रदाय 
का सन्‍्यासी होने के नाते उसने एक ऐसी व्यवस्था का प्रतिषादन किया है 
जिसे अतगत लोग अपने अपराध स्वीआर कर सकते हैं ओर कर रहे हैं । 
के कि वी जाँच में भी पैरवी की गई है (पीछे अध्याय 5- थे 
देखिए 
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(ग) आधुनिक संसतार-रुसो, होगेल और फॉंट 


झूसो के साथ ध्लेटो वा राजनीति-मिद्धात एक नई करवट लेकर उठ बैंदना 
है और तब में चितत के क्षेत्र से जो प्रमाव डाउना प्रारंभ करता है सो निरतर 
डालता रहा है। जनीवा गणराज्य जिमके 'महिमाशाली, सम्माननीय और प्रमुवा- 
मपरन स्वामियों' को उसने अपना 'डिस्कोर्स ऑन द ओरिजन एुंद् फाउंडेशंग कफ 
इनइक्वे लिटी' सर्मावित किया था, कुछ-वुछ नगर-राज्य ही था। मसी ने अपनी 
किशोरावस्था में जतीया में प्राचीन कांच के नगर-राज्यों के संबंध में प्लूटार्क के 
इनिहास का अध्ययन किया था और उसने अपती रचताओं मे प्यूटाय के इतिहास 
का बरावर उल्लेख क्या है। आगे चलवर उसने प्वेटो का अध्ययन आरंम क्रिया 
और प्लेटो ने उसके चितंते पर प्रभाव डाला । प्लेटो की भदद से उसने अपने आप 
को लाए के व्यवितियादी सिद्धांत से मुक्त विया) और वह कंट्रेंट सोइल से प्रतिपादित 





4, रूमो के उल्नेखो से ज्ञान होता है कि उसने रिपब्लिक, लॉस और पॉलिटिक्श 
का अध्ययन जिया था। रूसी वा इरादा था कि वह अपने एक ग्रथ में 
एक्लामेन डी ला रिपदितिक डी प्लेडोन (प्लेटो करी रिपदिलिक वी परीक्षा) 
नामक एुक अध्याय रखेगा (वाउघन दे परालिटिकल राइटिग्स ऑफ रुसो, 
]. 399 2)। बह इस्त ग्रथ की योजना ही बना बर रह गया, लिख नहीं 
पाया । रूसो की राजनीतिक रचनाओं पर ही नही, रसात्मक और शैक्षिक 
रचनाओं पर भी प्लेटो का असर पडा या। वाउधन का बहता है कि रूसों 
वा इमिटेशन थियाद्रेल सॉच के तीसरे सड पर (होना दूसरा सड चाहिए 
और रिप्ब्लिक के तीसरे और दसवें खंडो पर आधारित है। उसने अपने 
एमील मामक ग्रंथ में (वाउघन, पु० कृ० ता, [46) लिखा है: "क्या तुम 
इस बात की झलक पाना चाहते हो कि लोव-शिक्षा क्‍या चीज़ होती है? 
तब फिर ध्लेटो की रिपब्लिक् वा| अध्ययन करो*“बह शिक्षा के विपण 
दर आज तक का सर्वश्रेष्ठ ग्रथ है” । 

2. अशत:, पर वह उससे पूरी तरह नहीं बच सका। कट्रेट सोशल का एक 
आपध्ण यह है कि इसमे रूसो व्यक्तिवादी शब्दावली के माध्यम से साम- 
दॉयिक सामाजिक नियंत्रण के सिद्धांत तेके पहुँचने के लिए हाय-पैर पटक 
रहा है और इस प्रयास मे वह कभी-कभी यथा व्यक्तिवाद के भेंवरों से 
फंस जाता है । 
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शज्य के समप्टिवादी सिद्धाद पर पहुँच गया। सच पृछ्ठा जाए तो इस महानु कृति 
का नाम ही गलत है। इसे तो डी ला ऑरगिनिश्म सोशल नाम देना रपादा ठौक 
होगा। रूमो ने सविदा की सामान्य और परपंटांगत शब्दावली या भ्रयोग क्या है 
पर उसके तक मे सबिदा की व्यक्तिवादी ध्वनि कही भी तहीं है! । उसके विचाद से 
राज्य एक मैतिक सावयव सत्ता (नैतिक और सामुदायिक सत्ता : नैतिक ग्राणी) है 
और वह उसके कल्याण में मिरत प्रभृतासंपन्‍न सामान्य इच्छा से संपन्‍न होती है। 
राज्य वेधिक अधिवारों की रक्षा करने वाला वैधिक संघ नही होता : वह एक नैतिक 
सध होता है जिसके सामान्य जीवन के भांध्यम से मावदव अपने नैतिक जीवन में 
अ्रवेश करता है । राज्य का सदस्य न होते की स्थिति में मनुप्य मूर्ख और सीमित 
आ्राणी होता है ; वह बुभुक्षा और सहजवृत्ति से संचालित होता है। राज्य की 
सदस्यता के प्रभाव से बह वुद्धिमान्‌ प्राणी बनत्ता है, मनुप्य कहलाने के योग्य होता 
है (१:8, लॉच, 875 से तुलना कीजिए)। राज्य सहजवृत्ति के स्थान पर न्याय की 
और दुभुक्षा के स्थान पर विधि की प्रतिप्या करता है। वह लोगो के कर्मों में 
नैतिकता की वह महक भर देता है जिदंगा उनमे पहले अमाव था। यह चुद्ध 
प्लेटोवाद या हेलेती दृष्टिकोण है ; और राज्य को सामुदायिक तेतिक समाज सानने 
के हेलेनी दृष्टिकोण से बनुप्राणित होकर रूसो ने ध्वभावतः राज्य के शैक्षिक स्वरुप के 
सबंध मे प्लेटोयी या हेलेती दृष्टिकोण का ही प्रतिपादन किया है॥ राज्य के लिए 
आवद्यक है कि वह अपने सदस्यों को वुभुक्षा के वघनो से मुवद कर उनके लिए 
स्‍्व॒तत्रता के द्वार खोल दे - उसे चाहिए कि वह लोगों फो स्वतत्र होने के लिए वाध्य 
करे (*7) | “उसकी शिक्षा ऐसो होती चाहिए कि वह लोगों के मे को राष्ट्रीय 
सौंचे मे ढाल दे और उनके विचारों तथा रुचियों को ऐसी दिशा दे कि ने प्रवृत्ति, 
उत्साह तथा आवश्यकता से देशभवित के रग्र मे रंग जाएँ”। (गौबर्ममेंट डी पोलो'ने, 
अध्याय 7५७)। रूसो ने अपने सम्मुख इन सिद्धाती को स्थिर नक्षत्रों की तरहू रखकर 
दा्य के प्रत्ति प्लेटो को तरह उत्साह की, तीव्र उत्साह को अनुभूति की थी। सच 
पूछा जाए, तो राज्य के सबंध मे उसकी घारणा प्लेटो की धारणा से भिन्‍न थी। 
उसके राश्य में प्रत्येक नागरिक का सामान्य इच्छा के निर्धारण में योग रहता था 

ओर साथ ही उन विधियों के निमाण मे भी जिनके माध्यम से ओर सिरे जितके 
माह्यत्र से सामान्य इच्छा वी अभिव्यवित हो सकती है । रूसो दे लोकतंत्र, शुद्ध ओर 


], जिसे झूसो ने कहा था कि "मनुप्य जन्म से स्वतञ्न होता है पर बह हर 
जगह जजीरों मे जकडा हुआ हैं” और जिसने प्राकृतिक अवस्था नी ओर 
खौटने के मंत्र का प्रचार किया था, उसके बारे मे यह पुरानी परुंपरा कि 
बह व्यवित॒वादी था, कंट्रेंट सोदाल के ऐसे अध्ययन पर आधारित प्रतीद होती 
है जो पहले अध्याय के पहले वावय से जञागे न बढ़ा हो । रूसो सूच्कार था 
और अपनी रचना को एक सूत्र से आरंब करने का उसे भारी दढड भोगना 
पडा है । अगर कही वह इमके बाद ही एक और सूद्र जोड़ देता और कहता 
बा “किंतु अगर बधन न्याथ के हो, उचित हो, तो यह न्याग्य और उचित 
होगा कि वह बधनों मे रहे और शासन की सार्थकता तभी है जब वह 
स्वशासन हो,” तो वह असावधान पाठकों को अर्थ का अनर्प करने से बचा 
लेता भर बपने आप को गुतत वाक्य-रचना के दढ से । 
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आदिम लोवनंत्र, के तथा विधि थी भ्रश्नुता का शंख 'एूँका था। ये यूनान के सिद्धांत 
थे, प्लेटो के नही : प्लेटी का विश्वाग तो यह था कि राज्य वी इच्छा उसके सबसे 
चुद्धिभान सदस्यों नी इच्छा होती है और उसनेः सबसे युद्धिभान सदस्यों को विधि 
थी बेदियों में नही बाधा जाना चाहिए। विलु, अपने रादस्यों पर नियत्रण रफने के 
(लए रुंगो वा लोकतत्रात्मक और वैधिक राज्य भी उतना ही आतुर है, जशितता 
स्लेटो का अभिजात-्ततात्मक और निरपेक्ष राज्य--उससे कम नहीं । हमों वो यह 
अभीष्ट है कि राज्य के अलावा नागरिक का और कोई समाज ने हो। “सामान्य 
इच्छा वो उचित अभिव्यक्ति हो सके--इसके लिए आवश्यक है कि राज्य में कोई 
आधएिक समाजे न रहे और प्रत्येक नागरिक राज्य के रादभ में ही सोचे-विचारे” 
(कंट्रेट सोशल, प. 3) अपने सदस्यों के ऊपर समुदाय की प्रभुता अभिच्छेय और 
अखढ होती है; उसके ऊपर एक ही सीमा का आरोप हो सकता है कि वह सदा 
विधि के सामान्य नियमों में व्ययत हो । नागरिक धर्म को विस रूप में मारनें-- 
समुदाय यह निर्धारित कर सकता है और रामुदाय द्वारा निर्धारित इस नागरिक धर्म 
में रूढियाँ नही होतीं, उसमे सामाजिबता की भावनाएँ होती हैं जो श्रेप्श नागरिकता 
तथा पक्की निष्ठा का आधार बनती हैं। वह अविश्वासी को दद दे सकता है 
(इसलिए कि वह अधामिक हैं, इसलिए नहीं कि वह असामाजिक है। पर दइ देता 
ज़सूर है) । अंत में, जिस व्यवित ने धर्म रवीकार कर लिया है, अगर वह इस तरह वा 
आचरण करे मानो उसकी घर्म-सिद्धातों में आस्था न हो, तो राज्य उस व्यक्ति कौ 
भज्ो विधियों के सामने 'मूठ बोला हो” प्राणदंद दे सकता है! । 


यददो वे मूल सबक हैं जो रूसो ने यूतानियों से और प्लेटो से सीखे थे । उससे 
छोटी-छोटी बातों के साथ बड़ीन्यडी बातें भी थ्लेटो से ग्रहण कीं; ओर उसके 
राजनीति-चितन की स्थुल रेखाओं पर ही प्लेटो का रंग नहीं है, समूचे रेसावित्र 
पर उसकी गहरी छाप है। ढंद्रेंट सोशल के दूसरे संड (अध्याय 7) में रंगमंच पर 
जो विधिवार्तो दिणाई पड़ता है, वह प्लेटो के रंग में रंगा व्यक्ति है। समाज सदा 
ही अपना वल्याण चाहता है, पर बह सदा उसका दर्शन नहीं कर पावा। समुदाय 
सदा ही सामान्य इच्छा का आख्यान करना चाहता है--ओर सामान्य इच्छा से रसो 
का अभिष्राय है ब्यापक कल्याण के प्रति उद्िप्ट इच्छा--परंतु, उसे सदा यह ज्ञान 
नही होता कि वास्तव मे उधकी इच्छा बया हो। राज्य के आरंभ में यह कठिनाई 
विकट होगी और झुसो ने इसके समाधान के लिए जो देवी उपाय सुझाया है, वह है 
विधिकर्तता । वह समुदाय को परामर्श देगा : अपने परामर्श का विधि के रूप में 
आरोप नही करेगा । वह समुदाय दी प्रमुता का निषेघ किए विना ही उसके अज्ञान 
का निवारण करेगा । जिस तरह रुसो ने प्लेटो से विधिकर्तता का व्यवितत्द लिया था, 
उसी तरह उसने प्लेदो से राज्य के आकार की घारणा भी ग्रहण की धी--शायद 
झनजाने में । राज्य का आकार वीच का होना चाहिए---वह न तो इतना बड़ा हो 





4. इस अवतरण तथा सच के दसवें खंड के अवतरण की समानता हम पहले ही 
देख चुके हैं (पीछे अध्याप 6--ख देलिए) | 
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कि उसका अच्छी त्तरह से शामन न हो सके और थे इतना छोटा कि आस्मनिर्मर न 
बन सके (। 9)। समुद्री वाणिज्य के संर्वंध से भी उसके विचार प्लेटो वे विचारों 
जैसे ही है--उप्तके शब्द तक प्लेटो के ही शब्द लगदे हैं ॥ “व्या बुम्हाग समुद्रतद 
विस्तृत और विज्ञाल है ? तब समुद्र को जहानों से पाठ दो : वाणिज्य ओर भमौवहन 
वा भडा ऊँचा उठाओ - तुम्हारी जोवन आमामय पर अह्पकालीन होया 


झसो समाज-सविदा का अतिम मनीह नही है, वह क्षार्देशंवादी संप्रदाय को 
पहला पेगबर है . बह लॉक का उत्तराधिकारी और शिष्य नहीं, होगेल़ का पूर्वी 
और द्विक्षक हैं । "राज्य नेतिक स्वततञतों का बांहन है”--हीगेल ने भो (काठ की 
तरह) अपनी विचार-बाता का आरभ स्सो की इस घारणा से क्या था; परंतु उस 
पर यूताती नगर-शज्य के दर्शत और इतिहास का भी अचचर पडा था। यह अमर 
सीधा भी था ओर रस्सी की भ्पेक्षा कही ज्यादा भी भा। बह प्रभाव 802 के 
पिर्दनम भोफ एथिक्स में सवसे ज़्यादा है: पर 5807 के किलांसफो लोफ माइईंड में 
भी यह प्रभाव उतनी हो गहराई से विधमान हैं) होगेत ने राज्य वी कल्पता विधि 
की शब्दावली भे या विधि-लस्था के रूप में नही की । उसने राज्य वी कल्पना समाज- 
नीति वी शब्दावली मे ओर उस समाज-नीति की उच्चतम अज्निव्यक्वि और माध्यम 
के रूप भे यी है जिमदा सारे समुदायों वे जीवन पर नियतेण रहता है--राश्य के 
जीवन पर प्रमुत्त रूप से और विदेष लप से । घहसमाज-नीति अचानक समाज-मत के 
माध्यम से व्यक्त होती है और उसी के वल-जूते पर कार्यास्व्रित । राज्य को समाज- 
नी बा उपकरण मानने की दस घारणा मे और राज्य को न्थाय को उपकरण 
मानवे वी प्लेटोवादी धारणा में स्पप्ट सवध है। इन घारणाओं का ब्राघार-पटल 
एक ही है---राज्य एक नैतिक सावयव सत्ता है; एक संशद्धित जौधन-व्यवस्था है 
जिससे अपने कत्तेंब्य का पालन कर प्रत्येक नागरिक पूर्ण न्याय की सिद्धि करता है 
ओर इन दोनों घारणाओं कौ परिणति एवं है। जीवन के झप मे होती है--अपनी 
ह्थिति और उसमे निहित करत्तेत्यों के पालद” के रूप मे + प्लेटी कौ तरह हीगेव भी 
निरपेक्षतावादी था कोर हाक्नौंकि उसने प्रशया-नरेशों वो दाशनिक बचने वी सजाह देने 
का साहस तो नहीं क्या, फिर भी उसने शासन का मुख्य स्रोत “सत्ताथारी व्यक्ति 
को इच्छा” में पाया । जिल प्रकार, प्लेटो ने एवनी लोकतन की इस लआवार पर 
जाबोचना वी थी कि वह एक राज्य मे दो राज्यों को ध्ुष्टि कर देता है, उसी प्रकार 
हीगेल ने मग्रेजो की प्रतिनिधिक दासन-प्रणाली की इसलिए आलोचना की यी कि 
डेसमे निजी और॑ विश्चिष्ट स्वार्थों वी बेदी पर राज्य की एक्धा का ब्रेलिदान हो 
जज ई । जिप दरह प्तेंटो। को साप्यवाद परे मास्वा चो, उन तरह होंगेल की 
साम्यवाद में कोई ज्स्था ने थी, पर उसके सिद्धात का एक अग यह भी था कि अपने 
समस्त आशिक हितों के समेत 'नागर रुमाज' पद राज्य का नियंत्रण स्वापित होता 
चाहिए और अगर होगेल समाणजेदादी त था, तो वह संरक्षणवादी (ए५१०८ाएंग्पांड0 
जहर था (इस श्यिति $ी बुद्ध लोग तो उत्तर्प की दिया मे और बुछ अ्पकर्ष वी 
दिशा में इसहे आये की स्थित्रि बताएंगे) ; और उप्का मत था कि जिन निश्नो क्षेत्रो 
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में ब्यपिविगत स्पार्य हो अथाएुघ पूलि होती हो, उन क्षेत्री पर राज्य का नियत्रण 
आवश्यक है! । 


उन्‍्नीसदी सदी झा एड प्लेटोगादी, ममवत* अपनी उच्छा के विशदे 
ब्वेडोबादी, आगस्ट कोंट या--वस्वृनिष्टावाद वा प्ररर्त्तक । प्लेटो की भाँति कोंद वा 
का भी यह विश्यास या कि ममाज या शासन वैज्ञानिक ज्ञान के द्वारा होना चाहिए 
और हो सत्ता हैं । पर कोट वा यह भी विश्वास था कि इम ज्ञान को तत्त्व- 
ऐसा होना चाहिए कि उसकी व्यवहार के धरातल पर प्रतिप्ठा हो बौर वह 
आगमनात्मक हो और यह उसवा प्लेटों से केइ था । ध्वेरो वी त्तरह उसको भो गणित 
में आस्पा थी, पर जहाँ प्लेटो बा दिचार यह था कि गणित छुद्ध 'नावो' का 
प्रदेश-द्वार है ; वही कोट वा मत यहू था कि गणितीय पद्धतियों के प्रयोग से स्वत: 
समाज-जीवन के मिद्धात प्राप्त किए जा सकते हैं। उसत्री दृष्टि में सपताज-विज्ञान या 
समाज का अध्ययन सामाजिक भौतिकी का अध्ययन था जिसके दो पहलू थे-- 
सामाजिक स्थिति-विज्ञान (४००७७) ४३४८७) और सामाजिक गति-विज्ञान (८०- 
त9737८७) ॥ उसके अनुमार इस अध्ययन के आधार पर जो नियम प्राप्त होने 
थे, वे भौतिवी के नियमो को ही तरह निश्चियात्मक होते थे--अयनि जिस तरह 
गति मौतिवी के नियमों के अनुरुप होतो हैं ; उम्री तरह इन नियमों के अनुरूप 
कर्म होना चाहिए । इन मिद्धातों का निष्कर्ष यह था कि शासन एक वैज्ञानिक 
समस्या है और प्रशामत वैज्ञानिक पितृतत्र (छ/्यार्शॉइफ़) का विषय ॥ कोंठ ने 
तंत्व-म्ीमामा के सारे स्िड्ांतों को दोकर मार दी और अतीत तथा पर्सभान के 
अध्ययन पर आधारित खकारात्मक मिद्धातों के अज्ावा अन्य किन्‍्ही भिद्धांतों को 
शिरोप्रारय करने से मना कर दिया । इस क्तोटी पर प्लेंटो से कोश्नों दूर रहता हुआ 
भी कोट घ्लेटों का हो शिष्य था वयोक्ति वह राज्य वा पुननिमाण करना कौर 
वैज्ञानिक सिद्धातो के ज्ञालोक में पुरनिर्मभित राज्य वा पय-श्रद्शन करना चाहता 
था ) फिर, कोंट ने प्लेटो की तरह आध्यात्मिक तथा लोक्कि शक्ति, आध्यात्मिक 











का समाजबाद से सवध--दख विषय पर डब्ल्यु> वालास के 
लेफचर्स एंड एसेल, पु० 44 देखिए । आधुनिक जमेनी में प्लेशोे के साम्यचाद 
ही ओर सदमे अधिक घ्यान दिया गण हे ५ और एक से अधिक: (विद्लों के 
(उदाहरण के लिए पोहलनान ने और उनसे कुद कम आग्रह के साथ 
नाटोप ने) प्लेटो को समाजबादी पक्ष का विचारक माना है । 

2. कोड चाहता था कि समाज-विज्ञान इतिहास के अभिलिखित तस्यो का 
अनुमघान करे और इन तथ्यों को सुनिश्चित वैज्ञानिक नियमो को परिधि मे 
ले जाए | इसके लिए उसने दिस पद्धति का सुम्धव दिया, वह यह थी कि 
इतिहास के प्रत्येक तथ्य को पुरानों परंपरा का अध्ययन किया जाए और 
इस तथ्य को सामाजिक जोवन में उसको परंपरा के विक्राप्त के कसी 
विद्विष्ट मवस्थातव की अवर्निहित दकाजों का फल समझा जाए । इस तरह, 
मिल की झब्दावल्ली में समाज-विज्ञान को «समस्या उन नियमों पी खोज 
करना हो गई जिनके अनुनार समाज कही एक अदस्या के बाद दुमरी अजस्था 
का आविर्भाद होता है थ्ो उसका उत्तराधघिकार और स्पान ग्रहय करती है ।” 
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तथा लौकिक वर्ग के दीच मी भेद किया था--मल्रे ही उसके इस वचितन पर प्लेटो 
वा अपेक्षा मध्य युग का अधिक प्रमाव रहा हो ॥ उसका आदर्श राज्य वह होता 
जिसका सवालन -सुत्र आत्म-झ्ञान के साधकों के हाथों मे होता । ये लोग विज्ञान मे 
प्रारंगत होते, विवेक के अवतार होते और बल के द्वारा नहीं, अनुभव के द्वारा कार्य 
करते तथा वैज्ञानिक सिद्धांतों के आलोक में राजवीति वो दिशा-गिर्देशव देते । कोट 
का अपनी जवानी में सेट साइमन से (जो मध्ययुगीत विचारधारा का पोषक होने 
के साथ प्ाथ कह्पना-राज्यवादी भो था) घनिष्ठ संबंध रहा था भर उसने यह 
विश्वाप्त पेंट ाइमन से ग्रहण किया था, प्लेटो से नही कि दर्शन का लथ््य सामाजिक 
होना चाहिए ओर उसका काम समाज का पुनद्दधार। कोंट ने आध्यात्मिक और 
लौकिक शक्ति के बीच जो विभाजक-रेखा खीची, उत्तकी प्रेरणा भी उसे संट साइमन 
से हो मित्री थी ) उसके चित्त में प्लेटो के साथ जो साहश्य दीख पड़ता है, वह 
भारोपित्त नही है, सहज-स्वाभाविक है । ओर जब वह तत्व-मीमांता के सिंद्ांतोी पर 
आपत्ति करता है या सकारात्मक नियमों की माँग करता है, तब वह मूलतः प्लेटो 
के बिएद्ध है। स्थूल रूप से देखने पर कोट हीगेल के शिष्यों की तुलना मे प्लेटो के 
अधिक समोष है, पर बबार्थ में बहू व्लेटो की ग्रतरात्मा से बहुत दूर है। 


पिछले चालीस सालो में प्लेटो का दर्शन इंगलैड के राजनीति-वितन के एक 
विशिष्ट संप्रदाय का मुख्य प्रेरणा-श्लोत रहा है। यह वह संप्रदाय है जिसका विभिन्‍न 
दृष्ठिपी से श्रीन, बोर्साके और ग्रेडले ते प्रतिनिधित्व किया है! । शायद, इस संप्रदाय 
में दीक्षित अव्यापकों का ही यह धभाव है किप्लेटो को एक नई शिप्प-मंडली पंदा 
हो गई है। अगर आप हमारे नगरों की दूयूटोरियल कक्षाओं के छात्रो से बात करें, 
तो आपको ऐसे अनेक भेंग्रेज श्रमजीवी मिल जाएँगे जिन्होंने रिपब्लिक का जंध्ययत 
क्ियां हो भर जो उससे प्रेम करने लगे हों । शायद प्लेटो यह न मानता कि ऐसा 
भी हो सबता है--““जनदा मे दाएं निकता का होना असंभव है” (रिपब्लिक, 494 /)। 
क्षमरष्लेटो इन चीजों की कतपता कर सबता, तो शायद लोक्तंत के घारे से छ्से 
मुछ आज्ञा बैंघने लगती, शायद वहू अपनी शिक्षा-योजना के क्षेत्र और साम्यवादी 
गोजना की धरिधि का विस्तार करने के लिए सहमत हो जाता ताकि जिस ज्ञान से 
उसने नेह जोड़ा था और जिसकी साधना मे वह जीवन बी अतिम सांस तक जुटा 
रहा था, उस ज्ञान से नेह जोडने और उसवो साधना करते का अध्विवार केवल 
इने-गिले भाग्यश्ञालियों ढक सीमित व॑ रहता, और सभी उसका प्रद्धाद पाने के 
अधिकारी हो डाते। 





. इंगुलैंड के अर्वाचीन राजनीति-चितत पर--जाने-माने दाशंनिकों 
बल्कि रस्कित और कार्लायल जंसे साहित्यकारों पर भी-प्लेटो जार 
है और उनके चिंतन में समानतिरताएँ मिद्ठ ज्ञाती हैं, उनका कुछू 
परिचय भ्राप्त करने कै _लिए होम यूनिवर्सिटी लायब्रेरी दारा प्रकाशित 
पॉलिटिकल थॉट फ्रॉम स्पेंसर इु ढुडे ग्रथ देखा जा सकता है। 
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बला, २94 

धिक्षा भे स्थान, 283, 288-9, 

290-6, 299, 565-7 
(रागीत भी देतिए) 

बेन्वियम रोप्टेध रापिएटियम, 63 

बाब्य, 290, 292 पा> दि० 

मधल्सीडोंन, 9, 0, ]23, 56 

किओरी, 98 

बूजा बा निकोलस, 529, 532 

कृषि, 26, 64, 247 पा० दि० 4, 
485-8 

बैटाना, 86 

फेरोगडास, 86 

केरोनियां, !85, 58 था दि० ॥, 
578 

कैरोलिनास, 475 पान दिण् | 

क्ेल्ट, 25 

प्रैलीवलीज, 09, 0, !, 2, 
47, 207, 208, 234, 33 

कोंट, 426 पा० टिए 2, 599-600 

कौक, 538 

कोरसीरा, 226 

कोरिय, 30, 5], 505 पाए टि० 2 

क्रिओत, 6, 86 

त्रिदिभात, )१5, )2] पा० दि ), 
42, 67, 69, 400-, 
454 


(क्रदिआस, 69, 399-40], 43॥ 
पॉ० टि० , 462 पा० टि० 2, 
464 पा० दिए 

तृश्नठो, 54, 56, 46, 68, 86-8, 
429 चा० टि० ।, 464 पा० 
दिन्व 

च्रीट, 3]5, 473, 54 

क्रेटिनस, 23 

ओडोन 72 

ऋौनस, 409 

बड़े रेबास, 23], 232 

इलाउड्रा, 20, ], 7, 445 

बजाडियंस विधि, 4] 

बितओन, 7, 227 

बनीनिआज्, 473, 530 

पन्नीस्वेनीज, 3, 34, 74, 35], 
478 पा० दि० ), 54 

बवेराने, 90 

(६ ॥ 
रामोदविशान, 302 
गम 

गगित, 297, 30 

गाल, 3 

गॉजियाणश, 57, 9], 94, 0, 9 
१54 

गॉंजियात, 57, 70 पा० टि० ],07, 
09, , 2, ।8, 39, 
49, 67, 82, 85, 94- 
5, 20-5, 222, 234, 
299, 33], 380 परा० दि 
), 436, 508, पा० टि० ), 
542, पा० दि०् | 

मिवकं, 350 

गेटे, 266 

गेल्लीसियो, 425 

ग्रीव, टी० एच०, 343 पा० दि० 2५, 
345 परा० टि० 2, 45] पा० 
दि०्व 
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ग्लॉकन, 07, 08, 238, 240, 
249 


चृ 
चरभ लोकतत्र, 435 ., 
चाह्सिडियस, 585 
आरमिडीज, 85, 89, 90, 49], 
१92, 94, पा० टिं* ] 


जज 

जरातंत्र, 526 

जस जेंटियप, 7 

जूडिया, 3, 555 

जेअस, 97, 96 

जेतो, 77 

जेनोफ़ाँन, 98, 20, 4] प्रा० टि० 
], 46 पा» दि० 2, 46, 
]553, 54, 433 

जुनोफेन्स, 77 

जैहोवाह, 29] 

ज़ोला, 327 

ज्ञान, 294 

राजनीति में अपेक्षा, 95-6, 
22-2, 52-7, 406-7,4 
१2-3, 45-9, 429-30, 
466 9 
साकेटीज़ का ज्ञान-इय का सिढात, 

]36-96 परा० ठि० | 

ज्यागभितिं, 300, 53। पा० दि० 2 


दे 
टायटेपस, 67 
टारेन्टम, 74, 73, 74 
डिवैरियस, 444 पाण टि० | 
विभाएंत, 67, 68 पा० दि० , 
255 पा० टि० , 399, 400, 
54] पा० दि० ।, 585 
देम्पेश्ट, 439 


ट्राजन, 32 

द्राफल्गर, 265 

ड्रॉय, 463 

ट्रोट्बके, 380 पा० टि० ! 


ड़ 

डर्वोशायर, 34 

डाएडालस, 96 

डायसी, 50] चा० दि० [ 

डायागोरस, 4 

डायोगेनीज लायदियत, 75, 80 

डायोगेनीज (प्विनिक), 62 

डायोन, 72, 74 

डायोनीसियस द्वितीय, 7], 472 
405 

डायोनीसियस प्रथम, 52, 72, 
385 

डाबविन, 33] 

डिमास्वेनीज, 59, 276, 568 पा» 
डि०्व 

डिमोत्रिटस, 400, 08, 64 

डियोडोट्स, 75 

डी एलमबर्ट, 90 

डो कसोलेशन फिलोस्तफी, 585 

डो डोग्सेद प्लेडोनिस, 585 

डी पेस, 56 

डी रिपब्लिक, 585 

डो सिबिटाटे डेई, 585 

डेरियस, 465 

डेलियम को लड़ाई, 33 

डेलियाई लीग, 88 

डेल्फी, 8, 62, 4], 395 

डोमिनिकोय समीक्षण, 524, 525, 
533 

डोरित, 64 


त्त 
तकंश्ास्‍्त्र, 302 
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तीस अत्याचारों, 34 
जिविमिति, 529 


घ्‌ 

चाओस, 20 

पियाण्टेटस, 25 पा० दि० 

वियोगनित्त, 6, 66, 335 

चौब्स, 4], 74, !6, 58 

थीसियस, ]]6 

धुर्री, 93, 475 वा० दि० 2 

घेमिस्टोवलीज, 20, 2] परा० दि० 

4, ४57 

घेरामीन्स, 6 पा० टि० 

चेहस, 68, 77, 300 पा० दि०2 

धसाईदू्स, 292 

अंस, 493 

प्रंस वी लड़ाई, 433 

भ्रंसीमेक्स, 9], 0, 7, 49, 
233, 234, 235, 238, 387, 
457 

ध्यूसीडाइड्स, 7, 92, 2, 3, 
]9, 20, 226 पा० दि० 4, 
372 पा० दि० 2, 38] परा० दि० 
] 

ध्योरो थॉफ़ लेजिस्लेशन, 45 पा० 
दि० ], 537 


दकाते, 425 
द घ्रिझ्निपिस्स झ्ॉफ पॉलिटिकत्त ऑब्लि- 
गेशन, 45 पा० टि० ! 
द लिविय पास्ट, 300 पा० ठि० 2 
दांते, 533 
दार्शनिक निरपेक्षतावाद, 344 
दर्शन :-- 
ईसोक टीज़ का--, 55-6 
+>-और काव्य, 292 पा० दि० 


वायबागोरसवादियों का-, 7-2 
प्लेटो की दृष्दि में--, 57, 69-70, 
282-4, 439 
यूनानी दर्शन की विशेषताएँ, 3 प[० 
दि० ], 85 पा० ढि० 
साक्रटीज़ का---, 36-42 
हाशनिक शासक, 74, 92, 9 6, 
252-7, 274, 308, 309, 
3]7, 362, 503, 529 
दासता, 396 पा० हि० थै 
यूनानी राज्य और -, 4-7 
दिदरो, 90 
दृष्टात :-- 
पशु-जगत, 4-2, 462, 8, 
34633-2, 335-6 
राजनी ति-सिद्धांत में प्रयोग, 8-2 
राजमर्मनज और चालक, 42 
राजमर्मज्ञ और चिक्त्सिक, 45 
राजममंज्ञ और बुनकर, 42, 
422-3 
द्वंद्वात्मक पद्धति, 36, 69-80 
द्वितीय सर्वेश्रे्, 305, 442, 53] 


घर 


घनिवतंत्र, 357, 367, 37 3.4 
धर्मं ओर घामिक उत्पीड़न, 552-9 
घमतत्र, 427 पा० टि० ।, 332 


न 


नगर-राज्य, 5,7 
--और कवाइलौ राज्य, 34-40 
जयका राजनीतिक जीवन, 28 
नाटक, 29[ वा० टि० 2 
निकोमेडिया, 32 
निरंकुश शासन, 367, 385. 5, 388, 
432, 435 
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निरपैक्षताबाद :--- 
जुनोफॉन के दर्शन मे-, ]$2-3 
व्लेटों के बासन-विद्धांत मे+-, 
29-2, 309, 402, 42-30, 
468-9 
हीगेल के दश्शन में--, 597-8 
निष्ठा, 30-3, 468 
नीछो, 309, 70, [[4 पा० टि० ॥ 
मैटिलशिप, 237, पा० दि. 2, 240 
पार टि० 2, 244 पा० टि० | 
नैपोलिपत तृतीय, 385 
बैश पुरिषदू, 530, 523, 526, 527, 
53], 533, 539 
मैसगिक वरुण सिद्धात, 33 
स्पाम :-- 
आयोभियाई विधारकों वी दृष्टि मे 
5, 8॥ 
गलोइन का स्थाय-सिद्धात, 238-4] 
+-और सुख, 387-93 
>-+वा स्वरुप, 230 पा० दि० |, 
347, 323 
>+के स्थुल सिद्धात, 230-4] 
अंसीमेक्स का स्याय-सिद्धांत, 233- 
7 
वायथागौरसवादियों वी दृष्टि ग्रे, 
परण् 
्लेटोबादी श्याम, 264-70 
राज्य को आधोर--, 39 पा० टि० 
पु 
राज्य-म्याय और व्यक्ति-न्याय का 
भेद, 267 चा० दि 
रिपब्लिक का सुरुय प्रतिप्राद्य-- 
29, 220, 229 
सांक्र टीज की हबिट में, 98, [42 
सिफालस कान्वाय-चिद्धांतं, 230-2 
सोफिस्टों की दृष्टि से, [07, 26- 
39 
ज्यूमेत, 27 


प 
परंपरागत लोकतत्र, 256 
पतन की धारणा, 4[ 
वल्ियों का सामा, 3227-32 
परिवार, 87, 62-3 
-“-और ज्षिक्षा, 276-80 
-+और सर्पत्ति, 3]52 
(रृपब्लिक मे--वी आलोचना, 327- 
238 
लोज में -- की मीमासा, 493-7 
चरीक्षक, 52], 522 
पानेगिरिकिस्त, 457 
वायभागोरतस, 3, 3, 62, 20 
तीन वर्गों का सिर्दात, 73, 243, 
259 बा० दटि० ॥ 
न्यायघारणा, 70 
--के नियम, 69 
“के अनुयायी, 67-78 
प्लेदो वा प्रभाव, 70 
सीमा-सिद्धात, 73-4, 420 
पॉलिटिकल एकॉनोमी, 23 
पॉलिदिकस, )77, 390, 93, पा० 
दि० 2, 97, पा० दि० ], 
202, 383, 405-36 
--की पुराणकथा, 409-॥ 
- के आदर्श की रिपडिक्षिक के आदर्श 
से तुछना, 423-4 
रचना-काल, 05, 405 
राजनीतिक नम्यता के आधार पर 
विरेप्ेज्ञता का पोषण, 485-9 
राजमर्भन या निरपेक्ष शासक की 
परिभाषा, 406-8, 472.4 
राज्यों का घर्गीक्रण, 43]-6 
विधि-शासन के आधार वर निर- 
पेक्षता का सं्योषन, 424.490 
सामाजिक सामजस्य के आधार 


पर निरपेक्षता का पोषण, 420- 
4 
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वॉसिडिकस (अरिस्टाटल भी देखिए), 
4, 20, 26, 79, 6, 2, 
8, 220, 225, 24], पा० टि० 
,342 पा० दि [, 45 पा० दि० 
2, 5]7 पा० दि० ], 58 

विएराएव, 230 

विज्यो देवा मिरादीसा, 585 

पूर्ण सरदार, 529 

पेरागुएं, 360 

वेराडिसो, 533 

वेरियाडर, 23| 

वेरि पोलितेद्या, 2 

पेरीउवबीज, 8, 38, 42, 43, 44, 5, 
79, 92, 482, 498, 202, 278, 
32, 378, 379, 380, 49 

पेरोपेटेटिक्स, 69 पा» टि० ॥ 

पेरी फ़िमीओस, 75 

पेजोबोनेशियाई युद्ध, 40, 42 

देलोगोेदीज, 474 

पोष प्रिंगोरी सप्तम, 3]8 पा० डि० 

पोलरा, 2०4, 206 

पोलितियग, 57 

पोलीनाइसेज, 86 

पोजीमार्कत, 23 

प्रहतियाद, 36 

प्रशुद्ध निरपैक्षता, 446 

प्रत्तावता, 498 

प्रास्पेरेटिओं एंबाशितिका, 532 परा० 
दि०्3 

व्रिस, [3, 9 

व्रिसिपिल्स ऑफ पॉलिटिकल ओऑ्लि- 
ग्रेशन, 343 पा० टि० 2 

व्रिप्निपित्स ऑफ सोशिमोलामी, 242 

प्रित्तिपेद-काल, 385 

प्रोक्लस, 585 

प्खुडई, 23 

प्लूटाकं, 63, 6, ]70 पा० डि० 2, 
[77 वा० दि० | 





स्‍्वेटो, 3, 4, 6, 0, 4, 7, 8, 
42 
अपराध-विपयक दृष्टिकोण, 204 
चान्दि० [ 
कर्म बनाम चितन, 305-7 
बता-विपयक दृष्टिकोण, 294 
जीवनी, 67-78 
दृष्टांतों का प्रयोग, 8॥ 
दो राज्यों बा विचार, 225 पा० 
टि० 2, 456 
परिवार-गिद्धात, 337-8 
पाययागोरस के अनुयाधियों से सबंध, 
40 वा० दि० , 7, 72 
प्रतिरक्षा-व्यवस्था, 45(-2 
++और ईगसोकंटीरा, 55, 70, 
875, 395 
राजनीति-बितग वा परवर्ती इति« 
हात, 585-600 
घर्गन्यंपर्ष की ध्वनि, 224, 225 
विदेश-गंग् , $24 
विधि-गिद्धांत, 537-8 
संस्यात्मक रहस्यवाद, 530, 53 
संवादों वी पद्धति, !79-]82 
सात्रेदीग से सबंध, 47-50 
सिनिकों से भेदामेद, 63 
सोफिस्टों के प्रत्ति दृष्टिकोण, 9, 
0, 07-4 
प्रोटेगोरस, 94-99, 487, 9. 
474 पा० टि० 
ब्रोटेगोरए, 53, 9।, 96, 97, 49, 
60,परा> दि० ।, 68, 96- 
200, 202, 24, 40, 
464 पा० टि० ] 
प्रोटेघ्तिताउस, 6, 328 
ओडिकस, 92, 98, 445, 54, 
60 पा० टि०, 432 
प्रोमेधियत, 40 
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फ 
फार्यूसन, 26, 30 
फाएडो, 25 पा० टि० ] 
फाएनिस्साए, 79 
फारत, 87, 465 
फालेयास, 23, 56 
फिस्टे, 489 
फिलस्तोनवाद, 204 
फिलॉसिफिकल च्योरी मॉफ द स्टेट, 
268 पा० टि० 4, 50 पा० 
दि० 
फिलॉसफी भॉफ साइंड, 220 पा० टि० 
], 268 चा० दि० 4 
फिलिप, 5, 58, 59, 450 
फिल्लिप्पस, 59 
फिल्म र, सर रावटे, 408 
फियारे का जेसन, 58 
फो सिसवादी, 40 
ऋतिस घॉम्पसन, 532 परा० दि० 2 
फ्रीजिया, 46 
क्रेगमेंट, 86 


| 

बंदलर 542, 543 

चढू, 348, 36, 536, 556 

बहुतत्र, 378 

बिजोशिया, 30 

वविश्ोशियाई लीग, 50, 58 

विच्मार्, 48 

चुमरुक्षां, 7 4, 73, 242-4, 246-8, 
254, 258-60, 264, 266, 
387, 357, 374, 375, 
386, 389 

चुघुक्षाओं के भेद, 369-9 

चेंयम, 2, १3, 7], 48, 460 
पा० दि० ।, 537 

चैेकन, 425 

चेत्ीलोन, 40 


नोएधियस, 585 

दोसके, 46, 268, पा० टि> 4, 
540 पा० दि० 

ब्राउनिंग, 37 पा० टि० | 

बंडले, 54, 268 


भ 
भाव, 2857, 30 


भौतिव-गरणितीय विचारक, 532 


म 
मध्य युग, 299 
मात्रोबाइस, 585 
+मराध्य' फा सिद्धांत, 42«2 
मानब-विज्ञान, 86, 22, 343 
मारबस औरेछियंत, 360 
मारसिलिओ फिसितो, 585 
माविन, 300 पा० दि० 2 
माल, लॉर्ड, [48 पा० टि० 
माल्यस, 335, 
मिगारा, 66 
मिगारिस, 66 
मिटीलौन, 66 
मिल, 23, 378, 459 
मिलेय्स, 474 प७ टिब्2 
मिल्ेसिभास, 92 
मिल्टिक्राडीज, 28 पा० टि० 
मिश्वित राज्य, 55 
मिश्चित संविधान, 374, 57, 53! 
भिन्न, 68, 52], 564 
मोडिया, 6, 328 
समोनो, 39, 48,49, 85, 94 

पा० टि० ], 96 
भेबलेसिआस, 720 
झेज्वर फॉर भेश्चर, 370 पा० टि० ! 
मेटाफिडिक्स, 69, 220, 532 
भेटिक, 9] 
सेनेक्‍्ड नस, [62: 
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मेमोशणिलिया, 98, 42, पा० दि० 
], 2, 46 पा० दि० 2, [49 

भेलोस, 7, 2, 20 

मैशबैय, 368 पा० दि० [ 

मैकियादेली, 3, 49, 06, 09, 
3$0 

मंकेदोनिया (या मवेदोत), 5, 3, 
5], 59, 450 

मैगिलस, 55, 530 

मंथी मना, 396 

मैनटिनेआ वा युद्ध, 449 

मरोंटिस्वयू, 447, पाण दि० , 5]7 

विधियों पर जलवायु बाय प्रभाव, 

475 पा० दि० 3 

मोर, एर टॉमस, 590-8 


य 


यूलेधियप्त, 532 
यूपीडिमस, 85, 89, 90, 94, 
93, 94 प्रा० टि० ], 20, 
202, 407 
यूरिपिदीज़, 79, 42, 6, 328, 
466 पा० दि 
यूनानी घर्मं, -2 
यूनानी राज्य :-- 
भौगोलिक विशेषताएँ, 28-9 
-भऔर दासत्ता, 4-7 
+-और प्रतिनिधि-सस्याएं, 
48-52 
बोर शिक्षा, 53-7 
सामान्य विश्लेपताएं, 25-33 
यूनानी लोग :-- 
जिज्ञासानृत्ति, 3 


् 


रंगमंच-तंत्र, 270 पा० टि० , 467 


रणथी गेन एडरा, 37 पा० ठि० | 
राजनीति-कला, 4, 43, 49 
प्लेटो की दृष्टि में, 8-2, 90, 
]9]-2, 497-200, 202, 
202, 22, 235, 45-6, 
428 
साक्रेटीज की दृष्टि मे, 37, 40 
46-9 
राजनीति-विज्ञान, 4, 43, 407 
राजमर्म ग--वलाकार के रूप में, 45 
राजवश्नतंत्र, 372 
राज्य :७- 
++और व्यक्ति, 265-6 
“५ अ्यकितयों के चरित्र की सृष्टि, 
243, 266 
रिपब्लिक, 4, 7, 8, 20, 79, 
]8, 22, 68 ]78 वा० 
डि० , 80, 8 
अपंश स्त्रीय आधार, 220-23 
आत्मा का स्वरूप, 243 
आरभिक संवादों में पूर्व॑-संकेत, 
89, 9, 92, 94 पा० 
दि० ), 495, 96, 99, 
205, 24-5 
दासता का विवेचन, 46 
स्याय-सिद्धांत, 273-309 
पाययागोरस का प्रभाव, 70-4 
पूर्वेवर्ती ऋण, 7 
योजना और उद्दंश्य, 29-229 
रचनायाल, 85 
+-५ एक आदर्श के रूप में, 357- 


62 
“-+ एक समन्वित रचना, 255 
पाग्टिन्] 


-+ और पाॉलिटिश्स, 405, 4] 
पा० दि० 2, 45 पा० दि० 
2, 487, 423, 424, 435, 
436 
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*>-५ और लॉच 440, 44, 442 
पान दिए ।, 443, 444 पा० 
दि० 2, 446, 447, 449 
प्रा० टि० ६, 456 पा० दि० 
2, 478, 48॥, पा० टि० , 
485 पा० दि० 2, 487 पा० 
डि० |, 495 था० दि० 3, 
503 पा० दि० 
शिक्षा-घ्िद्धात, 273-309 
हीष॑क, 289 
साफ्टीज़ का प्रभाव, 39, 42, 
१47, 449-50 
साम्यवाद-सिद्धात, 33-354 
सोफिस्टों से भ्वंघ, 90, 97, 04, 
॥07 76,7]7, 3॥72 
रूसो, 49, 90, 62, 209, पा० 
हि० 3, 556 पा० टि० ! 
प्लेटो का प्रभाव, 595-8 
रिपब्लिक--शिक्षा के विपय पर 
आज तक का सर्वेश्रेप्ठ ग्रंथ, 
29, 273 
रोफ्तेबशरत मॉच फ्रच रेबोबूशन, 348 
पा० टि० | 
रोम 36, 4], 537 
+साध्राज्य, 45-6, 25, 3] 
रॉबर्ट व्रिजेड, 533 


ले 

लाइकरगश, 2 

लाइकोफ़ोब, 6 

लौउरियम, 44 

लॉआऑफ द कंस्टीट्यूडन, 50] पा० टि० 
] 

लॉक, 294, 347, 475 पा० दि० ] 

सॉज, 8, 56,67, 77, 78 
244, 29] पा० डि० ), 387 
बा० दि० 2, 457 


अधं-ब्यवस्था, 485-92 
इतिहास के सबक, 462-9 
उद्दनव और स्वरुप, 439-445 
जासूसी, 520 
स्थाय-व्यवस्था, 53 डे 
न्याय-सिद्धांत, 392-3 
भूगोल और जनसंख्या, 473-9 
रखतानात, 85, 439 
राज्य-पघिद्धात, 439-69 
-- का दस्तु-विधानस, 440-] 
+- वा सिद्धात, बत्म-सयम, 446- 
8 
+- के राज्य का गणितीय आधार, 
478-9 
विधि का स्वरूप, 453:6] 
विवाह तथा १रिवार, 493-7 
शांति ओर युद्ध का विवेचन, 449- 
52 
शासन-ब्यवस्था का सामान्य स्वरूप 
56-9 
शैलोगत दुर्व बताएँ, 439-40 
संपत्ति का विदेचन, 480-4 
सामाजिक स॒वंधो की व्यवस्था, 
473-97 
स्थानीय शासन, 54-5 
हेलेनी विधि पर प्रभाव, 7 
लिओटिनी, 9, 94 
लोडिया, 46 
लीबिया, 86, व6 
लीसियस, 74 
सूक्रेटिपत, 97 
लुथर, 40 पा० दहि० ], 326 
लेरिसा, 22 
चेवियधाथन ]9, 243, 244, पा० 
दि 
लंचेज्ञ, 785, 9], 92, 94 
पाण टि७ ] 
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सोउतन, 5-6, 6, 27, 65, ॥6 
पा० दि० 3, 9-20, 224, 
369 
प्लेदो वी दृष्टि में, 367, 99, 
20, 22, 224, 225-7, 
294, 322. 365, 37-2. 
378-84, 405, 432-4, 
435-6, 456, 466-7 57-9 
साक्रेटीझ की दृष्टि में, 243-5, 47 
जोक-मरध्षक, 383 


बच 
चर, 262 

पाययागोरस के सिद्धात भे, 73, 
243 

पॉलिटिकस में बर्गे-ध्यवस्था, 423- 
4 

प्रश्ा की त्रिवर्ग-व्यवस्था, 507 
परा० दि० 


प्राचीन एयेंग में वर्ग, 400- 

ध्लेटो के विर्दात मे + , 73, 68, 
227-8, 258-63, 324-6, 
336 बा० डि० 3, 354 

साख में बर्ग-ध्यवस्था, 483, 488- 
9, 506-9, 56-7 

बर्ग-संप्यं, 370-], 376, 382-3 

हिप्पोडामस के प्विद्धांत मे, 24 

चाल्टेयर, 90 
विधि, 274, 295, 296 

पॉलिटिकस में विधि का विवेचन, 
405, 43-5, 47-9, 425- 
30 

यूनानी विधि का सहत्त्व, 444-5 

यूनानी विधि-सिद्धांत, 55-7 

रिपब्लिक में विधि का विवेचन, 
239-40, 269-70, 274, 
295-6, 309 

लॉज में विधि का विवेचन, 453- 
6] 


“-बौर प्ररृत्ति वा विरोघ, 8-86, 
00-2,  26-30, 4(3, 
238-4[ 

“वा उपयोग, 48 

“+वीं आवश्यकता, 453-5 

विधियों की प्रस्तावना, 539, 540 

विधि-राज्य, 428-9, 435, 459, 
520 

विधि-भासन, 529 

विधि“गरक्षय, 50, 5, 52, 
56, 52 

सात्रेटीज और --, १46-7 

सिनिक और --, 63-4 

सोलोन की विधियाँ, 64 

हिप्पोडामस वा विधि-सिद्धात 24 

हेराक्लिटमस वा विधि-सिद्धात, 75 

वास्तविक राज्य :-- 

आदर्श राज्य से संघ, 223 पा० 
दि० 2, 357-62 

व्लेटो दरा आलोचना, 363-86 


वित्रयमूलक राजतश्र, 372 


विदेश संवप, 256, 394-8, 524 
विदेशी आवासी, 230, 485-92 


विद्याचतुप्टपयी, 299 पा० टि० , 


302 


विद्यात्रयी, 300 
बिलामोवित्ड, 2, 3, 26 


विलियम मॉरिस, 345 वा० दि० 
बिवेक :-- 
स्लेटो दो संक्‍ल्पना, 73, 244, 
252-7, 259-60, 267, 285, 
347, 324-5, 368, 454 


विद्येपज्ञ, 2!2, 2]3 पा० टि० ] 


विशेषीकरण, 236 
प्लेटो की घारणा, 90-], 224, 
227, 228-9, 236, 246-8, 
264-5, 488-9 
साक्रदीज की घारणा, 39-40 
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हिप्पोडामस की धारणा, |24 

विश्वकोशदिद, 90 

चेल्य ऑफ नेदान्स, !89 

वैराग्य-बृत्ति, 307, 32।, 340 

ब्यवित और राज्य का संबंध, 367 
पाण् ठि० | 

ब्यक्तिवाद, 265 

व्यावहारबाद, 426 

व्यापाम, 73, 498, 202-5, 287, 
277-9, 494 

व्यायामशालाएँ, 27 पा० दि०, 3, 
289 पा० टि# ] 


श 


शिक्षा :-- 
ईसोक़ टीड और ---, 55-6 
जैनोफॉन मौर--, 5-2 
पॉलिटिकस् मे शिक्षा-स्िद्धात, 423 
प्रोटेगोरस और-- 96-7 
प्लेटो की अकादमी ओर---, 68-9 
मध्य युग मे--, 297 
यूनानियो की शिक्षा-घारणा, 53-5 
यूमाती शिक्षा-पद्धतियाँ, 276-8॥ 
(एरिपव्लिक से शिक्षा-सिद्धात, 273« 
309 
सांज़ में शिक्षा-सिद्धात, 563 
“+वा दाशंनिक आधार, 282-6 
“>क्षा महत्व, 273-8 
+-में व्यायाम का स्थान, 290-6 
“-में सगीत का स्थान, 290-6 
शिक्षा-मती, 53, 525, 567-8 
श्रेय का भाव, 254, 255, 285, 
303, 306 
शूकर-तार, 63, (244, 
463 
देवसपीयर, 340 
हली, 379 


343, 


सर 
संगीत :-- 
(१) व्यापक अर्थ में (सस्कारी 
कलाएँ) मल] 
पायथागोरतप्त के अनुपायियो को दृष्टि 
में, 72 


प्लेटो की हप्टि मे, 289 
रिपब्लिक को शिक्षा-योजना में 
स्थान, 290-6 
(२) संकुचित अर्थ में (सामान्य 
समीत :-- 
केवल आमौद के लिए नहीं, 20, 
467 पा० दि० 2, 
शिक्षा-ताधत के रुप में, 98, 
277-8 
संघ :--- 
प्लेटो और-., 349-5] 
राज्य--संघ वेः रूप मे, 5,246-7, 
347 
सोलोन की सघ-विधि, 64 
सपलि वा साझा, 33-326 
सयत अल्पतत्र, 468 
सरक्षक, 252, 258 
पूर्ण सं रक्षक, 253-4 
पूर्ण सरक्षकों का उच्चतर अध्ययन- 
क्रम, 297-304| 
रिपब्लिक के सरक्षक, 72, 73, 
90, 252 मोर आगे, 354 
ससस्‍्कार का सिद्धांत, 282-3 
सदुगुण, 220, 253 पा० दिग्[ 
मून्मतियों के आधारभूद प्रदृभुण, 
264 
सप्लाइसेज्, 2, ]6 
समा :-- 
एयेंस की---, 48-9, 65, 439, 
]99, 20], 
पॉलिटिकद् में उल्लेख, 33] 


अनुक्रमणिरा 639 


साँज् के राज्य में स्थिति, 506- 
]), 56 
स्व-हेलेनवाद, 394-8 
राहायक (सरक्षक भी देतसिए), 252, 
258 
साविघानिक राजतंत्र, 435 
सांविधानिक लोब तत्र (सयत लोग सत्र), 
435 
सॉमनियम स्किविनोइछ, 585 
साइमन, 2] पा# दि० 
सादरम, 465 
साइरस, 62 
साई रोपी हिए), 54-2 
साइमोनीडीड, 52 
साउरोमेशियां, 328 
साक्रेटीड, 38, 54, 69, 220, 248, 
433 
आकिलायस का शिष्य, 80 
जीवन-वुत्त, 35-5 
ज्ञान-दर्य का रिद्धांत, 36, 96 
पद्धति बोर पघ्िद्धांत, 36-42 
प्लेटो के संवादों में उल्लेख, 48, 
68, 7], 79, 8], 85$, 
486-7,.. 490,. 424-5, 
22-3, 227, 436 
मृत्यु, 43-49 
विवाह-सिद्धांत, 328, 335 
संविधानों का वर्गीकरण, 433 
++और जेनोफॉन, 43, 49, 
433 पा० टि० 
सिनिकों तथा सिरेनायकों से संबंध, 
60-7 
साम्पवाद :--+ 
पत्नियों का साझा, 427-38 
पायधागोरसवादियों में साम्यवाद के 
तत्त्व, 385 
प्लेटो के साम्यवाद का आधुनिक 
सम्राजवाद से भेदाभेद, 320-6 


प्लेटो के सास्यवाद का मनोवेशानिक 
आधार, 37 
प्लेटो के साम्यवाद बा राजबैतिक 
आधार, 38-9 
प्लेटो के साम्यवाद-मिद्धांत वी १प्ट- 
भूमि, 33-4 
यूनान में साम्यवाद वो ऐतिहासिक 
वर॒वरा, 34-6 
साम्यवाद का उदंश्य, 33-4 
सपत्ति का सामा, 33-236 
सामाजिक संविदा, 6, 464 पा० ढि० 
। 
सामान्य इच्छा, 59 
सामोंस, 474, परा० दि० 2 
साहस, 92-3, 244, 264-5, 279- 
80, 448 
स्विफ़ालम, 230, 233 
सिनिक, 49, 99, 47, 60-64, 
249 
सिम्पोशियम, 338 दा० टि० , 353 
प्रिराय्यूज़, 772, 2!, 58, 7, 
]73, 74, 225, पा० दि० , 
357, 37, 385 
सिरेनायक, 460 
छ्िस्तरो, 46, 538 पा० टि० ], 585 
सिसली, 473, 75 
लिसीफस, !5 
सुधार-सदन, 524 
'ु-मति! 96 
सेंट मागध्ठाइन, 555 पा० दि० 2; 
585 
सेंट पाल, 430 वा० टि० , 459, 
485 
सेक्रोप्स का नगर, 340 
सेप्टिमाइयस सीवरस, 32 
सेक्रेड ओरेकिल्स, 585 
सेयीज, 74 
सेल्यूसिड, 30 
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सैग्यवाद, 449-450 
सोफिस्ट, 4 
राजनीति-पिद्धात, 85-]30 
साधान्य लक्षण, 89-93 
सोफिस्ट-सिद्धातो के विषय में प्लेटो 
ब। विवरण, 407-]4 
रोफोबलीज 87, 88, 243 पा० टि० 
॥ 
सोलीन, 6, 3, 62-77, 86, )56, 
276, 5], 54 
स्द्राफ, 48 
स्ट्रेव्मिएशस, [[, 33] 
स्ट्रेवी, 77 
स्टेसिग्रीट्स, 20 
रटोइ*, )9, 76, 46], 39, 395 
लिया, 
थूनान में स्त्रियों वी रिविति, 329 
स्पार्सा, 8, 9, 35, 36, 4, 537 
बी शिक्षा-प्रणाली, 278-80 
हिपरिट क्षॉक सेब, $33 
स्वतग्रता, 447 पा५ टि० | 


हे 


हत्पले, 30] 


हरकुलीज, 62 

हरमीक, 97 

हृप्मोशे रोस, 76 

हवढ स्पेसर, 70, 292, 349 पार 
डि०ण् | 

हाइपरवोरिया, 86 

हॉब्म, 9, 98, 289, 242, 244 

पा० दि० 4, 347, 552 

हिएरो, 52 

हिपारकस, 300, पा० दि० 

हिष्पोशमत, ]23 

हिरोइंश्व ऐटिकस, 22 

हित्त्रैंड का बरिद्धांत, 38 पा ० डि० 

हीगेल, 6, 220, 268, प० ० 4 
प्लेटो का प्रभाव, 598-9 

हैफाएस्टस, 40 

हेवडोमिडल परिषद्‌ (आक्मफर्ड), 527, 
पा० दि० [ 

हेराकििटस, 75, 77, 78, 8, 9!, 
34, 39 

हैगेडोदस, 6, 54, 86, 87, 9, 

433, 454, पा० टि०2 

हेवियॉड, 62, 232, 277, 530 

होनर, 62-63, 73, 277, 566 

दवूम, 88 


अनुवाद निदेशालय, दिल्ली विश्वविद्यालय के प्रकाशन 
प्रकाशित : 


]. गक्तिविशेत, भाग ). (0घडफ०्४ड एड5. ।+-ै 5. रिब08८४) 
अनुवादक लण्जाराम सिहल 
भाषा-्यपादक महस्द् चतुर्वेदी 

2. गति-विज्ञान, भाग 2 (037८७, शा व--५ 9, २३750) 

अनुवादक : स्व० ढदा० धम्मनसाल दर्पा 
भापान्यपादक : पहसद्र चुद 


3. समाकलन-गेणित (४६९७ 05]०ए००७०४--आऔगाधव.. िंबाग्पा) 
अनुवादक : नेब्जाराम गिहदल 
भाषा-सपादक : भहेंर्द्र चतुर्वेदी 

4, अवकलन-गणित (9॥#सदाापंगे (७८०एण०३- 5४०४४ रंआ३ ५3७) 
अनुवादक : स्व० डा० पझम्मनलाल शर्मा 

भाषा-संपादक : भहेर्द्र चतुर्वेदी 
5. कश्ेशक प्राणियों की सरवना सचा परिवर्धन, भाग] (5:0फ०४ था 
प्राढ 50ए0८एा८ बच्ते 76एश०फापण्था। ० एश+८०7३९5, ४०, [ 

>>, $. (००77ंक) 

अनुवादक : डा० जयदीशचन्द्र मना 
भाषा-सपादक : महेन्द्र चतुर्वेदी 


6. कशरुक प्राणियों को संरचना तथा परिव्धेन, भाग त (8/एए९5 ०७ 
पीर 890८ चार गाते 06एशे०ुणशा ०0 एश८/९०७३७६, १०. | 
>++£&. 8, 5००5८४०७) 
अनुवादक : डा० जगदीशचछ मुना 
भाषा-सपादक : भहेन्द्र चतुर्वेदी 
४ पे. अक्शेषको प्राणिजजगत्‌ : प्रोटोज्ोआ से टीवोफोरा तक, भाग 
(प%६ ]घ््यार्णा०१(९७ :. ००7०५ पगण्पए एप्लाप्फागाब, ४ण, [ 
ना में, लजणझओआा) 
अनुवादक : डा० हरसरनांसह विश्नोई 
भापा-संपादक : महेन्द्र चतुर्वेदी 
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पूतादी राजनोति-सिद्धांत 


यूनानी राजवीति-तिद्धांत (छः्ब्नेप शणांपव् प्शव्णा--शिशाव्ण 
छापथ) 
2) गन 
अनुवादक : विश्वप्रवाश गुप्त 
भापा-सपादक : महेंद्र चनुर्वेदो 


भारतीय विदेशन्तीति के आधार (छणजातेशांगड णी पाएं३5 
ए०ातंहप ९०९०४ -83598९४8छ०7 एऐ:3530) 

अनुवादक + विश्वप्रवाद्य गुप्त 

भाषा-संपादक : महेन्द्र चतुर्वेदी 


राजनय और राज्य-शिल्प ($६७१४४ 5 ेए०छ३०ए शाप 930०% 
पप्ा-(, 099. 5०0०४) 


अनुवादक : महेन्द्र चतुर्वेदी 


चिसरसम्मत यां तरिकी (0(3$४०० )४८८४७४४०४--०. छ छ8५४॥॥०४६०:०) 
अनुवादक : ओमप्रदादा शर्मा 
भाषा-संपादक : महेद्व चतुर्वेदी 


बीजगणित और समीकरण सिद्धात (७४ छ00४ शा //ईध्फेब 

गाए 7४००७ ०६ छ०१४फ७5--ए०४व्यठे 00.5 2६530, 0. एक , 
0खछ्ज)े पे 

अनुवादक : डा० हरिश्चन्द्र गुप्त 

भापा-श्षंपादक : महेन्द्र चतुर्वेदी 

प्राणि-विज्ञाय की रूपरेखा (००४०४ ४ 0पफचछछ जे 2००59) 

अनुदादक : कृष्णकुमार गुप्त 

भाषा-संपादक : महेन्द्र चतु वेंदी 


आगार्मा प्रकाशन : 


॥. प्रायिकता-सिद्धात मोर उसके अनुप्रयोग (&ज ००७८४०छ७ ६० 


शग्गणंपज 706ण३ भाव 5. /फजञॉ्बतंकाइ--ज़, एथाक) 


अनुवादक : लज्जाराम सिहल 
भाषा-सपादक : महेन्द्र चतुर्ेदी 


अनुवाद निदेशालय, दिहली विश्वविद्यालय के प्रकाशन 643 


2, उच्चतर बीजगणितर (साइट #४८०४४--8, छ९तताइाप शार्ए 9. 
१४. 0०] 

अनुवादक : लज्जाराम घिहल 

भाषा-सपादक : महेर्न चतुर्वेदी 


3. चद्धलोक वा सर्वेक्षण (50५९५ ० फ़रेढ श००7-- ९०७८ ००७) 
अनुदादक : लग्जाराम सिहल 
भाषा-सपादक महेद्द चतुबंदी 


4... आधुनिक ब्रह्माड-विगान (फ:८४४ 8०७3 श्यते पृ ठां०5 ० )च०ठशता 
(०5७०० ३५४ --5990 शंगए) 

अंनुवादक ; सलय्जाराम सिहल 

मभाषा-सपादक भहेरद्र चतुबंदी 


5. अवक्शेश्वी प्रॉणिन्मगत्‌ : प्लेटीहेल्मियीड दपा रिफोमीला, भागवत 
(॥9८ उए्थष्व्ः०७३ : ९50४थे:्रां्रणा९5 गाते एि॥ज्ञणे३००००७३, 
एग॑. पए-.. प्त, क्‍्+छ3ण) ध 

अनुवादक : ढा० हरसरनसिंह विश्वोई 
भाषा-सपादक ; महेर्द्व चनुवेदी 


6, अवशेष्की प्राणि-जगत्‌ : ऐकंयोसेफंला, ऐस्केत्मियीज़ और एन्टोप्रॉक्टा 
+माग गा (वकढ वएश्टाश्काइउड : /प्वा४ी००९एगबव, 
#०टफफफरड बाएं शिक0ए70०७, एणे, वा[--7.. ले, तज्फव्यो 

अनुवादक : डा० जगदीशचद मूता 
भाषा-संपादक : महेन्द्र चतुर्वेदो 


4. यूरोपीय राजनय का इतिहास, 45]-]789 (# [४३079 ०६ 
ए्रण०छुथ्णा ए905%८ए, 745-784, 8, छ ४०७०) 

अनुवादक : विश्वप्रकाश गुप्त 

भमापषा-संपादक : महेद्य चतुर्वेदी 

8. यूरोपीय राजनय का इतिहास, 885-]9]4, (# प्ाडइ/णज ० 
छण०फुथ्बन 0ए90%95०9, 485-]94---९, 8. ॥४०ण»0) 

अनुवादक : ओमप्रकाश गादा 

भाधा-संपादक : महेन्द्र चतुवेंदी 
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यूनादी राजनीति-सिद्धांत 


यूरोपीय राजनय का इतिहास, 94-925, (# वकफफार्ण 
एच४०७७४३॥३ क्‍9073०7, 94-925 --२. 8. %07०७) 

अनुवादकः विश्वप्रकाश्य गुप्त 

भाषा-सपादक : महेन्द्र चतुर्वेदी 


भतर्राष्ट्रीय राननीति वा इतिहास-99 के बाद (॥॥6 एव 
006 9 9--9/8॥८7 (005०/७० 7.5025०09) 
अनुवादक : विष्वप्रवाश गृधक्ष « 
भाषा-संपादक : महेन्द्र चतुर्वेदी 


राजनयिक व्यवहार (8 50406 ६० 7070० शिबर्ंए०--शिं7 
छचा९४६ 830०0) 

अनुवादक : ओमप्रकाश गावा 

भाषा-संपादक : महेख्ध चतुर्वेदी 


चीडट-विज्ञान (# ७८६ 800( ०6 £70ण9708५--४, 0, [जा55) 
अनुवादक ; डा० जगदीक्षचद्ध मूना 
भापा-सपादक : महेंद्व चतुब्दी 


प्रायोगिक प्राषि-विज्ञान (6 ]छ्कांण ए0णछ४४ ० शिब्नांध्वा 
20०9098५9--|४६४४8 दाद तिपा&0) 
अनुवादक : कृष्णकुमार गुप्त 
मापा-सपादक ; महेन्द्र चतुर्वेदी 


